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प्रन्थकार की भूमिका 


प्रोफेसर मॅक्समूलर कहते हैं कि “यदि मुभे पूँछा जाय कि उन्नीसवीं शताब्दी 
म मनुष्य जाति फे प्राचीन इतिहास के विषय में सबसे अधिक श्रावश्यक कौन सी बात 
विदित हुई है तो इसका उत्तर मै नीचे लिखी हुई पंक्ति में दूँगा । 

“संस्कृत, यौश पितर = युवानी, जिउस पेट = लेटिन, जुपिटर = ओल्ड नोस, 
दिर? 

रौर वास्तव में योरप के विद्वानों ने पिछले सौ वर्षौ के भीतर प्राचीन आर्य 
भाषा से, जो फि श्रव तक भारतबर्ण में र्षित है, जिन बातों का पता लगाया है वे 
मानवी विद्या की उन्नति फे इतिहास में श्रत्यन्त सुन्दर ध्याय हैं । 


मेरा श्रभिप्राय यहाँ पर उस इतिहास को वर्णन करने का नहीं दै । परन्तु थोड़ी 
सी बातें जो कि भारतवर्प के पुरातत्व से सम्बन्ध रखती हैं, उनका उल्लेख यहाँ पर 
मनोरंजक होगा । 

इस वात को लगभग एक सौ वष हुए कि सर विलियम जोन्स ने शकुन्तला का 
अनुवाद करके योरप के विद्वानों का ध्मान श्रोकपित किया । यह शकुन्तला जैसा कि 
उन्होने अपनी भूमिका में कहा है “एशिया के साहित्य में एक बड़ी भारी अद्भुत वस्तुओं 
में से है जो कि अब तक प्रगट की गई हैं. और वह मनुप्य की कल्पना शक्ति की उन 
रचनाओं में सबसे कोमल और सुन्दर है जो कि किसी युग या किसी देश में कभी की 
गई हों | 

योरप के विद्वानों का ध्यान संस्कृत के साहित्य के माहात्म्य और उत्तमता की ओर 
आकर्षित हुआ श्रौर आज कल के सबसे बढ़े अन्थकर्ता ने इस हिन्दू नाटक फे सम्बन्ध 
में अपनी सम्मति निम्नलिखित पंक्तियों में दी है जो कि इतनी अधिकता से उद्धत की 
जाती है । 


(9 


“Wouldst thou the 1698 young blossoms and the 
fruits of its decline, 

And by which the soul is pleased, enraptured, 
feasted, fed,—Wouldst thou the earth and heaven itself 
one sweet name combine ? 

I name thee, O Sakuntala, and all at once is 
saild— Goethe 

सर विलियम जोन्स साहब ने मनु का अनुवाद किया, उन्होंने एशियाटिक 
सोसायटी को स्थापित किया और संस्कृत साहित्य के भण्डार की खोज करके उसम से 
अमूल्य बातों का पता लगाया । परन्तु वे जो भारतवष' के “प्राचीन इतिहास को कि 
जिसमें कल्पित कथा का कुछ भी मेल न हो” हू ठते थे, उसकी कुंजी न पा सके। 
इसका कारण यह है कि उन्होंने केवल पीछे के समय के, अर्थात्‌ बुद्ध के समय के वाद 
के संस्कृत अन्थों ही में परिश्रम किया और इसके पहले के ग्रन्थों पर ध्यान नहीं दिया 
जिनमें कि खजाना भरा हुआ है । 

कोलब्र,क साहब ने भी सर विलियम जोन्स के ही ढंग पर काम किया। वे गणित 
के विद्वान थे और योरप में संस्कृत के सबसे बड़े दच और भ्रप्रमन्न पण्डित थे। प्राचीन 
संस्कृत के ग्रन्थों में कोई वात ऐसी नहीं थी जो कि उनसे छिपी हो । उन्होंने हिन्दू 
वेदान्त का वडा अच्छा ओर सच्चा वृत्तान्त लिखा, हिन्द बीजगणित और गणित पर 
पुस्तके लिखीं और सन्‌ १८०५ में उन्होंने पहले-पहल योरप वासियों को आर्य जाति के 
सबसे प्राचीन ग्रन्थ अर्थात्‌ वेदों से परिचित किया । परन्तु कोलब्र क साहब यह न जानं 
सके कि उन्होंने कितनी अनमोल वस्तु प्राप्त की है | उन्होंने कहा है कि वेदों के पढ्ने 


६६: bs मैं 
से अनुवाद पता फे अम का फल तो दूर रहो पर पाठकों को भी उनके श्रम का फल 
कठिनता से मिलेगा ।” 


क किर फघ० एच० विल्सन ने कोलब्रूक का अनुकरण किया । यद्यपि उन्होंने 
ग्वेद्‌ संहिता का अंगरेजी में 


ब अनुवाद किया है परन्तु वे अधिकतर पीछे के समय के 
आ & न अपना समय लगाते थे । उन्होंने संस्कृत के उत्तमोत्तम नाठकों 
आन काब्य भेघदूत' का ललित अंगरेजी में अनुवाद किया 
2 छिउप्ण का भी अनुवाद किया और हिन्दुओं के उत्तर काल के इतिहास 


को ठोक करने का यन किया एवं मा ह 
नो किया। [व बहुत सी बातों का सन्तोषदायक रीति से निर्णय 


इसी सम से ए 
न फान्समें एक बढ़े विद्वान हुये । उनसे बढकर पूवं देशीय 


(५) 


विपयों के विद्वानों में और कोई नहीं हुआ । उनका नाम वर्नाफ साहब हँ । उन्होंने 
जुन्द और वैदिक संस्कृत फे परस्पर सम्बन्ध का पता लगाया और अपने लिये एक 
तारतम्यात्मक व्याकरण बनाया। जर्मनी के विद्वानों ने इनके वाद तारतम्यात्मक 
व्याकरण बनाये हँ । इस प्रकार उन्होंने जन्द भाषा और लेखों को पढ़कर स्पष्ट 
किया । ऋग्वेद की व्याख्या की और यह दिखलावा है कि आर्य जाति फे इतिहास में 
उसकी वया स्थिति है। उन्होंने सीरिया के शङ्क रूपी लेखों को पढ़ कर स्पष्ट किया और 
इस प्रकार से वे योरप मं श्रपना चिरस्मरणीय नाम छोड़ गए । फिर उन्होंने अपनी 
“बुद्धिजुम” नामक पुस्तक की भूमिका में पहले पहल इस बड़े घम का दार्शनिक 
शरोर स्पष्ट वण्न दिया है । उनकी शिक्षा ने योरप में लगभग २५ वर्षों तक (१८२५- 
१८५.२) बढ़ा आन्दोलन उत्पन्न किया और पेरिस नगर के अनुरागी और उत्साही 
शिप्यों पर इसका बड़ा असर पढ़ा । इनमें से राथ साहब ओर मेक्समूलर साहब की 
तरह कुछ लोग हम लोगों के समय में वेदों के बड़े पण्डित हुए हैं । 

इसी बीच में जनी के विद्वानों ने भी परिश्रम करना आरम्भ किया और जब 
उन्होने इस विपय में कार्यारम्भ किया तो शीघ्र ही भारतवप' के पुरातत्व की खोज करने 
वालों में चे सबसे बढ़ गए । रोजन साहव ने, जो कि राजा राममोहन राय के समकालीन 
थे, ऋग्वेद के पहले श्रप्टक को लेटिन भाषा में अनुवाद सहित प्रकाशित किया था 
“ परन्तु उनकी अकाल मत्यु ने इस कार्य को रोक दिया । 


परन्तु उस समय के प्रसिद्ध विद्वानों ने इससे भी अधिक कार्य करना आरम्भ 
किया और वाप, ग्रिम श्रीर हमवोस्ट ऐसे-ऐसे विद्वानो की बुद्धि और उनके हृढ़ परिश्रम 
, से शीघ्र ही ऐसा फल प्राप्त हुआ कि जो उस शताब्दी की नवीन आविष्कृत बातों में 
सबसे प्रथम श्रेणी मं गिने जाने योग्य हैं, उन लोगों ने सारे इण्डो-श्रार्यन भाषाओं 
अर्थात्‌ संस्कृत, जन्द, ग्रीक, लेटिन, स्लेव, व्य,मेन, श्रौर केल्टिक भाषांश्रों में परस्पर 
५ सम्बन्ध का पता लगाया । उन्होंने यह स्थिर किया कि ये सघ भाषाएँ किक्षी एक ही भाषा 
से निकली हैं श्रौर उन्होंने उन नियमों का पता लगा लिया जिनसे कि एक भाषा से 
: दूसरी भाषा में जाते हुए शब्द का रूप बदल गया है | उस समय के साहित्य के विद्वान 
जिनका कि यह मत था कि सव उन्नति ओर सम्यता का प्रारम्भ ग्रीक और लेटिन से 
हुआ है, पहले-पहल इस सिद्धान्त पर हसते ये परन्तु फिर वे लोग आश्चर्यित हुये 
रौर अन्त में उन्हें सत्य के आगे क्रोध और दुःख के साथ हार माननी 
र पड़ी | 
ही ` इसप्रकार बिद्वान लोग जैसे-जैसे संस्कृत की पूरी-पूरी कदर को जानने लगे, 
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वैसे ही वैसे उनमें प्राचीन हिन्दू साहित्य श्रीर इतिहास की व्याख्या करने की रुचि 
बढ़ती गई । ग्रतएव उस शताब्दी के बड़े भारी पंडित राथ साहब ने यास्क को श्रपनी 
बहुमूल्य टिप्पणी के साथ सम्पादित किया । इसके पीछे उन्होंने ब्हिटनी साहदत्र फे 
साथ श्रथर्ववेद को सम्पादित किया ञ्रौर बाँहकिल साहब फे साथ संस्कृत भाषा का 
एक सर्वोत्तम और पूर्ण कोष तैयार किया । और इसके पश्चात्‌ लेसन साइव ने अपना 
बृहद्‌ ग्रन्थ Indische Alterthumnskunde प्रकाशित किया जिसमें उन्होंने 
ऐसी विद्वता और योग्यता दिखलाई हैं कि जिसकी समता वहुत कम लोग कर सके 
हें । वेबर साहब ने शुक्ल यजुर्वेद और उसके ब्राह्मणों ओर सूत्रों को प्रकाशित किया, 
अपने [14८९ 91५१९ में बहुत से संदिग्धं विपयों की व्याख्या की और अपने 
हिन्दू साहित्य इतिहास में प्रथम वार संक्कत साहित्य का स्पष्ट ओर पूर्ण वृतान्त 
प्रकाशित किया । वेनफी साहब ने सामवेद के एक बहुमूल्य संस्करण को प्रकाशित 
किया, जिसका अनुवाद सहित एक संस्करण स्टिवेन्सन और विल्सन साहब पहले निकाल 
चुके थे । म्योर साहब ने संस्कृत साहित्य में से अत्यन्त ब्यन्जक और ऐतिहासिक पाठों 
का एक संग्रह पाँच भागों में प्रकाशित किया जो कि उनके परिश्रम और विद्या का श्रव 
तक चिन्ह है। अन्त में प्रोफेसर मेक्समूलर साहव ने समत प्राचीन संस्कृ! साहित्य को 
समय फे क्रम से सन्‌ १८५६ में ठीक किया। 
त »ल्ठु इस बृहद्‌ अन्य से बढ़ कर कहीं अमूल्य -विद्वान प्रोफेसर मेक्समूलर 
5 हि हि ओर देवताओं के सम्बन्ध की असंख्य पुस्तकों और लेखों से हिँदुओ 
ज 0. का संस्करण है जिसे कि उन्होंने सायन की दिणणों के साय 
CC क पट का हल में कट शरीर हर्ष के साथ आदर 
क और तो नल )4 हु. ग्रन्य जो कि गिनती के कुछ विद्वानों को 
विद्यार्थियों के लिए खुल गया हर ठ के भीतर वन्द था $ उसका मार्ग अत्र हिन्दू 
सने उन लोगों के हृदय में भूत काल का इतिहास 


कक 1 ' अन प्राचीन इतिहास और प्राचीन धर्म को जानने ,की अभिलाषा उपपन्न 


(७) 
शीर प्राचीन बी इतिहास प्रगट किया गया । यह प्रिन्सेप साहत्र ही थे कि जिन्हौ प्राचीन 
समय फे बीड़ राजाश्रों फे सिक्कों से जो कि सारे पश्चिमी भारतवर्प में पाये जाते हैं 
बहुत सी बातों का श्रत्मन्म पांडित्य के साथ वणन किया । उनके पीछे बहुत से योग्य 
विद्वानों ने इस काय को किया । डाक्टर हांग साहव ने ऐतरेय ब्राह्मण का अनुवाद किया 
शीर पारियों का इतिहास प्रगट किया | डाक्टर वर्नेल साहब ने दक्षिणी भारतवष् की 
प्राचीन लिपि के विपय में लिखा । शाक्टर घुइलर साहब ने प्राचीन घर्म शास्त्र फे विषय 
बढ़ी योग्यता से लिखा है और गत वर्षा में डाक्टर थोत्रो साहब ने प्राचीन हिन्दू रेखा- 
गणित को प्रकाशित किया है । 


हमारे स्वदेशियों मं से दो बड़े सुधारकों श्रथांत्‌ राजा राममोहन राय और 
स्वामी दयानन्द सरस्वती ने प्राचीन संस्कृत साहित्य की ओर ध्यान दिया । राजा राम- 
मोहन राय ने तो कई उपनिपदों का अंग्रेजी म॑ अनुवाद किया ओर स्वामी दयानन्द 
सरस्वती ने ऋग्वेद संहिता का हिन्दी मं अनुवाद प्रकाशित किया । सर राजा राधाकान्त 
देव ने संस्कृत विद्या पर विशेए ध्यान दिया रौर उन्होंने एक बहुन ही उत्तम और पूर्ण 
कोप "शब्द कल्यद्रम? के नाम से प्रकाशित किया | डाक्टर भाऊदाजी ओर प्रोफेसर भंडार- 
[कटर घे.० एम" वेनजीं आर डाक्टर राजेन्द्र लाल मित्र ने भी पुरातत्व के 
सम्बन्ध में अच्छा काम किया है । मेरे योग्य मित्र पं डत सत्यव्रत समच्षमी ने सायन की 
व्याख्या के सहित सामवेद का एक अच्छा संस्करण्‌ प्रकाशित किया है । उन्होंने महीधर 
को व्याख्या के सहित शुक्ल यजुवंद का भी सम्पादित किया है ग्रो अव वे यास्क फे 
निरुक्त का एक विद्वता पूर्ण संस्करण निकाल रहे हैं । ग्रन्त में, मेरे विद्वान मित्र, मिस्टर 
श्रानन्दराम वरुआ ने जो कि वंगाल सिविल सर्विस में थे, एक छोटा र बहुत उत्तम 
अंगरेजी--संस्क्ृत का कोप प्रकाशित किया हैं ओर वे संस्कृत का बहुत भारी और 
विद्वतापूणं एक व्याकरण बना रहे हैं । 


जेनरल कनिंघम साहव ने, पुरातत्व तथा भारतवपर' के प्राचीन भूगोल के सम्बन्ध 

में जो कुछ परिश्रम किया है वह वहूमूल्य है । इसी प्रकार बरगेस और फगुसन साहब 

ने भारतवप की घर बनाने की विद्या पर लिखा हे। इस विषय में फगु'सन साहब के 
ग्रन्थ प्रामाणिक माने जाते हैं । 


योरप में डाक्टर फाँसवोल साहव पाली भाषा के अध्ययन की जड़ डालने वाले 
कहे जा सकते हैं | उन्होंने सन्‌ १८ ५५ में धर्मपद को सम्पादित किया था और उसके 
उपरान्त जातक की कथाश्रों को प्रकाशित किया है । डाक्टर ओडनवग ने विनय के पाठों 
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को सम्पादित किया है । इन विद्वानों ने तपा राइस डेविड्स और मेक्समूलर ने 'सेक्रेड 
बुक्स आफ दी ईस्ट? नाम की अमूल्य ग्रन्यावली में वोद्ध ग्रन्थों के सब से मुख्य-मुख्य 
भागों का अंगरेजी में अनुवाद हम लोगों के सामने उपस्थित किया है । 


मैं इस ग्रन्थावली के विषय में कुछ कहना चाहता हूँ क्योंकि में इसका विशेष 
अनुग्रहीत हूँ । प्राचीन हिन्दू साहित्य और इतिहास को स्पष्ट करने के विधय में प्रोफेसर 
मेक्समूलर साहब ने जीवित विद्वानों में सबसे अधिक उपकार किया है। उनका यह 


विचार बहुत उत्तम है कि अंगरेजी जानने वाले पूर्वदेशीय मूल ग्रन्थों के अच्रानुवाद्‌ से 
सहायता ले सके । 


संस्कृत, जन्द, पहलवी, पाली, अरबी ्रादि के ३० से अधिक ग्रन्थ इसमें छुप 
चुके हैं तथा और ग्रन्थों के छुपने को आशा की जाती है । यहाँ पर मैं यह कह देना 
चाहता हूँ कि इस ग्रन्थावली का में ऋणी हूँ। मैंने इन अन्थों में से बहुत से वाक्य उद्धृत 
किए हैं और कहीं-कहीं पर उनमें एकाध शब्द को अदल बदल कर दिया है और जिन 


मूल संस्कृत ग्रन्थों का अनुवाद इस ग्रन्याबली में दिया है उन्हें देखने की मुझे बिरलेही' 
कहीं आवश्यकता पड़ी है। 


अब में अपनी इस पुस्तक के विषय में दो चार शब्द कहूँगा । मैंने अपने मन 
में कई चार यह प्रश्न किया है कि श्रव तक हमको जो सहायता मिल सकती है उससे 
क्या प्राचीन भारतवर्ष की सभ्यता का एक छोटा स्पष्ट ऐतिहासिक वृत्तान्त लिखा जा 
रकता है जो कि प्राचीम संस्कृत ग्रन्थो के आधार पर हो और जो इतनी सरल रीति से 
लिखा जाय कि सर्वसाधारण उसे समझ सके । मैं ऐसे ग्रन्थ के लिखे जा सकने में कोई 
सन्देह नहीं करता था पर में प्रायः यही चाहता था (जब मैंने इस ग्रन्थ का लिखना 
प्रारम्भ कर दिया था उस समय भी ) कि यह किसी योग्य विद्वान द्वारा श्रौर ऐसे महा- 


शय द्वारा लिखा जाता जो कि मेरी अपेक्षा इस कार्य में अधिक ध्यान और समय दे 
सकता । 


जिन विद्वानों ने श्रपना जीवन भारतवः 


के पुरातत्व के अध्ययन में बिताया है 
ओर जिन्होंने 


इस अमूल्य भंडार से बहुमूल्य रत्न प्रात किए हैं वे लोग उन रनों के 
आभूषण बनाकर उन्ह सवसाधारण के काम के लिए करने में जी लगाते उपस्थित हुये 


नहीं दिखाई देते । अतएव यह स्पृहारहित कार्य कम योग्यता के लोगों द्वारा ही. किया; 
जाना चाहिये । 


सर्वसाधारण के लिए ऐसे ग्रन्थ को आवश्यकता है, इस बात को कोई 
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अस्वीकार नहीं करेगा । हिन्दू विद्यार्थी के लिये मारतवष फे इतिहास कौम. 
सच पूछिये तो मुसलमानों के श्राक्रमण से आरम्म होता है । हिन्दूश्रों के राज्य के 
समय से वे लोग पूरे अनभिश्ञ हैं | स्कूल के उस विद्यार्थी को जो कि महमूद के 
वारहों आक्रमणों को अच्छी तरह जानता हे उन श्रार्य लोगों के आक्रमणों और विजयों 
का वहुत हो थोड़ा बृत्तान्त मालूम होगा जिन्होंने कि महमूद के ३००० वप पहले पंजाव 
को जीता था ओर वहां श्राकर बसे थे | वह शहाबुद्दीन मुहम्मद गोरी का दिल्ली 
ओर कन्नौज के जीतने का वृत्तान्त पढ्ता है परन्तु उसे उन्हीं देशों में कुरु और पांचाल 
लोगों की प्राचीन राजधानी का कुछ भी ऐतिहासिक वृत्तान्त नहीं मालूम होगा । वह 
जानता है कि शिवाजी के समय में दिल्‍ली मं कौन बादशाह राज्य करता था परन्तु 
जिस समय में गौतम बुद्ध अपने धर्म पर व्याख्यान देता था उस समय मगध में 
कौन राज्य करता था इसका पता उसे नहीं होगा। बह ञ्रहमदनगर, ब्रीजापुर और 
गोलकुण्डा फे इतिहास से अभिन्न होगा पर उसने आन्ध्र, गुप्त और चालुक्य राजाश्रों 
के विषय में नहीं सुना होगा | वह नादिरिशाह के भारतवर्ष, पर भाक्रमण करने की 
तिथि अच्छी तरह जानता होगा परन्तु उसे यह नहीं मालूम होगा कि इस घटना के 
पूर्व ५०० वर्ष के भीतर ही शक लोगों ने भारतबप पर आक्रमण किया और उनको 
विक्रमादित्य ने इरा कर कव भगा दिया । वह ग्रार्यभट्ट अथवा भवभति के समव की 
अपेक्षा फरदोशी और फरिश्ता की तिथियों को भली भाँति जानता हैं| वह वतला 
सकता है कि ताजमहल को किसने बनाया पर इस वात का उसे ध्यान भी नहीं 
होगा कि सांची के स्तूप, कलां और ्रजन्ता की गुफाएँ, एलोरा, भुवनेश्वर और 
जगन्नाथ के मन्दिर कव वने | 

यह भाग्य का फेर जान पड़ता है कि ऐसे देश के प्राचीन समय के इतिहास 
फे प्रष्ट कोरे रहें कि जिसमें हजारो वर्प तक प्राचीन ऋषि लोगों ने दन्‍्तकथाओं ओर 
वड़ीन्वड़ी रचनाओं को हमें क्रमशः प्राप्त कराया है ग्रोर जहां कि एक पीढ़ी के पीछे 
दूसरी पीढ़ी ने इनको वरावर कंठाग्र रख कर सुरक्षित रक्खा है । यदि उन रचनाश्रों 
से प्राचीन भारतवर्ष, फे इतिहास का साधारण वृत्तान्त विदित न हो जाय तो इन 
हजारों प्राचीन समय के विद्यार्थियों ओर विद्वानों का परिश्रम करके इन्हें संरक्षित 
रखना ही व्यर्थ हुआ । फिर पिछली शताब्दी में योरप के जिन प्रख्यात विद्वानों और 
पुरातत्व वेत्ताओं ने जो कार्य किया है उनकी विद्वतापण खोजों का फल यदि हम 
अब भी शृङ्खलावद्ध इतिहास के रूप में इस प्रकार से न रख सकें कि वह सवसाधारण 
ओर ओर साधारण विद्यार्यी की समक में आ सकें तो उन विद्वानों का परिश्रम. 
ही व्यथ हुआ | 
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परन्तु हषः का विषय है कि !ऐसी बात नहीं है । यद्यपि भारतवष के इतिहास 
के बहुत से भाग श्रव तक भी संदिग्ध हैं, यद्यपि वहुत सी वात श्रव तक विवाद योग्य 
है परन्तु हिन्दू राज्य के समय का एक साधारण इतिहास तैयार करना श्रव कोई असम्भव 
कार्य नहीं है । यद्यपि मैं इस कार्य फे लिये अपने को अयोग्य पाता हुँ तथापि मै इस 
आशा से कार्य को आरम्भ कर देने कां साहस करता है कि योग्य विद्वान लोग मेरी 
युटियों को चमा करेंगे, मेरी अनिवार्य थूलो को सुधारेंगे और जिन बातों को मैंने 


असावधानी से किया हो अथवा जिन्हें में छोड़ गया होऔँ उन्हें वे योग्यता पूर्वक भली 
भाँति ठीक करेंगे । 


इस बड़े काय को करने में में यह प्रगट कर देता हूँ” कि पूर्व देश सम्बन्धी 
_विद्याओ्रों के विद्वानों ने खोज कर जो बातें जानी है उनके सिवाय मैने अपनी ओर से 
किसी नई बात का पता नहीं लगाया है। इस विषय में मेरा परिमित ज्ञान मुझे यह 
बहाना करने से रोकेगा । और ग्रन्थ के उद्देश्य का ख्याल करके भी यह बात असम्भव 
है कि इसमें किसी नई बात का पता लगाया जा सके । मैंने केवल यह उद्योग किया है 
कि योग्य विद्वानों के परिश्रम से जो बातें विदित हुई हैं उन सव को सिलसिलेवार मिला- 
कर सर्वसाधारण के लिये एक पढ़ने योग्य ग्रन्थ बन जाय। इस उद्देश्य की पूर्ति करने 
में यदि मैंने कहीं-कहीं पर अपनी ओर से कुछ अनुमान अथवा कल्पना कर दी हैं तो 


उसके लिये में पाठको से प्रार्थना करता हैँ कि वे उन्हें अनुमान और कल्पना ही समझें, 
उन्हें ऐतिहासिक आविष्कार न समझें । 


आज दस वष हुये मैंने अपनी देशी भाषा में स्कूल के विद्यार्थियों के लिये एक 
छोटी पुस्तक बनाने के श्मिप्राय से उस समय मुझे जो मसाले मिले उनका मिलविलेवार 
संग्रह कर दिया था और वह बंगाल के बहुत से स्कूलों में पाख्य पुस्तक रही है । तब 
से में अपने अवकाश के अनुसार इस कार्य को बराबर करता रहा । इसके तौन वर्ष 
क उपरान्त ये (बंगाल गोड की उदारता से ऋग्वेद संहिता का एक पूरा बंगला 
अनुवाद अपने स्वदेशियो के सम्मुख उपस्थित कर सका । उस समय से मेरी यह इच्छा 


बहुत ही सबल हो गई कि हमारे प्राचीन साहित्य में जो ऐतिहासिक मसाले मिलते हैं 
उन स्मायी रुप में फिर से श्रेणीवद्ध करूँ | इस अभिप्राय से मैंने कलकत्ता रिव्यू में 
मय पर कुछ लेख प्रकाशित किए हैं और इन लेखों को तथा इस विषय में 
ओर जो कुछ मसाले मैने इकट्ठे 5 है 


क्‌ हु उन्हीं र न्थ ७ 
करिया हे । द को मैंने इस ग्रन्थ में सिलसिलेवार वर्णन 


जिस ढंग पर ग्रह ग्रन्थ लिखा गया है वह बहुत ही सरल है । इसका . मुख्य 
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अभिप्राय सर्ववाधारण के सामने भारतत्रष का एक उपयोगी ओर छोटा र्यष 
स्थित करने का रहा है, भारतवप फे पुरातत्व के वित्राद का दृहद्‌ ग्रन्थ बनाने कोः 
नहीं । ऐसे प्रन्थ का स्पष्टता ओर सविस्तार फे साथ ग्रध्यवत करना कुछ सहज 
काम नहीं है | इस मन्थ के प्रत्येक अध्याय में जिन विषयों का वर्णन हैं उनके सम्बन्ध 
में बहुत सी छान वीन हुई हे ओर भिन्न-भिन्न सम्मतियाँ लिखी गई हं। मुझे 
सन्तोष होता यदि में पाठकों के लिये प्रत्येक वादाविवाद का इतिहास, पुरातत्व 
के सम्बध में जो बातें जानी गई है, उनमें से प्रत्येक का वृतान्त श्रौर प्रत्येक 
सम्मति के पक्त और विपक्ष की वातों को लिख सकता । परन्तु ऐसा करने में इस 
अन्ध का आकार तिगुना अथवा चौगुना बढ़ जाता ओर जिस श्रभिप्राय से यह ग्रन्थ 
लिखा जाता है उसकी पूर्ति न होती । अपने प्रम उद्देश्य की पूर्ति करने के लिये 
मैंने अनावश्यक वादाविवाद को बचाया है ओर प्राचीन समय का हिन्दू सभ्यता 
शरीर हिन्दू जीवन की प्रत्येक अवस्था का जितना स्पष्ट और अबविस्तृत वर्णन मुभमे 
हो सका हैं, दिया है । 


परन्तु यद्यपि इस ग्रन्थ में मेरा मुख्य उद्देश्य अविस्तृत वर्णन देने ही का 
हूँ तथापि मने यह उद्योग किया हे कि इस पुस्तक को समाप्त कर लेने के उपरान्त 
भी पाठकों के हृदय पर उसका स्पष्ट प्रभाव बना रहे । इस हेतु मैंने विस्तृत वर्णनों 
को जहाँ तक हो सका बचाया है ओर प्रत्येक काल के मुख्प-मुख्प्र विपयों को स्पष्ट 
रूप ओर पूरी तरह से वर्णान करने का उपयोग किया है । उन मुख्य मुख्य घटनाओं 
को श्रर्थात्‌ हिन्दू सभ्यता की कथा की प्रधान वातों को-अपने पाठकों के हृदय पर 
अङ्कित करने के लिये जहाँ कही पुनरुक्ति की आवश्यकता पड़ो है वहाँ मैंने पुनरुक्ति 
को बचाया नहीं है । 

संस्कृत अन्थों के अनुवादों से जो बहुत से वाक्य मैंने उद्धत किये हैं वे 
पहले पहल मेरे अविस्तृत वर्णन के सिद्धान्त के विरुद्ध जान पड़े गे । परन्तु इन उद्धृत 
वाक्यों का देना बहुत ही उचित था क्योंकि पहले तो ऐसे विषय में जिसमें कि भिन्न 
भिन्न सम्मतियाँ हो सकती हैं, यह नितान्त आवश्यक है कि हम अपने पाठकों के सम्मुख 
उन मूल पाठों को उपस्थित कर दे कि जिनके आधार पर मैंने अपनी सम्मति स्थिर 
को ह | पाठक लोग उस पर स्वयं. विचार करें और यदि मैने जो सिद्धान्त स्थिर किए 
हैं उनमें भूल हो तो उसे सुधार सके । दूसरे, हमारे प्राचीन ग्रन्यक्रारों के मूल ग्रन्थों 
से पाठकों को परिचित कराना ऐतिहासिक विद्या के लिये लाभदायक होगा । यह आशा 
नहीं की जा सकती कि कार्य व्यस्त विद्यार्थी इन प्राचीन और कठिन ग्रन्थों के मूल पाठों 
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| अथवा उनके पाण्डित्यपूर्ण अ्रनुवादों को पढने का समय निकाल सकेगा और बह 
तेहासकार जो अपने पाठकों का इन प्राचीन ग्रन्थों से कम से कम कुछ भागों से 
रचय कराया चाहता हो, वह इस विषय में श्रपने पाठकों की विशता वढावेगा । श्रन्त 
, यह ठीक कहा गया है कि विचार ही भाषा है और भाषा ही विचार है । अतः यदि 
।ई इतिहासकार प्राचीन समय के विचारों को प्रगट किया चाहता हो-- यदि बह 
तलाना चाहता हो कि प्राचीन समय के हिन्दू लोगों के विचार और विश्वास कैसे के 
। उसके लिये इससे अच्छी कोई बात नहीं होगों कि वह उन शब्दों को उधृत करै 
जसके द्वारा कि प्राचीन समय के लोगों ने अपने विचार प्रगट किये हैं! अतः इन 
ड़ से वाक्यों को उघृत कर देने से पाठकों को प्राचीन हिन्दू समान, उनके चाल 
यवहार और उनके विचारों का जितना ज्ञान हो सकता है उतना यदि मैं उसका पूरा 
बेसतृत वर्णन लिलू' तो उससे भी नहीं होगा | मैंने इसी श्रभिप्राय से अपने पाठकों 
पो रिचाओं और सूत्र के वनाने वालों का सामना करा देने का और उन्हें अपनी 


सम्मति स्थिर कर लेने का अवसर दिया है कि उसमें वे प्राचीन हिन्दुओं के स्वभाव 
ओर आँतरिक जीवन को जान सक्के । 


प्राचीन लोगों के विचारों और आन्तरिक जीवन से इस भाँति पूरी तरह से 
बिज्ञ होना ही सच्चे ऐविहासिक ज्ञान की जड़ है और मैंने इन पाचीन लोगों के शब्दों 
को छेड़ कर और किसी प्रकार से इसका सच्चा और अविस्तृत वर्णन देने में अपने 
को असमर्थ पाया हैं । इसी मुख्य कारण से तथा विस्तार न बढ़ाने की ही इच्छा से 
मैंने अधिकता से प्राचीन ग्रन्थों के वाक्य उदृत किए हैं । 


रन्त में पाठकों से मेरी यह प्रार्थना है कि वे मुझे उन चुटियों के लिये चमा 
करेगे जो कि निस्सन्देहर इस ग्रन्थ में हैं क्योकि एक तोमें ने इसे उस समय 
में लिखा है जिसे कि मैं सरकारो कामो से कठिनता से बचाता था और दूसरे यह 
ऐसे स्थानों पर लिखा गया है जहाँ कोई उत्तम पुस्तकालय नहीं था। परन्तु ऐसी 
चेमा बहुत कम प्रदान की जातो है ओर पाठक लोग यह पूछते हैं कि जब किसी 
प्रन्थकार के पास ग्रन्य लिखने के लिये सब प्रक्रार की सामग्री ही प्रस्तुत नहीं थी 
तो उसे ग्रन्थ फे लिखने में हाथ ही क्यों लगाना चाहिए । परस्तु में इन बातों को 
इसलिए लिखता हूँ कि जिससे इस ग्रन्थ की च्रुटियों का यदि बचाव नहीं तो उनका 
कारण अवश्य विदित हो जाय । इस पुस्तक के लेखक का समय उसका नहीं हैं। 
उसके उपर बंग।ल के एक जिले का भार हैं जिसका च्षेत्रकल ५ हंजार वर्ग मील के 
ऊपर है ओर जिसमें तीस लाख से अधिक मनुष्यों की बस्ती हैं | इससे उसको और 
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: कामों के करने का बहुत ही कम समय मिलता है । इन श्रवस्थाओं में इस “पुंस्तक को 
. सिलसिलेवार लिखना मेरे लिये एक कठिन काम रहा है श्रौर में अपने विचारवान 
पाठको से केवल यही प्रार्थना कर सकता हूँ कि वे उन भूलों और चुटियों के लिये 
जो कि इस पुस्तक में रह गई हों कृपा कर मुझे च्मा करें । 


जिला--मैमन सिंघ-बंगाल । 
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अवधि आजकल की बहुत सी जातियों के परे इतिहास की अवधि के बराबर है । 

दूसरी जातियां हिन्दुओं के वरावर अथवा उनसे भी अधिक पुरानी होने का 
घमंड करती हें | मिनन के विद्वान लोग कहने हैं कि वहाँ ईसा के ४००० बष प्रथम 
पहला राज्यवंश स्थापित हुम्ला था । पहले सीरागन का समव, जिसने सेमेटिक राज्य 
के समय समिर थ्रौर अकद में मेल कराया था, श्रसीरिया के विद्वान लोग उसे ईसा के 
३००० वर्प पहले वतलाते है श्रीर सेमेटिक लोगों के चेलडिया जीतने के पहले की 
अकद की तूरानी सम्यता- को इससे भी पहले का कहते हैं, चीन के रहने वाले अपने 
यहां के राज्यवंशों को प्रामाणिक इतिहास ईसा से २००० वप पहले का मानते हैं। 
श्रा कल के विद्वान ऋग्वेद के सूक्ता का समय २००० वर्ष से पहले फा नहीं 
; समझते | पर इन सूक़तों के संग्रह होने के समय हिन्दुओं की सभ्यता कई सी अ्रथवा 
` कई हजार वप पुरानी रही होगी । 

पर हिन्दुओं के इतिहास की सामग्री दूसरी जातियों के इतिहास की सामग्री के 
ऐसी नहीं ह । मिल्न के पुराने निवासियों के जीवाक्षरों से राजाग्रों ओर पिरामिड वनाने 
बालों के नाम, तथा, राज्यवंशों और रों के हाल के सिवाय ग्रोर कुछ पता नहीं 
लगता । वेविलिन श्रसीरिया के पत्थर के शिलालेखों से भी इतना ही पता लगता है 
ओर चीन की सामग्री से भी वहां के आदमियों की सभ्यता ओर बुद्धि की धीरे धीरे 
उन्नति होने का कुछ हाल नहाँ जाना जाता । 

पुराने समय की हिन्दुओं की पुस्तकं दूसरे तरह की हैं। उनमें कुछ दोप 
वेशक पाए जाते हैं | पर वे दोप राज्यवंशी युद्धों और ग्रन्य वातां में हें जिन्हें ऐतिहा- 
सिक कहते है | लेकिन साथ ही इसके इन पुस्तकों में सभ्यता के बढ्ने ओर बुद्धि को 
उन्नति होने का ऐसा पूरा सिलसिलेदार ग्रोर साफ हाल मिलता है कि ऐसा दसरी 
किसी पुरानी जाति के इतिहास दूढ़ने से नहीं मिलता । हर समय के साहित्य में उस 
समय को हिंदू सम्बता का मानों एक अच्छा चित्र या फोटो पाया जाता है और हर एक 
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समय की पुस्तकों में सिलसिलेवार तीन हजार ह्षौं का ऐसा साफ और पूरा इतिहास 
पाया ठ है कि जिसके जानने के लिये अधिक ग्रनुसन्धान की आवश्यकता 
नहीं है । 

॥ पत्थर, ताम्रपत्र और पपिराई के लेख उस समय की बातों की यादगारी के 
लिये वनाये थे । किसी के गीत, भजन और धार्मिक उद्गार उस जाति की सभ्यता औरं 
विचारों का सच्चा और स्वाभाविक पता लगाते हैं । हिन्दुओं के सबसे पुराने उद्गार 
लेख द्वारा नहीं प्रकट किये गये और इसी कारण वे श्रपूर्ण और अविरुद्ध है । वे इस 
जाति के विचारों और भावों के स्वाभाविक और सच्चे बचन हैं | वे पत्थरों पर नहीं 
खोदे गये पर केवल कण्ठ करके वचाये गये हैं | और जिन लोगों ने इसे कण्ठ करके 
बचा रका उन्होंने ऐसी अच्छी तरह से ज्यों का त्यों बचा रक्खा है कि जो आजकल 
एक करामात समझी जा सकती है | 

जिन विद्वानों मे वेदों के सूकतों को इतिहास की इष्टि से पढ़ा है वे जानते हैं 
कि उनसे सामाजिक इतिहास तैयार करने के लिये जो सामग्री मिलती है वह पत्थर 
या पत्रों के लेखों से अधिक र ठीक है | और जिन लोगों ने हिन्दुओं के पुराने 
इतिहास के हर एक समय की पुस्तकों को पढ़ा हे वे भी जानते है कि इनमें हिन्दुओं 
की सभ्यता, विचार ओर घर्म के तीन हजार वर्ष तक बढ्ने और बदलने का पूरा पूरा 
हाल है और आदमियों की सभ्यता के इतिहास जाननेवालों को वह देखने के लिये 
हिन्दू ही होना जरूरी नहीं है कि हिन्दुओं ने इतिहास लिखने के लिये पूरी, सरल 
आर सच्ची वातें बचा रक्खी हैं | 

हमारी बातों का मतलव आप कहीं ओर का और न समझ लें । हमने ऊपर 
जो बातें लिखी हैं वह खाली इस भ्रमयुक्त विश्वास को दूर करने के लिये लिखी 
हैं कि भारतवष का कोई भी पुराना इतिहास पढ्ने लावक नहीं है। पुराने समय 
का कोई सिलसिलेवार और विश्वास के लायक वृतान्त ऐसा नहीं है कि जो आज 
कल के पढने वालों को रोचक या शिक्षा देने वाला हो| 

पुराने आर्यावर्त का भी सिलसिलेबार इतिहास है जिसमें सबसे बड़ी बात यह है 
कि रला होने के बदले वह बहुत ही रोचक है इस पुराने इतिहास से यह जाना 
जाता है कि एक गुणतम्पन्न आर्य जाति ने संयोगवश वाहरी दुनिया से अलग होकर, 
अपनी माइतिक अवस्था में अपनी सभ्यता किस तरह से बनाई । हम उनके 
युग झुगान्तर के मानसिक ाबिप्कारों को देखते हैं, उनकी शताब्दी से दूसरी 
शताब्दी में जो धर्म में उन्नति और वृद्धि हुईं उसको निरखते हैं, उनके राजनीति के 
व्यवहार को देखते हैं कि जव वे धीरे-धीरे भारत में फैलते हैं और नए राज्य और 


राज्यवंश स्थापित करते हे। हम पुरोहितो के बल के मुकावले में उनकी कोशिशों को; 
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उनकी जीत और हार को जाँचते हँ । हम उनके समाज और धर्म के उलट फेरी कौ 
आर उनके प्रभावोत्पादक फलों को मन लगा कर पढ़ते हैं और एक जाति के मानसिक 
जीवन की यह बड़ी कहानी जो शाह अरजदी की कहानियों से भी अधिक मनोरंजक 
है, कहीं नहीं टूटती ओर न उसका सिलसिला ही कहीं भंग होता है । जिन सब कारणों 
से समाज और धर्म के बड़े बड़े उलट फेर हुये वे सब पाठकों को मालूम हो जाते हैं 
शरीर वे देखने लगते हैं कि हिन्दुओं की पुरानी सभ्यता ने ईसा के २००० वप पहले से 
ईसा क्षे १००० वर्ष पीछे तक तीस शताब्दियों में धीरे धीरे क्रिस तरह से उन्नति की।' 


हिन्दुओं की सम्यता में दोष है । उनसे यदि यूनान श्रीर रोम के पीछे की सभ्यता 
से मिलान किया जाय तो इस समय के फ्टने वालों को शिक्षा मिलती है। हमारे गुणों 
से ऐसी शिक्षा नहीं मिलती जैसी हमारे दोपों से। विश्वामित्र के सकतों, कपिल के 
तत्वदर्शन और कालिदास के काव्यों के पढ्ने से उतनी शिक्षा नहीं मिलती जैसी हमारे 
राजनैतिक जीवन के गिरने ओर पुरोहितों के प्रभुत्व से गोतम बुद्ध और अशोक के 
नायक होने में लोगों के धर्म की उन्नति के हाल में उतनी शिक्षा नहीं मिलती जितनी 
कि सर्वसाधारण में स्वतन्त्रता के लिये यत्न करने के बिल्कुल अभाव से। दुनिया के 
मानसिक जीवन के आरम्भ से ब्राह्मणों श्रौर क्षत्रियों की वृद्धि जो वढी चढी थी उससे 
इतनी वात नहीं बूझती और इतनी शिक्षा नहीं मिलती जितनी कि मामूली काम काज 
और व्यापार में, यन्त्र ओर समुद्र की विद्या की नई वातों का पता लगाने में, संगतराशी 
शिल्पविद्या और कलाकोशल में, जातीय जीवन के प्रादुर्भाव और जातीय सवलता में | 


प्राचीन हिन्दुओं के मानसिक ओर धार्मिक जीवन का इतिहास श्रनुवन्धता, 
: पूर्णता और गम्भीर भावों में अनुपम है । परन्तु वह इतिहासवेत्ता जो इस मानसिक 
“ जीवन का केवल चित्र उतारता है, श्रपने कत्त व्य को आधा करता है । हिन्दू इतिहास 
का एक दूसरा और अधिक खेदजनक भाग भी है श्रीर कथा के इस भाग को भी ठीक 
ठीक कह देना आवश्यक है | 


हम पहले कह चुके हैँ कि प्राचीन भारतीय इतिहास कई एक विशिष्ट ओर 
लम्बे कालों अथवा युगों में विभाजित होता है । प्रत्येक काल का जुदा-जुदा साहित्य है 
£ ओर प्रत्येक की सभ्यता में दूसरे कालों के महान राजनैतिक और सामाजिक कारणों से 
£ वड़ा भेद हो जाता है | हमारी इच्छा हे कि पहले हम इन ऐतिहासिक युगों का ओर जो. 
४1 वड़ी-बड़ी घटनायें हों उनका रुक्षेप में वर्णन कर दे' जिससे हमारे पाठकों को इस ग्रन्थ. 


का 


पः, 


1 उद्देश्य विदित हो जाय और जव हम इन कालों का सविस्तार वृतान्त लिखे तो 
शायद उनको प्रत्येक युग की सव वातों के समभने में सरलता होगी । हम सबसे 
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पहले के काल से आरम्भ करते हैं अर्थात्‌ उस समय से जब कि आर्यों ने पंजाब देश 
में आकर निवास किया था। इस काल के इतिहास का पता ऋग्वेद के सूक्तो से 
मिलता है । सु 


प्रथम युग 


इस अमूल्य ग्रन्थ अर्थात ऋग्वेद में हम लोग आयौं को सिन्ध और उसकी 
पाचों सहायक नदियों के तट की भूमि को विजय करते हुये और उसमें बसते हुये पाते 
हैं | सतलज के परे की भूमि से वे प्रायः अनभिज्ञ थे। वे लोग विजय करने वाले थे 
और इनमें कायंदचता के प्रबल प्रेम ग्रोर उत्साह युक्त आमोद-प्रमोद के साथ-साथ 
तरुण जातीय जीवन का पुरुपार्थ और आव्मगौरव भरा हुआ था । इस विषय में उनसे 
ओर पीछे के समय के चिन्ताशील और कार्य क्षय हिन्दुओं से बड़ा अन्तर था | वे धन 
पशु, समूह और खेतों से आमन्दित होते थे । उन्होंने अपने वाहुबल से नये अधिकार 
ओर नये देश को यहाँ के आदि निवासियों से छीन लिया और ये आदि निवासी व्यर्थ 
इन अजय विजयी लोगों के विरुद्ध अपना स्वत्व रखने की कोशिश करते थे। निदान 
यह युग इन लोगों का आदि निवासियों के साथ युद्ध और विजय करने का था और 
ये आय बीर अपनी विजय को अभिमान और हर्ष के साथ भजनों में गाते थे और 
देवताओं से प्रार्थना करते थे कि वे उन्हें घन और नये अधिकार दे और असम्यों का 
नाश करें । प्रकृति में जो उज्बल आनन्दमय और तेजस्वी था उसकी आय लोग प्रशंसा' 
करते थे और वह सव उनके हप का कारण था । प्रकृति की ऐसी विभूति की वे लोग 
पूजा करते थे और उनको देवता मानकर उनका आवाहन करते थे । 


इसके लिखने की आवश्यकता नहीं है कि उस समय आर्य लोग एक ही जाति 
के थे और जाति का भेद केबल आयौं और आदि निवासियीं में था | उस सयय व्यव- 
साय का भेद सी स्पष्ट नहीं था । कई एकड़ भूमि का अधिकारी जो शान्ति के समय 
सेती करता था और पशुओं को पालता था, बही युद्ध के समय अपने प्राण की रहा 
ता चा आदि निवासियों को लूटने के लिये वाहर जाता और बहुधा भक्ति में 
आकर युद्ध के देवताओं की स्तुति में ओजस्बी भजन वनाता । उस समय न मन्दिर ये 
न मियो । इल में जो बड़ा होता वह अपने अग्निकुण्ड में यज्ञ को अग्नि का हवन 
न चावल छ मांस अथवा सोमरस से करता और अपने बच्चों के कुशल, 
किया (र हे के लिये देवताओं का श्रावाइन करता । प्रत्येक दल का एक प्रधान 
kt ग परन्तु न तो राजा होता और न उसकी ओर से यज्ञ करने और भजन 


करने के लिये परोहितों हि 
कं लिये पुरोहितों को ही कोई जाति थी ओर न राजाओं ही की । लोग स्वतन्त्र 
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होता है उसको वे भोगते थे । 


अब आर्यो के पंजाव में वसने का समय क्या हे ! हम समभते हें कि यदि हम 
इसको ईसा से २००० वर्ष, पहले से १४०० वर्ष पहले तक रक्खें तो हम प्रायः सव 
लोगों से सहमत रहेंगे | इस समय का नाम हम सुवीते के लिये वैदिक युग ( काल ) 
रक्खेंगे । 


दूसरा युग 


अब हिन्दू आर्य लोग सतलज तक आ पहुँचे और उनको सतलज पार करके 
गंगा की घाटी में पहुँचने में कुछ देर न लगी । गंगा और यमुना का नाम ऋग्वेद में 
वहुत कम आया हैं । इससे जान पड़ता हैं कि प्रथम अर्थात्‌ वैदिक युग में ये नदियां 
उस समय तक जानी नहीं गई थीं यद्यपि कुछ साहसी अ्धिवासी पंजाब से निकल कर 
इन नदियों के तट पर आ बसे होंगे | दूसरे युग में इन बस्तियों की संख्या वढी होगी, 
यहाँ तक कि कुछ शताब्दी में गंगा की सारी घाटी आजकल के तिरहुत तक प्रवल 
राजधानियों और जातिया का निवास स्थान हो गई । इन जातियों ने विद्या ओर साहित्य 
की वृद्धि की और नवीन रूप से धर्म और सभ्यता को संस्थापित किया जो कि वेदिक 
समय से बिलकुल ही भिन्न हो गये थे | 


उन जातियों में से गंगा की घारी में जो रहती थीं विख्यात के नाम भारतवर्ष 
के महाकाब्यों में अब तक वर्तमान हैं | कौरवों की राजधानी वर्तमान दिल्ली के निकट 
कहीं पर थी | पांचाल लोग दक्षिण पूरव की ओर वर्तमान कन्नौज के समीप बसे। 
गंगा और गंडक के बीच की विशाल भूमि में जिसके अन्तर्गत वर्तमान अवध है, 
कोशल लोग बसे | गंडक के पार उस भूमि में जिसे आजकल तिरहुत कहते हैं विदेह 
लोग रहने लगे ओर काशी जाति वर्तमान बनारस के आस-पास स्थित हुई । दूसरे युग 
में ये ही बड़ी विख्यात जातियाँ थीं । पर इनसे कम वलवान जातियाँ भी समय-समय पर 
हुई ओर अपना अधिकार बढ़ाती रहीं । 


जव प्रथम कुरु और पांचाल लोग द्वाव में ठहरे उस समय उनके एक प्रताप- 
शालिनी जाति होने के चिन्ह मिलते हैं| उनके परस्पर युद्ध का वृत्तान्त आर्यावर्त के 
प्रथम जातीय महाकाव्य अर्थात्‌ महाभारत में दिया है और यद्यपि यह ग्रन्थ अपने वर्तमान 
रूप में पीछे के समय का अथवा यों कहिये कि पीछे के कई भिन्न-भिन्न समयों का बना 
हुआ है, पर इसमें भी गङ्गा की घाटी के प्राचीन विजयी लोगों के उद्धत और कट्टर 


~ घ - Mira 
थे और स्वतन्त्र और उत्साही पशु रखने वालों और खेती करने वालों में जो आनन्दे 
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चौर्य और वीरोचित ईर्घाद्वेघ के चिन्ह मिलते' हैं । परन्तु इस घाटी की नरम आवहा में 
हिन्दू लोग बहुत शताब्दियों तक नहीं रहे ओर वे अपना उत्साह श्रौर पुरुषार्थ खो बैठे । 
परन्तु विद्या और सभ्यता में उन्होंने उन्नति की । ज्यों-ज्यों ये लोग इस नदी की ओर 
बढ़ने लगे त्यों-त्यों उनमें बह तत्परता कम होने लगी जो कि विजयिनी जातियो में होती 
है । विदेह श्रौर काशी लोगों की राजसभा के लोग विद्वान और व्युत्पन्न थे परन्तु उस 
समय के ग्रन्थों में उन लोगों में बीरोचित गुणों के प्रमाण नहीं मिलते | कोशल लोग 
सुसम्य थे परन्तु इस जाति की कथा से जो कि आर्यावर्त के दूसरे महाकाव्य अर्थात्‌ 
रामायण में दी हुई है, ( जो वर्तमान रूप में पीछे के समय की वनी हुई है ) इन लोगों 
में सांसमिक कर्तव्य और कुलाचार से प्रेम होने का और ब्राह्मणों के आश्ञापालन तथ! 
धर्म में वाहरी आडम्बरों पर अधिक ध्यान करने का परिचय महाभारत के कठोर 
पराक्रम और तीक्ष्ण उत्साह की अपेक्षा अधिक मिलता है। | 


इस प्रकार धीरे-धीरे हिन्दुओं की शक्ति क्षीण होने के कारण धार्मिक और 
सामाजिक नियमों में बड़े-बड़े अदल-बदल हुए | धर्म ने दूसरा ही रूप धारण किया। 
गंगा तट के उत्साहहीन और आडम्बरप्रिय हिन्दुओ को पंजाब के पराक्रमी योधाओं 
फे वीरोचित और सीधे-साधे भजन ' रुचिकर न हुए। उन भजनों का पाठ तो अब भी 
होता था परन्तु उनके भाव और आशय लुप्त हो गये और सीधी-सीधी विधियों के 
स्थान पर बड़े-बड़े आडम्बर प्रचलित हो गए | पुजारियों की संख्या और उनका प्रभुत्व 
बढ्ने लगा, यहाँ तक कि उनकी परम्परागत एक जाति हो गई । गंगा तट के राजा 
ओर योद्धा उज्ज्वल भवनों में रहने लगे और उनके चारो ्रोर_ पंजाब के सीधे खेती 
करने बाले योधाओं की अपेक्षा अधिक चमक-दमक थी और यें राजा लोग समाजं 
से उरन्त जुदे हो गये और उन्होंने अपनी एक जाति बना ली! सर्वं साधारण 
अर्थात्‌ वैश्य-ञ्रथवा ऋर्यद से अनुसार जो-अपने पंजाब निवासी पुझुषांश्रों से निरवल 
हो गए थे और उन लोगों ने बिना बिरोध के उन वन्धनों को स्वीकार कर लिया जिनसे 
कक और योधाओं अर्थात्‌ ब्राह्मणों और क्षत्रियों ने उन्हें बाँधा था । परन्तु अधीनता 
आचार भ्रष्टता आती है इस कारण हिन्द श में लोग हुए, 

जैसा कि योरप के लोगों ने प्राचीन र pr 5 में हेन हो की है । 

अन्त में आदि निवासी जो श्राय के श्र नों रौं 
सं र्यो के अधीन हो गये थे और जिन्होंने आयौं की 


Mo कन कर ली थी, नीच जाति अर्थात्‌ शूद हो गये शरीर उनको आयों के 
मक को करने ओर धर्म सम्बन्धी विद्या उपार्जन करने का निषेध कर 
! 
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इस प्रकार से हिन्दू इतिहास के दूसरे युग में ग्रावोवते में जातिभेद की उ ह 
हुई । यह रीति लोगों में उत्साहहीनता और निर्वलता से उसन्न हुई ओर किसी अश 
में इसने इन दोषों को सदा के लिये स्थायी कर दिया । RRS 

निदान दूसरा युग ऐसा था कि जिसमें लोग ब्राह्मण ओर चनि के अधीन 
हो गए और क्षत्रियों ने भी ब्राह्मणों की श्रधीनता स्वीकार कर ली । परन्तु इस युग 
के अन्त में कुछ प्रत्यावात-सा होने लगा ओर अमिमानी क्षी भी विद्या पन घम में 
अपने को द्राह्मणों के समान सिद्ध करने लगे । पुरोहितं की निरर्थक रीतियों और 
संस्कारों से खिन्न होकर छत्रियों ने भी सत्य की खोज में नये विचार ओर निर्भय अनु- 
सन्धान आरम्भ कर दिए । पर यह प्रयत्न ञ्रकारथ गया | पुरोहितो की वढ़ी-चढ़ी ही 
रही परन्तु क्षत्रियों के ये ओजस्वी विचार ही इस समय के रसशून्य ओर निर्जीव साहित्य 
को रोचक वना देते हैं । और वे विचार जाति में पैतृक घन को तरह रहे ओर पिछले 
वर्षों में हिन्दू दर्शनशास्त्र धार्मिक परिवर्तनों की जड़ हुए । 

इसी समय में जव कि आर्य लोग गंगा की घाटीं में फैले, ऋग्वेद ओर तीनों 
दूसरे बेद अर्थात्‌ साम, यजुर और ञ्रथर्व, भौ संग्रहीत और सम्पादित हुए। तव एक 
दूसरे प्रकार के उन्थों की रचना हुई जो 'द्राह्मण्‌? नाम से पुकारे जाते हैं। इन ग्रन्थो 
में यों की विधि लिखी है । यह निस्तार र विस्तीर्ण रचना सर्व साधारण के क्षीण 
शक्ति होने और द्राह्मझों के स्वमताभिमान का परिचय देती हे । संसार छोड़ कर बनौं में 
जाने की प्रथा, जो पहले नाम को भो नहीं थी, चल पड़ी और ब्राह्मण के अन्तिम भाग 
अर्थात आरण्यक में चन की विधि क्रियाओं का ही वर्णन है । अन्त में ज्षत्रियों के निर्भय 
विचार जो उपनिपदों के नाम से प्रख्यात है, आरम्भ हुए और ये इस युग के साहित्य के 
अन्तिम भाग हैं और इन्हीं से भारत के उस साहित्य का अन्त होता है जिन्हें ईश्वर कृत 

- कहते ह । 

विद्वानों का मत है कि इस युग के सामाजिक ओर राजनेतिक परिवत्तनों में 
कम के कम चार या पाँच सौ वप" लगे होंगे । इतने समय में गंगा की घाटी के उपबन 
तिरहुत तक साफ किए गये, बसाए, गए और हिन्दू आचार व्यवहार प्रचलित हुए एवं 
यहाँ प्रतापशालिनी राजधानियाँ स्थापित हुई । धार्मिक रीति बहुत ही बढ़ गई, सामा- 
जिक नियम बदल गए, जाति भेद का प्रचार हुआ, पुरोहितों का प्रभुत्व स्थापित होकर 
इद हुआ ओर शन्त में क्षत्रियों ने उसमें शंका की । इसी समय में विविध प्रकार के 
बिस्तीण्‌ ग्रन्थ भी सचे गए । इस कारण इस युग का समय लगभग ईसा से १४०० 
चष" पहले से १००० वर्ष पहले तक नियत कर सकते है । 

यहाँ एक दो वात जो इस काल निर्णय को दृढ करती है लिख देनी चाहिये । 
इस समय कौ मुख्य ऐतिहासिक बात कुरु और पाँचालों का युद्ध है जिसका वर्णन 
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महाभारत में है और जिसके विषय में हम आगे चलकर कुछ कहेंगे। इस समय की 
साहित्य सम्बन्धी मुख्य बात वेदों का संग्रह करना है। पुराणों ओर महाभारत से भी 
पता लगता है कि वेदों के संग्रहकर्ता इस युद्ध के समय में हुए हैं परन्तु इस वात को 
चाहे हम माने अथवा न माने, हम इन दोदों बातों पर अलग विचार करेंगे। दन्त 
कथाश्रों में लिखा है कि जब वेद संग्रहीत किए गए तो उसकी तिथि नियत करने के 
हेतु श्रयनान्त का स्थान निश्चय करके लिख लिया गंया था। ज्योतिष के जिस ग्रन्थ 
में निश्चित स्थान लिखा मिलता है वह पीछे का अन्य है अर्थात्‌ ईसा से ३०० वर्ष 
के पहले का नही है पर यह बिचार निस्सन्देह पहले का है ओर बेंटले ्रौर आर्कडीकन 
ग्रेट दोनों विद्वान गणितज्ञों ने इसको जाँच कर ईसा से ११८१ वर्ष' पहले 
बतलाया है | 

इस आविष्कार के विरुद्ध इन दिनों यूरोप, अमेरिका और भारतवर्ष में बहुत 
कुछ लिखा गया है परन्तु इन विवादों में ह्मे कोई वात भी ऐसी नहीं मिली कि 
जिससे हमें इस विचार की सत्यता में सन्देह हो । हम इसे ही बेदों के अन्तिम संग्रह 
का समय मानते हैं और कई पीढ़ी तक कितने ही आचायों ने संग्रह का काम किया 
होगा, इस कारण हम अनुमान कर सकते हैं कि बेद ईसा से १४०७ अथवा १३०० 
वष' पहले सम्पादित किये गये और यही काल हमने दूसरे युग का निश्चय किया है। 

कुछ पाँचालों के युद्ध के बिषय में भारतवप' की भिन्भ-मिन्न राजधानियों के 
इतिहासों में इस युद्ध का नाम आया है और इनमे से बहुत से इतिहास विश्वास योग्य 
भी है। वौद्ध धर्म के आचार्य ईसा से ६०० वष' पहले हुए और देश के दूसरे इतिहास 
से पता लगा हैं कि कुरु पाँचाल युद्ध के समय से बुद्ध तक ३५ राजाओं ने राज्य किया। 
के रेक राज्य का सप्रय २० वर्ष' मान ले तो महाभारत का समय ईसा से १३०० 
वर्ष पहले निकल आता है । फिर हमको सिक्को से मालम होता है कि कनिष्क ने 
काश्मीर में ईसवी की पहली शताब्दी में राज्य किया और उसके उत्तराधिकारी अभिमन्यु 
ने शायद उस शताब्दी के अन्त के लगभग | काश्मीर देश का इतिहासवेत्ता लिखता 


है कि कुरु पाँचाल युद्ध से अभिमन्यु के समय तक ५२ राजाओ ने १२६६ वष तक 
ह । इसे महाभारत युद्ध का समय ईसा से १२०० वर्ष पहले निर्धारित 
[हे । 


| हम अपने पाठकों से यह नहीं कहते कि ऊपर दी हुई तिथियों में से वे 
किसी को मान ही ले' | भारतवप' के इतिहास में सिकन्दर के यहाँ आने के पहले 
को किसी वात का काल निर्णय करना प्रायः असम्भव-सा है और जव ज्योतिष की 
| १ भी कोई वर्ष विशेष वताते अथवा कोई ऐतिहासिक वात किसी शताब्दी 
वेशैप में प्रगट करे तव भी हम उसके मानने में भली प्रकार संकोच कर संकते हैं. 


( २५ ) 


हम केवल यही कहते हैं और इसके कहने का हमको अधिकार भी-है कि अव पाठकों 
का यह मानना सम्भव है कि वेदों का संग्रह और कुरू-पाँचाल युद्ध ईसा से लगभग 
१३०० अथवा १२०० वष पहले हुआ । 

ओर जव कुरु-पाँचाल युद्ध ईसा से १३०० वर्ष पहले (प्र्थात्‌ ट्रोजन युद्ध से 
एक शताब्दी पहले) हुआ तो हम इस दूसरे युग का समव ईसा से १४०० वर्ण पूर्व के 
पीळे कदापि नियत नहीं कर सकते क्योंकि कुरू-पाँचाल युद्ध के समय वर्तमान दिल्ली 
ओर कन्नीज की निकरस्थ भूमि प्रवल जातियों का निवास स्थान थी जिन्होंने श्रपना 
साहित्य ओर अपनी सभ्यता निर्माण कर ली थी ओर हम ्रायों के पंजाब से चल देने 
का समय ओर उनके गंगा की घाटी में बस कर ऐसी उन्नति करने के वीच के समयको 
दो शताव्दी मान सकते है । 

आयों' के पंजाव से चलने के समय को ईसा से १४०० वप पहले मान लेने में 
वैदिक समय अर्थात्‌ प्रथम युग का समय जो हमने दिया है (ईसा से २००० वप्र से 
पहले तक) निश्चित हो जाता है। 

फिर, कई एक ब्राह्मण्‌ ग्रन्थों से आन्तरिक प्रमाण मिलते हैं कि ये ग्रन्थ कुरू 
ओर पांचालो' के समव में अथवा उसके पीछे वने | इसलिये इनका समय मी हम ईसा 
से १३०० अथवा १४०० वर्ण पूर्वं का निश्चय कर्‌ सकते है ओर उपनिषद्‌ जो 
द्राह्मण ग्रन्थों की समाप्ति प्रगट करते हैं, ईसा से ११०० वप' पूर्व वने होगे । विदेह 
लोगों के राजा जनक ने उणनिपदो' का प्रचार कराया इसलिये हम विदेह और कोशल, 
लोगों का समय ईसा से १२०० से १००० वर्ष पूर्व तक अनुमान कर सकते हैं क्योंकि. 
कुरु और पाँचाल ईसा से १४०० से १२०० वर्ष पहले तक हुए 1 

सुबीते के लिये हम इस युग का नाम ऐतिहासिक काव्य कालं रखते हैं। 
इसी समय में वे जातियां जिसका वर्णन जातीय काव्यों में आया है, हुई और लडी, 
जव कि गंगा की घाटी में कुरु और पांचाल, कोशल ओर निदेह लोग राज्य 
करते थे | 


तीसरा युग 


तीसरा युग आर्यावत के इतिड्षस में शायद सबसे उज्वल समय है। इसो 
समव में आर्य लोग गंगा की घाटी से भी आगे बढ़े, दूर-दूर तक फैले और भारतवर्ष 
के दक्षिण तक उन्हो ने हिन्दू राजधानियाँ स्थापित की । मगध अर्थात्‌ दक्षिण विहार 
जिससे कि ऐतिहासिक काव्य काल में भी हिन्दू लोग विज्ञ थे, तीसरे युग में पूरो 
तरह से हिन्टुश्ो का हो गया | यहाँ की नई ओर प्रबल राजजानी ने गंगा तट का 
प्राचीन राज्य दवा दिया, बौद्ध घर्म मंगंध के आस-पास की राजघानियों में -फैला और 
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“चन्द्रणुप्त ने जो सिकन्द्र का समकालीन था. सारे उत्तरी भारतवर्ष को पंजाव से 
बिहार तक मगध के राज्याधीन बनाया। इस वड़ी राजनैतिक घटना ग्रर्थात्‌ सारे 
उत्तरी भारत के एक साम्राज्य के अधीन एकत्रित होने के साथ ही साथ तीसरे युग को 
-समाप्ति होती है और चौथा युग आरम्भ होता है। 

आर्य अधिवासी बंगाल तक रहुँचे और उन्होंने आदि नित्रासियों में भी हिलु 
धर्म ओर सभ्यता का प्रचार किया । दक्षिण में जो राजधानियाँ स्थापित हुई उन्होंने 
और भी गौरव पाया । आत्म लोगो' ने दक्षिण में एक प्रवल राजधानी स्थापि की 
ओर विद्या की बड़ी वृद्धि की | और भी दक्षिण में आर्य लोगो का प्राचीन द्रविड़ 
सभ्यता से संसर्ग हुआ । सुसम्पन्न हिन्दू सभ्यता की जय हुई, द्रविड़ लोग भी हिन्दू बना 
लिए गए और उन्होंने ऐसी राजधानियाँ स्थापित की जो विद्या और प्रताप में विख्यात 
हो गई । चोल, चेर और पांढ य को राजधानियां ईसा से ३०० वर्षा पूर्व अपना प्रताप 


जमा चुकी थी श्रौर चोल की राजधानी कांती (कांजीवरम) पिछले दिलों में विद्या का 
मुख्य स्थान हो गई । | 


पश्चिम में सौराष्ट्र (जिसके अन्तर्गत गुजरात श्रौर महाराष्ट्र देश भी है) के 


लोगों ने भी हिन्दू सभ्यता स्वीकार की और समुद्र में लंका से विज्ञप्ति प्राप्त को जो कि 
हिन्दू व्यापारियों के आने जाने का स्थान हुआ । 


इस समय का व्यवसाय ओर उत्साह उनके साहित्य और राष्ट्रीय विजय से 
आरम्म होता है । व्राझ्लण और आरण्यको की वहु-वाक्यमय शिक्षा और धर्मक्रिया सत्रों में 
संक्षिप्त को गई जिसमें कि यज्ञों में प्रयोग करने के लिये पुस्तकें बन जांय। कुज्ञाचार 
और सामाजिक व्यवहार के नियंमों के भी सूत्र बनाये गये । सूत्र सम्प्रदाय भारतवर्ष में 
क फेल गये । उत्तर में और दक्षिण में ग्रन्थों की संख्या बढ़ने लगी | इन धर्म 
ग्रन्थों के अतिरिक्त शिक्षाशास्र, छुन्द, व्याकरण और कोशों का अध्ययन होने लगा। 


यारक ने निरुक्त और पाणिनि ने इसी समय अपना व्याकप्ण लिखा । निश्चित 


नियमानुसार यज्ञों को वेदी बनाने के कारण रेखागणित को उत्पत्ति हुई जो पहले-पहल 
भारतवप ही में जानी गई | 


हि उपनिपदो की शिक्षा बथा न गई। इन अन्थों का अवलोकन वराबर 
उ | यहां कि कपिल ने सांख्य दर्शन का आविष्कार किया जा कि संसार 
केतः दशनो में गूड युक्ति युक्त होने में सबते प्रथम हे। इसके सिवाय श्रौर 
चार्यो ने मी दूसरे दर्शन रचे प 


-पर सबसे अहि ए्तु सांख्य दर्शन ही को भारत के भविष्य काल 
दु न श्रधक प्रभाव डालना था | क्योंकि ईसा से ६०० बषः पहले गौतम बुद्ध 
जन्म हुआ औं र उसने सांख्य की रूललो यक्ति में “वसुधैव कुटुम््रकम्‌? के विचार 


GR) 


जोड़ दिये जिसके कारण उसका धर्म सारी मनुष्य जाति में से तिहाई लोगों में प्रचलित 
हो गया । 

इस युग का समय निश्चित करने में कोई कठिनाई नहीं है | सिकन्दर फे 
समकालीन चन्द्रगुत फे उत्तरीय भारत को ईसा से ३२० वप पहले तक मान सकते हैं । 
सुवीते के लिये हम इसको दार्शनिक अथवा युक्तिसिद्ध काल कहेंगे । 

इस समय की राजनैतिक विद्या सम्बन्धी और घामिक घटनाओं को ७०० 
वर्ष लगे होंगे | जितना वड़ा हमने यह काल वतलाया है और जितनी बातें हम जानते 
है वे इस काल को प्रमाणित करती हैं 1 गौतम, वौद्वायन, वशिष्ठ और श्रपस्तम्व के 
सूत्रों का जो समय डाक्टर बुहलर ने निश्चय किया है वह ऊपर दिए. हुए ही समय में 
पड़ता है | डाक्टर थीवो सुल्व सत्नों अर्थात्‌ रेखा गणित का काल ईसा से ८ शताब्दी 
पहले वतलाते हँ । सांख्य दर्शन पर लिखने वालों ने कपिल के दर्शनों को ७०० वष 
पहले का कहा है ओर गौतम बुद्ध जैसा कि हम कह चुके हैं ईसा से ६०० वष 
पहले हुए । 

यह काल जो प्रायः निश्चित रूप से निर्णीत हुआ है पिछले श्रर्थात्‌ ऐतिहासिक 
काव्य काल के समय को भी प्रमाणित करता है क्योंकि यदि कपिल के दशन जो कि 
उपनिषदों के दूरस्थ ओर परिपक्व परिणाम हैं, सातवीं शताब्दी में रचे गये तब उपनिषद्‌ 
तो इसके कई शताब्दी पहले ही निर्माण किये गये होंगे । ओर हम उपनिशदों का काल, 
जिनसे कि ऐतिहासिक काव्य काल समात होता है ईसा से १००० वर्ण पहले चतलाने 
में सम्भवतः सत्य ठहरेंगे । 


चौथा युग 

यह युग चद्रणुत के प्रभावशाली राज्य के समय से आरम्भ होता है । चन्द्रगुस 
के पोते अशोक ने वोद धर्म को भारतवर्प का राजकीय धर्म बनाया, पटने के महान 
संघ के सम्मुख बौद्धो के धर्म-ग्रन्थों का निर्णय किया और अपनी परोपकारी ग्राज्ञाग्रों को 
पत्थर के स्तम्मों और चट्टानों पर खुदवाकर प्रकाशित करवाया । उसने जीव हिंसा का 
निषेध किया और अपने सारे राज्य में मनुप्यों ओर पशुओं की चिकित्सा का 
प्रवन्ध किया । उसने नगरवासियों और कुटुम्बियों के कर्तव्य को निर्धारित किया और 
वोद्ध उपदेशको को पृथ्वी के अन्त तक जाने की आज्ञा दीं जिससे कि वे धनी और 
दरिद्र सबसे मिले और सत्य का उपदेश करें । उसके लेखों से प्रगट होता है कि उसने 
सीरिया देश के एण्टिश्रोकस, मिश्र देश के टोलेमी, मैसोडन के एण्टीओकस, सीरीन के 
मयस और एपिरस के अलक्षेन्द्र से सन्धि कीओऔर इन राजधानियों में बौद्ध धर्म का उपदेश 
करने के निमित्त उपदेशक भेजे । अशोक ने कहा है कि इस देश और विदेश में देवप्रिय 
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के धर्म के सिद्धान्तों पर, जहाँ कहीं वह पहुँचता है, लोग चलते हैं | एक ईसाई लेखक 
कहता है “बौद्ध उपदेशको ने सीरिया में अपना धर्मप्रचार, उत्तरी पेलेस्टाइन में ईसा 
की शिक्षा ( जो उससे बहुत कुछ मिलती जुलती हे ) के सुने जाने के दो शताब्दी पहले 
किया | यह बड़ा ही सत्य बचन है कि प्रत्येक महान ऐतिहासिक परिवर्तन का एक अग्न- 
हे ११ 

i 0000 का राज्य अशोक के दादा चन्द्रगुत के समय से ईसा से लगभग ३ ०० 
वष पहले आरम्भ हुआ । अशोक के पीछे वह चिरकाल तक न रहा ; इसके पीछे दो 
राज्यवंश अर्थात सुंग और काण्व ईसा से १८३ से २६ वष पहले तक हुए | इसके 
उपरान्त श्राच्ध लोगों ने, जिन्होंने कि दक्षिण में एक प्रबल राज्य स्थापित किया था, मगध 
को जीता ओर ये सादे चार शताब्दियों तक ( ईसा से २६ वर्षा पहले से ४२० वर्ष 
पीछे तक) उत्तरी भारतवर्ष के अधिपति बने रहे । ये लोग प्रायः बौद्ध थे परन्तु ब्राह्मणों 
श्रौर धर्मात्मा हिन्दुओं का आदर करते थे | इस बौद्ध काल में दोनों धर्म साथ ही 
साथ प्रचलित थे और उपद्रव नाम का भी नहीं हुआ । आस्णों के पीछे बड़े-बड़े गुप्तवंशी 
राजा हुये जो ५०० ईस्वी तक भारतवष में प्रधान थे और इसके पीछे उनके राज्य 
का नाश हु । गुत्तबंशी प्रायः धर्म परायण हिन्दू थे परन्तु वे वौद्ध धर्म पर भी अनुग्रह 
रखते थे और बौद्ध मंदिरों और मठों में धन की सहायता करते थे । 

इसी समय में पश्चिमी भारतव्र' में बिदेशी लोग बरावर चढ़ाई करते रहे । 
वैकटीरिया के यूनानी लोग हुरेनियन शत्रु दल से निकाले जा कर ईसा से दूसरी और 
पहली शताब्दी पहले भारतवर्ष मे श्रा घुसे । इन लोगों ने यहाँ राजधानियाँ स्थापित कीं, 
यूनानी सभ्यता और विद्या का प्रचार किया और ईसा के कितनी ही शताब्दी पीछे तक 
भारतवष के भिन्न-भिन्न प्रान्तो में इनकी भिन्न-भिन्न दशा रही । कहते हैं कि वे लोग 
उड़ीसा तक पहुँच गये थे । इनके पीछे यू-ची जाति के तुरेनियम लोगों ने श्राक्रमण किया 
ओर उन्होंने काश्मीर में एक सबल राज्य स्थापित किया । ईसा की पहली शाताब्दी में 
कारमीर के यू-ची राजा कनिष्क का विस्तृत राज्य था जो काबुल, काशगर के यारकन्द 
से लेकर गुजरात और आगरे तक फैला हुआ था । वह वौद्ध था और उसने काश्‍मीर 
मै उत्तरी प्रान्त के वौद्ों की एक महासभा की | तब कम्बोजियन और काबुल की अन्य 
जातियाँ भारत में आने लगी और उनके पीछे [क्रम से उन लोगों का टिट्डीदल पहुँचा जो- 
ईसा की ५ वो शताब्दी में सारे पश्चिमी भारतबप' में फैल गया । अशोक के पीछे कई 


शताब्दी तक भारत को बिदेशी क्रमणो से चैन नहीं मिला परन्तु ये आक्रमण करने 
वाले जव अन्त म यहाँ वस गये तो उन्होंने बौद्ध धर्म स्वीकार कर लिया और वे भारत- 
वासियों में सम्मिलित हो गये | | 


5 


` बौद्ध घम का भी क्रमशः सन्‌ ईस्वी के पीछे की शताब्दियों में ऐसा ही' 


( २६ ) 


अस्त हुआ जैसा कि ऐतिहासिक काग्यकाल में हिन्दुओं के गंगा की घाटी में बसने पर 
क्रग्तेद के हिन्द धर्म का हुआ था । वीड वैरागिवों के बृहन्‌ ओर अशासनीय दल बन 
गये जिनके मठ के अधिकार में कई एकड़ भूमि होती थी और जिनका निर्वाह लोगों 
की आय से होता था । वीड संस्कार ओर रीतियां बुद्ध की पूजा और मूर्तिपूजा के 
अधिक निकट पहुँचने लगी और इनमें से बहुत सी रीतियाँ जो सर्व साधारण को प्रिय 
थीं, उस समय के हिन्द धर्म से मिल गई ओर इस प्रकार से ईसा के ६०० वप पीछे 
एक नवीन रुप का हिन्दू धर्म वन गया । इसके श्रनन्तर भारत के किसी-किसी प्रान्त मं 
कई शताब्दी तक जर्जरित रूप से हिन्दू धर्म चला आया ओर अन्त में भारत के मुसल- 
मान विजयी लोगों ने उसे विल्कुल निम्‌ ल कर दिवा 1 

हमको अशोक के समय से लेकर ईसा की पाँचची शताब्दी तक बौद्ध लोगों मं 
चट्टानों में खुदी हुई शुफायें, चेत्य अर्थात्‌ मन्दिर ग्रौर बिहार अथवा मठ सारे भारत में 
में मिलते हैं परन्त पीछे के समव के वीडशिल्प का एक भी नमूना नहीं मिलता । 
मन्दिर निर्माण करने और हिन्दू शिल्प की प्रथा ईसा की छुटी शताब्दी से लेकर 
मुसलमानों के भारत विजय के बहुत पीछे तक रही । 

दौड साहित्य का जो भाग हमको आजकल मिलता हे उसमें सबसे बहुमूल्य वे 
धर्मशास्त्र हैं जिन्हें अशोक ने पटने की महासभा में निश्चित करके सारे भारतवप' में 
भेज दिया था । वे धर्मशास्त्र जो पाली भापा में है और लंका (सिंहलद्वीप) में संरक्षित 
है, प्राचीन वोछ धर्म के इतिहास की सबसे अच्छी सामग्री है । यह साहित्य नये रुप में 
नेपाल, तिब्वत; चीन, जापान ओर सारे उत्तरीय बौद्ध प्रदेशों मं मिला हे। 

हम कह छुके है कि वोढ धम का हिन्दू धम पर स्पष्ट प्रभाव पड़ा । बौद्ध धर्म 
ने वेदों की पवित्रता में संदेह किया था ओर आधुनिक श्रर्थात्‌ पौराणिक हिन 

पि नाम को वेदों का सम्मान करता है परन्तु वह इन प्राचीन ग्रन्थों से पूर्णतया पृथक 

भाव रखने और छुटकारा पाने का परिचय देता हैं । हिन्दू ज्योतिष, गणित, धर्मशास्त्र 
ओर दार्शनिक विचार वेदों और वेदिक बज्ञों से उतपन्न हुये थे और भिन्न-भिन्न वैदिक 
सम्प्रदायौं से सम्भन्ध रखते थे । पर बौद्ध समय के पीछे के हिन्द , विज्ञान और शास्त्र 
का श्रवलम्वन नहीं लेत और न किसी वेदिक सम्प्रदाय से सम्बन्ध रखते हैं । पौराणिक 
हिन्दू घन वेदिक यज्ञी का धर्म नहीं ह वरन्‌ उसमें मूर्ति ओर देवताओं की पूजा है 
जिसका कि वेदों मं नाम भी नहीं है । 

मनु के धमशात्त्र में वीद्ध युग के हिन्दू विचारों और रीतियों का वर्णन है । 

यह धर्मशास्त्र दाशनिक काल के प्राचीन धर्म सूत्रों अथवा सामाजिक नियमों पर 

निर्धारित है । परन्तु धर्म सूत्र भिन्न-भिन्न वेदिक सम्प्रदायो" के हें । मनु संहिता किसी 
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वैदिक सम्प्रदाय की नहीं है और उसके नियम आर्य मात्र के नियम हैं । इसके विपरीत 
मनु वैदिक यज्ञों को मानता है , मूतिपूजा को त्याज्य समझता है ओर पौराणिक हिन्दू 
वैदिक धर्म की त्रिमूति ( ब्रह्मा-विष्णु-महेश ) से अनभिज्ञ है । इस प्रकार मनु वैदिक 
हिन्दू धर्म के परिवर्तन की दशा दिखलाता है। 


उपरोक्त बातों से यह प्रकट हो जायगा कि हमारे चतुर्थ युग का समय ईसा से 
३२० वध पहले से लेकर ५०० वर्ष पीछे तक नियत करने का क्या*कारण है। 

हिन्दू इतिहास का पांचवां अर्थात्‌ अन्तिम युग हिन्दुओ के पुनरुत्थान का है 
जिसका विस्तार ५०० ई० से १००० ई० तक है, जबकि महमूद गजनवी ने पहला 
आक्रमण किया था । ह | 


पांचवां युग । 

यह काल राजनीति और साहित्य में महान कार्यों से आरम्भ होता हैं। कई 
शताब्दी पूव से विदेशी झ्ाक्रमणों ने भारत को दुखी कर रक्खा था परन्तु अन्त में 
एक बड़ा प्रतिहिसक उपपन्न हुआ । उज्जैन का विक्रमादित्य उतरी भारत का अधिपति 
था । उसने कोरूर के घोर युद्ध में शक नाम के आक्रमण करने बालों को हरा कर 
भगा दिया और हिन्दू स्वाधीनता को पुनः जीवित किया | हिन्दू कल्पना, निर्माण-शक्ति 
ओर साहित्य का इसके प्रसाद से पुनरुत्थान हुआ ओर हिन्दू धर्म एक नए रूप में 
मकट हुआ । तीन शताब्दी का समय जो विक्रमादित्य के समय से आरम्भ होता है 
(५०० से ८०० ई) पीछे के संस्कृत साहित्य का महान युग कहा जा सकता है और 
प्रायः जितने बड़े-बड़े अन्थ जो राज भारत में सब'प्रिय हैं, सव इसी समय के हैं। 
कालिदास ने अपने अद्वितीय नाटक और काब्य विक्रम की सभा ही में लिखे | अमरसिंह 
कोषकार इसी सभा के नवरत्नों में से था । ओर भारी कालिदास का समकालीन था 
अथवा कुछ ही पीछे हुआ । विक्रमादित्य के उत्तराधिकारी दूसरे शिलादित्य ने ६१० 
से ६५० ६० तक राज्य किया । यह रत्नावली कर्त्ता समझा जाता है। दंडी चिकने 
दस कुमार चरित रचा है, दूसरे शिलादित्य के समय वृद्ध था और कादम्वरी का रच- 


यिता वाणभट्ट इसकी सभा में रहता था । वासवदत्ता बनाने वाला सुबन्धु भी इसी 
समय हुआ और यह भी युक्तियुक्त है कि शतक के 


रचयिता भतृ हरि ने इसी शासन में 
भट्टी काव्य बनाया । 
दूसरी शताग्दो में यशोवर्मन ने ७०० 


में राज्य किया और विख्यात भवभूति ने अपने 
की | पर भवभूति 


ई० और ७५० ई० के बीच के समय 
याद सा ओजस्वी नाटकों की रचना इसी काल में 
गचिन आयावतेक कवियों और विद्वानों की मण्डली में अन्तिम था 
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और आठवीं शताब्दी के अनन्तर भारतव में कोई भी दुत बुद्धि सम्पन्न विद्वान 
नहीं हुआ । 

इसी काल में भारतवप' के बृहुत्‌ जातीय महाकाव्य जो वहुत पूर्व रचे जा 
चुके थे, बढाए और शुद्ध किये गये और इस प्रकार उन्होंने अपना स्वरूप धारण किया 
ओर उन बृहद्‌ पुराणों की रचना जिनके कारण इस युग का नाम पौराणिक युग रूखा 
गया है, वर्तमान रुप में आरम्भ हुई । 


इन तीन शताब्दियों में भी आधुनिक हिन्दू विज्ञान शास्त्र में हमको प्रबल नाम 
मिलते है । आर्यभट्ट जिसने आधुनिक ज्योतिष शास्त्र की नींव डाली है, सन्‌ ४७६ ई० 
में पैदा हुआ और उसने अपने ग्रन्थ छुटी शताब्दी के श्रारम्भ में लिखे। उसका 
उत्तराधिकारी वराहमिहिर विक्रम की सभा में नवरल्नों में था । ब्रह्मगुप्त का जन्म ५६८ 
ई० में हुआ और इसलिये वह उपन्यास लेखक वाणभट्ट का समकालीन था। छुडी 
शताब्दी में लगभग ओर भी विख्यात ज्योतिषी हुए हैं । 


इन तीन शताब्दियों (५०१ से ८०० ई० तक) के पीछे की दो शतान्दियाँ घोर 
अन्धकार की हुई | उत्तरी भारत का इतिहास ८०० से १००० ई० तक निरा कोरा है 
उसमें न तो कोई राज्यव शा पराक्रमशील हुआ, न किसों विद्वान अथवा वैज्ञानिक ने 
ख्याति पाई और न उत्तरी भारत में कोई वड़ा कारीगर अथवा शिल्प का काम निर्माण 
किया गया | इन दोनों निःसत्व शताग्दियाँ के विष्य में इतिहास मौन हैं । 

पर उस समय जो कुछ हो रहा था उसके चिन्ह हमें कुछ मिलते हैं। इन्हीं 
दोनों अन्धकार शताब्दियों में प्राचीन राज्यव शों का पतन ओर प्राचीन राजधानियों. 
का नाश हुआ। वे योरप के अन्धकार युग के समान हैं कि जिसमें रोमन राज्यः 
की चति हुई और जो फ्यूडल प्रणाली के उठते ही दूर हो गया । भारतवष में भी, 
अंधकार के समय में प्राचीन राज्यवशों और जातियों का प्रभाव धीरे-धीरे नाश हो. 
गया ओर फिर जव प्रकाश होता है तो हम देखते हें कि हिन्दू फ्यूडल बेरन: 


की एक नवीन जाति (अर्थात्‌ वर्तमान राजपूत लोग) भारत में अधिपतिः 
हो जाती है । 


इस प्राचीन राज्य के विध्वस और नवीन अधिकार के प्रयत्न के समय में 
सबसे तरुण और सबसे प्रवल जाति आगे बढ़ गई । लगभग १००० ई० तक हम 
राजपूत राज्यव'शों को उत्तरी भारत में सवत्र राज्य करते पाते हैं । वे उज्जैनी और 
कन्नौज में विक्रमादित्य और उसके उत्तराधिकारियों के राज्य के अधिकारी हुये । उन्होंने 
गुजरात ओर पश्चिमी भारत के प्रवल वल्लभी राजाओं का राज्य छीन लिया, व्ाल' 
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और दक्षिण में अपना राज्य जमाया और सुबुक्तगीन और महमूद को पंजाब में ग्रागे 
“बढ्ने से रोकने का प्रयत्न किया | RR 
राजपूत लोगों की उत्ति के विषय में भिन्न-भिन्न मत प्रगट किये गये ह। 
'विलसन ओर ग्न्य विद्वानों का मत है कि ये लोग सीदियन आक्रमण करने वालों के 
वश में हैं, कि जो कई शताब्दियों तक निरन्तर भारतवप में आते रहे, जिन्हें विक्रमा- 
दित्य ने एकवार पीछे हटा दिया था परन्तु जो अन्य आक्रमण करने वालों की तरह 
'पश्चिमी भारत के मरुस्थलों मे वस गये ओर जहाँ जहाँ उनमें हो सका, बिजय करते 
और शासन करते रहे । चाहे जो कुछ हो राजपूत लोग निःसन्देह हिन्दू सभ्यता के नये 
मानने वाले हुये क्योंकि प्राचीन ग्रन्थों में उनका कहीं नाम भी नहीं है । समस्त नवीन 
परिवर्तित लोगों की तरह उन्होंने हिन्दू धर्म को असाधारण उत्साह से श्रङ्गीकारै किया । 
वो सूय और चद्धव शी चत्री कहे जाने पर गौरवान्वित होते | जहाँ जहाँ वो विजय 
पाते हिन्दू मन्दिर स्थापित करते । पुरोहितो का घोर रूप का अधिकार और वर्तमान 
हिन्दू धर्म के अत्यन्त हानिकारक बन्धन इसी समय से आरम्भ हुये और मुसलमानी 
शासन में सात शताब्दियों के जातीय निरुत्साह से वे चिरस्थायी हो गए । 
योरप और भारतवर्ष के इतिहास में प्राचीन काल की समाप्ति की घटनाओं में 
समानता देखकर आश्चय होता है। जिस प्रकार विक्रमादित्य ने शक जाति को निकाल 
भगाया उसी प्रकार अन्तिम रोमन राज्य अधिकारियों और उनकी सेना ने उन असम्य 
जातियों को जो बड़े उत्साह से विजय प्राप्त करने के हेतु आगे बढ़ रही थीं, पीछे हटा 
दिया | कई शताब्दी तक हिन्दू और रोमन लोग विजय पाते रहे परन्छु न्त में 
क्रमणो ओर विजय की लहरों ने भारतवर्ष और इटली के शासन को ग्रस्त कर लिया 
ओर प्राचीन राज्यासनों और प्रणालियों का अध; पतन हुआ । इस घटना के 
शताब्दियों पीछे का पश्चिमी यूरोप और उत्तरी भारतवर्ण का कोई इतिहास नहीं है। 
यदि है भी तो उन्हीं घोर संग्रामो और अत्याचारों का कि जब से प्राचीन युग का अन्त 
1 कान उदय होता है । अन्त में जब पख निवृत होता है तो 
बंश ईसाई धर्म ग्रहण र सिह RE र र और बा जय पा 
ne स समय के पुरोहितों के पक्ष में उसी उत्साह और श्लुराग 


से आ लगे कि जैसे नवीन परिवतिंत राजपूत लोगों ने ब्राह्मणों और नवीन 
पणाला के हिन्दूध्म के हेतु किया । 


त त समानता कौ समाप्ति यहाँ नहीं हो जाती। भारत के नवीन 
गरयो को मुसलमानों के आक्रमणों की लहरों के विरुद्ध उतना ही प्रचण्ड संग्राम 


करना पड़ा जे 
“गरी असा कि योरप के नवीन सम्राटों को फ्रांस » स्पेन और सीरिया 
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में | सिंह हृदय रिचर्ड और दिल्लीश्वर एथुराय एक ही समय में उसी बढ़ती हुई जाति 
से लड़ रहे थे । योरप में राज्याधिकारियों ने अपनी स्वतन्त्रता को रक्षित रक्खा और 
अन्त में मुसलमानों को स्पेन से भी निकाल दिया । भारत में हिन्दू राज्याधिकारियों ने 
विरोध तो किया परन्तु वह निष्फल हुआ । शहाबुद्दीन गोरी ने दिल्ली, अजमेर, कन्नीज 
और वनारस के राजपूत राज्यवंशों को सन्‌ ११६३ और ११६४ में नाश कर दिया 
और राजपूतों के बड़े-बड़े योद्धा मी अग्ने मरुस्थल के दुर्गो में भाग गये जहां अब 
तक वे अज्जरेजी गवमेन्ट की दयालुता के कारण एक प्रकार की स्वतन्त्रता भोग रहे हैं। 

हमने पौराणिक युग का काल सन्‌ ५०० से १००० ईसवी तक रक्खा है परन्तु 
उपरोक्त वातों से विदित हो जायगा कि पौराणिक युग सन्‌ ८०० में समाप्त हो गया 
है । प्राचीन भारत का इतिहास इसी काल में समाप्त होता है ओर उसके पीछे की दो 
शताब्दियाँ अन्धकारमय हैं । 


समय 


भारतवर्ष में दो संवस्सर प्रचलित हैं। विक्रम संवत्‌ ईसा से ५६ वर्ष पूर्व से 
आरम्भ होता है और शकाव्द ७८ ईसवी से । विद्वानों को इस बात के ।निश्चय करने 
में बढी कठिनाई हुई है कि ये दोनों संवत्सर किन विख्यात घटनाओं के स्मरणार्थ 
स्थापित हुये थे ओर जो सिद्धान्त कि वे अब तक निश्चय कर सके हैं. वे वादाचिवाद 
की सीमा के परे नहीं हैं । 
यह अव निश्चय हुआ है कि शकाव्द शाक्य राजा कनिष्क का चलाया हुआ 
है जिसने ईसा से एक शताब्दी पीछे काश्मीर श्रौर पश्चिमी भारत को विजय करके 
आस-पास के देशों में वौद्ध धर्म का प्रचार किया । शकाव्द आरम्भ में बौद्धों का संवत्सर 
था। जव भारतवष में वौद्ध धर्म था तो इसका प्रयोग होने लगा और बौद्धों के देश 
में अर्थात्‌ तिव्वत, ब्रह्मा, लंका और जावा में सर्वत्र इसका प्रचार था। छुठी शताब्दी 
में हिन्दुओं के पुनरुत्थान के पीछे उन्होंने इसका प्रयोग करना आरम्भ किया और वे 
यह कहने लगे कि इस शकाव्द का आरम्म वौद्ध शक राजा के समय से नहीं है वरन्‌ 
उस समय से है जव एक हिन्दू राजा ने शक लोगों पर विजय प्राप्र की थी। परन्तु 
प्राचीन लेखकों ने जहां कहीं शक संवत्‌ का वर्णन किया है तो इसे शक राजाश्रों का 
ही शकान्द वतलाया है + और श्राज की घड़ी तक हमारे पत्रों में यह शकाब्द ही लिखा 
Bl ld PEN 
५७० बप हुए विद्वान कोलत्र क क ने लिखा था कि वराहमिहिर ने जो ईसा की छुडी 
शताब्दी में हुआ, शक संवत्‌ शक भूरकाच” ग्रथ “शाकेन्रकाल” अर्थात्‌ शक राजाग्रोंका 
फा० ३ 
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गाता है श्रथवा पूणं रूप में इसे यों लिखते हैं “शकनरपेतर अतीताब्द” जिससे ग्रभि-: 


प्राय यह है कि शक राजाओं का संवत्सर और न कि हिन्दू राजा का शकों को नाश 
करने का समय । 


बिक्रम संवत्‌ का निश्चय करना इससे भी कठिन है। साधारणतः दत 
प्रारम्भ विक्रमादित्य के किसी वड़े विजय के काल से समझते हैं परन्तु इतिहास मै 
ईसा से ५६ वष' पहले किसी विक्रमादित्य का वर्णन नहीं आया है र खच निश्चय 
हो गया है कि कालिदास का गुणग्राहक विक्रमादित्य ईसा से छ सी वप पीछे हुआ था । 


इससे अधिक आश्चर्य की वात यह है कि संवत्‌ का प्रयोग अभी थोड़े ही काल 
से होने लगा है सन्‌ ईसबी के तुरन्त पीछे इसके प्रयोग किये जाने का कोई उदाहरण 
नहीं मिलता | भारतवष' में बौद्धों के काल के अथवा तिब्बत, ब्रह्मा, लंका, जावा दि 
दूसरे बौद्ध देशों के शिला लेखों पर यह संवत नहीं मिलता । 


संवत्सर जो सन्‌ ईस्वी से ५६ वष पहले प्रचलित हुआ था ऐतिहासिक अन्धकार 
से आच्छादित है । यह किसी ऐसे राजा का चलाया हुः्रा जान पड़ता हे कि जिसका 
इतिहास में कहीं वर्णन भी नहीं है और जिस काल से इसका आरम्भ समभा जाता है 
इससे बहुत पीछे तक इसका प्रयोग नहीं हुआ । 


कदाचित संवत्सर की उत्पत्ति का ठीक-ठीक निर्णय मिस्टर फ्लीट ने अपनी 
रवी हुई गुप्त राजाओं के शिलाशेखों के विषय की पुस्तक में किया है। ऐसा जान 
पड़ता है कि यह संवत्सर आरम्भ में मालवा जाति का एक ग्रप्रसिद्ध संवत्‌ था जो पीछे 


से विक्रमादित्य के नाम के साथ संयुक्त किया गया और जिसने सन्‌ ईसवी से ६०० वषं 
पीछे मालवा जाति को भारतवष की प्रधान जाति बनाया । 


श्रव हम सुगमता के हेतु भिन्न-भिन्न कालों की एक सूची देते है परन्तु इतना 
कह देना आवश्यक है कि इन तिथियों को केवल यथार्थता के सन्निकट पहुँचा 


हुई समझना चाहिये और पहले दी हुई तिथियों में यदि भेद है तो २ या ३ ही सौ वष 
का होगा | 


Mme] 





संवत्सर लिखा है | उसके टीकाकारों ने इसका अर्थ उस संबत्सर से किया है जब किं 
विक्रमादित्य ने शक लोगों को हराया था । फिर ब्रह्मगुस ज्योतिपी ने जो इसा की सातवीं 
शताब्दी में हुआ इसको “शक नपान्ते? अर्थात्‌ शक राजा के पीछे का लिखा है । उसके 
रोदाकारों ने भी उसका बह अर्थ किया हे कि विक्रमादित्य के पीछे का, जिसने असम्य 
शकः जाति का दमन किया | (कोलब्र्‌ क कृत 'संस्कृत की बीजगणित इध्याद्रि! देखो ।) 
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१, बैदिक काल 
ईसा से २००० वर्ष पहले से १४०० वप्र पहले तक । 
आरयो' का सिन्ध की घाटी में अधिनिवास--फग्वेद के सूक्तों का 
निर्माण-ईसा से २००० वष पहले से १४०० वष' पहले तक । 
२, ऐतिहासिक काव्य काल 
इसा से १४०० वष पहले से १००० वष पहले तक | 
गंगाको घाटी में आर्योका अधिनिवास-ईसासे १४०० वर्ष पहलेसे १००० ब्र पहले तक । 
चन्द्रराशि-चक्र का स्थिर किया जाना, ज्यौतिषिक वेध, वेदों का सम्पादन-- 
ईसा से १४०० वर्ष पहले से १२०० वर्ष पहले तक | 
कुरू और पांचालों की उन्नति का समय--ईसा से १४०० वर्ष पहले से १००० वर्षा 
पहले तक | 
कुर- पांचालों का युद्ध ईसा से १२५० वष पहले । 
कोशल, काशी और विदेह लोगो' का उन्नति काल-ईसा से १२०० वृष पहले से 
१००० वर्ष पहले तक । 
ब्राह्मणों ओर आरण्यकों का निर्माण काल-ईसा से १३०० वर्ष पहले से ११०० वर्ष 
पहले तक । उपनिपदों का निर्माण काल--ईसा से ११०० वप्र पहले से 
१००० वर्ष पहले तक | 
३, दार्शनिककाल 
इसा से १००० वर्ष पहले से ३२० वर्ष पहले तक | 
आयो का भारत विजय-ईसा से १००० वष पहले से ३२० वर्ष पहले तक । 
यास्क- ईसा से पहले नवीं शताब्दी में | 
पाणिनि--ईसा के पहले आठवीं शताब्दी में | 
सूत्रकार--ईसा से ८०० वप पहले से ४०० वर्ष पहले तक । 
मुल्व सूत्र (रेख़ागणित)-ईसा के पहले आठवीं शताब्दी में । 
अन्य दार्शनिक- ईसा के ६०० बप पहले से इस्वी सन्‌ तक | 
गौतम बुद्-इईसा से ५५७ वप पहले से ४८५ वर्ष पहले तक | 
विम्वसार मगध का राजा--ईसा से ५३७ वप पहले से ४८५ वष पहले तक । 
अजातशत्र्‌ -- ईसा से ४८५ वर्ष पहले से ४५३ बर्षा पहले तक | 
प्रथम वौद्ध संघ -इसा से ४७७ वर्षा पहले | 
द्वितीय वौद्ध संघ--ईसा से ३७७ वर्प पहले । 
नौ नन्द, मगध का राजा--ईसा से ३७० वर्ष पहले से ३२० वर्षा पहले तक। 
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४, बौद्ध काल 
ईसा से ३२० वर्ष पहले से ५०० ई० तक । 

चन्द्रगुत्, मगध का राजा-ईसा से ३२० वर्ष पहले से २६० वर्ष पहले तक । 

बिन्दुसार--ईंसा से २६० वर्ष पहले से २६० वर्ष पहले तक । 

अशोक - ईसा से २६० वप्र पहले से २२२ वर्षा पहले तक | 

तृतीय बौद्ध संघ--ईसा से २४२ वप पहले | 

मगध में मौर्ये बंश का अन्त--ईसा से १८३ वर्ष पहले | 

मगध में सुङ्ग वंश--ईसा से १८३ वर्ष पहले से ७१ वर्ण पहले तक । 

मगध में काण्व वंश - ईसा से ७१ वर्ष पहले से २६ वर्ष पहले तक । 

मगध में आन्त्रवेश--ईसा से २६ वर्ष पहले से ४३० ईसवी-तके । 

गुप्तवंशी राजा--सन्‌ ३०० से ५०० ई० तक । बक्टेरिया के ग्रीक लोगों का 
भारत पर आक्रमण--ईसा के पहले, दूसरी और पहली शताब्दियो में | 

यू--ची जाति का भारत पर आक्रमण --ईसा की पहली शंतान्दी में | 

काश्मीर के यू-ची राजा कनिष्क ने शक संवत्‌ चलाया | सन्‌ ७८ ई० में । 

सौराष्ट्र देश में शाहबंशी राजाओं का राज--सन्‌ १५० से ३०० ई० तक | 

कम्बोजी लोगों का भारत पर आक्रमण-ईसा की तीसरी और चौथी शता- 
नदियों में । हुन लोगों का भारत पर आक्रमण --ईसा की पाँचबीं शताब्दी में । 


५, पौराणिक काल 
सन्‌ ५०० ६० से १००० ई० तक 
री भारत का राजा विक्रमादित्य--सन्‌ ५०० से ५५० ई० 
तक | कालिदास, अमरसिह, बररुचि आदि--सनू ५०० से ५५० ई० तक | 
_ भारवी--लगभग ५५० ई० से ६०० ई० तक | आवक विसमा 
की संस्थापक आरयभट्ट--सन्‌ ४७६ से ५३० ई० तक । 
वराहभिहिर-सन्‌ ५०० से ६६० ई० तक । ब्रहमगु-सन्‌ ५६८ से ६५० तक । 
द्वितीय शिलादित्य, उत्तरी भारत का सम्राट--सन्‌ ६१० से ६५० ई० तक । 
दण्डी सन्‌ ५७० से ६२० तक | 
वाणम और सुक, भतृ'हुरि और भट्टिकाव्य--सन्‌ ६१० से ६५० ई० तक । 
भवभूति सन्‌ ७०० से ७५७ ई० तक । 
शङ्कराचार्य-सन्‌ ७८८ से ८५० ई० तक | 
उत्तरी भारत का अन्धकारमय समय--सन्‌ ८०० से १००० ई० तक | 


विजन 


उज्जैन श्र उत्त 


प्राचीन भारत की 


सभ्यता कां इतिहास 
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वैदिक काल 
[ सन्‌ ६० से २००० वर्ष पूर्व से १४०० वर्ष पचे तक ] 
पहला अध्याय 
आय लोग और उनका साहित्य 


आर्य लोगों के रहने की पहली जगह + के वारे में विद्वान लोगो का बड़ा 
मतभेद है । अपने देश को प्यार करने वाले ओर उत्साही हिन्दू विद्वान यह कभी नहीँ 
मानते कि आर्य लोगों की पहली रहने की जगह श्रार्यावर्त के कहीं बाहर रही हो ओर 
इसी तरह अपने देश से प्रीति रखने वाले योरप के विद्वान लोग भी आर्यो की पुरानी 
रहने की जगह बाल्टिक सागर के किनारे वतलाते हैं । अस्तु जो कुछ भी हो हमारा काम 
इस झगड़े में पड़ने का नहीं हे । यहाँ सिफ पक्षपात रहित लोगों के विचार लिख देते 
हैं कि आयो की पहली रहने की जगह एशिया के वीच में कहीं पर थी | 





+ आजकल की खोज से मालूम हुआ है कि जो जातियाँ आर्य भाषाएँ बोलती 
थीं वे सव एक ही जाति से नहीं पैदा हुई और न कभी एक ही जाति की थीं | लेकिन 
साथ ही इसके यह भी माना जाता है कि इन सव जातियों के पूर्व-पुरुषों ने किंसी एक 
ही भन्डार से अपनी-अपनी भापाओं को पाया होगा | वे सब एक ही बड़ी जाति के अधीन 
रही होगी । जव हम '्रार्य लोगों की सबसे पहली रहने की जगह लिखें तो उससे बही 
देश समझना चाहिए जहाँ ये लीग एक साथ रहते थे और जव हम '्रार्यलोगों? का 
वर्णन करें तो हमारा मतलव उन्हीं जातियों से होगा जो आय भाषाएँ बोलती थौं । 


( ३७ ) 


३८ प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


जिन प्रमाणो से यह वात सिद्ध की गई है उन्हें प्रोफेसर मैक्समूलर ने अपनी 
एक पुस्तक में दिया है, जिसे छुपे अभी थोड़े दिन हुये हैं । हम नीचे अपने पाठकों फे 
लिये उसका अनुवाद उद्ध,त कर देते हैं | 


(१) भाषा के दो खोत हैं । एक का 'प्रवाह तो दक्षिण-पूरव की ओर ्ायावतै 
को है और दूसरे का उत्तर-पश्चिम की ओर यूरप को | वह जगह जहाँ ये दोनों खोत 
एक-दूसरे से मिलते हैं, एशिया ही जान पड़ती है । 

(२) सभ्यता के सबसे पुराने स्थान एशिया ही में थे और सव आर्य भाषत्रों 
का सबसे पहला रूप ( अर्थात्‌ पुरानी आर्य जातियाँ जो भाषा बोलतीं थीं उससे बहुत 
मिलती हुई भाषा ) पुराने आर्यावर्त की वैदिक संस्क्कत ही है । 

(३) पीछे के समय में मध्य एशिया से यूरोप में कई दूसरी जातियाँ जाकर 
उपद्रव करते और अपना अधिकार जमाने लगीं-जैसे ईसवी की चौथी शताब्दी में हुन 
और तेरहर्वी शताव्दी में मंगोल जाति । 


(४) यदि आर्य लोग योरप से और विशेष कर स्केंडिनेविया से एशिया में आये 
होते तो उनकी मामूली वोल-चाल की भाषा में समुद्र की चीजों के नाम पाये जाते । पर 
ऐसा नहीं है । यद्यपि उसमें बिशेष प्रकार के जानवरों और चिडियो के नाम पाये जाते 
हैं पर उसमें बिशेष प्रकार की मछलियों के या मछली मात्र के लिये कोई नाम नहीं 
मिलता ओर न समुद्र ही के लिये कोई एक साधारण नाम मिलता है। | 

संसार में भिन्न-भिन्न आर्य जातियों के मामूली वोल-चाल में जो शब्द पाये जाते 
हँ, उन्हीं के निर्वल और सूचम सहारे से बहुत से विद्वानों ने आये लोगों को पुरानी 
सभ्यता का उस समय कुछ न कुछ कल्पित हाल लिखा है जब कि वे लोग एक-दूसरे से 
अलग नहीं हुये थे | पिक्टेट साहब ने १८५६-६३ में पेरिस में दो बंड-वड़े भागों में जो 
पुस्तक छुपवाई थी, वहे उसके पहले की छुपी हुई इस विषय की ओर पुस्तकों से बहुतं 
अच्छी हुई । इसके पीछे सन्‌ १८६८ में डक्टर फिक्र की बनाई पुस्तकें और सन्‌ १८७० 
में डा० हेन की पुस्तक छपी । यहाँ पर हमारा मतलव ऐसे वृत्तांतों को लिखने का नहीं 
डा नय पुराने रयं लोगों के बारे में सिर्फ वहीं वाते लिखेंगे जिनमें कोई मतमेद 

पुराने आये लोगों के घर का काम-काज कुछ वैसा ही था जैसा कि आजकल 


पय र । इतिहास जानने वाले लोग आर्यो के इतिहास में पुरुष ओर स्त्री 
है क्‌ 50३३ हो जाने का, या स्त्रियों को अपनी माँ के वंश में गिने 
था स्त्रियों के वारिस होने का, कोई चिन्ह नहीं पाते । वरत इसके 


विपरीत बाप > 
डेड का पालने और रक्षा करने वाला होता था, माँ बच्चों को 
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खिलाती पिलाती और उनकी खबर लेती थी, बेटी दूध दुहती थी और ब्याह का 
सम्बन्ध साना जाता था । कदाचित पुराने आर्य लोग सम्यता की इतनी ऊंची स्थिति 
पर पहुँच गए थे जिसमें स्त्री और पुरुष में बिना विवेक के सम्बन्ध नहीं हो सकता । 
जाति की जगह पर उस समय कुट्ुम्व होता था और वाप कुट्वम्म्ब का मुखिया माना 
जाता था | 

बहुत से काम के जानवर पालतू कर लिए गए थे और लोगों के काम में लाए 
जाते थे | गाय, वैल, सांड, बकरी, भेड़, सुअर, कुत्तो ये सव पालतू कर लिए गए थे । 
जङ्गली रीछु, भेड़िये खरगोस और डरावने सर्प, ये सब उस समय मालूम तक हो चुके 
थे । इसी तरह चिड़ियों में राजहंस, वन्तक, कोयल, कोग्रा, लावा, सारस, ओर उल्लू 
भी पुराने आय लोगों को मालूम थे । 

हर एक तरह के उद्यम तव तक भी शुरू की दशा में थे, लेकिन शिल्प विद्या 
का आरम्भ हो गया था । आर्य लोग घर, गांव, नगर और सड़कें बनाते थे और जल 
से आने-जाने और ब्यापार करने के लिये नाव भी बनाते थे | वे लोग सूत कातना, कपड़े 
चुनना और उनकी तह लगाना भी जानते थे और रोएँ, चमड़े तथा ऊन के कपड़े 
वनाते थे । वट्ईै के काम ने जरूर उस समय बड़ी उन्नति की होगी | आर्य लोग रंगना 
भी जानते थे | 

कदाचित यह कहने की आवश्यकता नहीं है कि पहले के आर्य लोग खेती करते 
थे और इसी काम करने के कारण उनका नाम आर्य (किसान ) पड़ा | सब आर्य 
जातियों की मामूली वोल-चाल के बहुत से किसानी शब्दों से, जैसे हल, गाड़ी, छुकड़ा, 
पहिया, छुरा, अश्रा, आदि से यह जान पड़ता है कि वे एक ही शाब्द भण्डार से निकले 
हैं। वे अनाज को कूट पीस कर उसे कई तरह से पकाते थे ओर हर एक कुटुम्बी भेड़ 
ओर गायों के कुण्ड रखता था जिससे दूध और मांस मिलता था यद्यपि उस समय खेती 
की जाती थी पर इसमें भी कोई सन्देह नहीं है कि बहुतेरे कुलपति जानवरों के लिये 
नई-नई चरने की जगहों को खोज में अपने साथियों ओंर जानवरों को लेकर एक जगह 
से दूसरी जगह घूमा करटे थे और पहले के बहुत से आर्य लोग इसी तरह से घूम-घूम 
कर रहते थे | इस वात का कुछ पता ऋग्वेद में भी मिलता हे, जैसा कि हम आगे चल- 
कर दिखलावगे । 

उस समय अस्त्र शास्त्रों की भी कमी नहीं थी । हड्डी, लकड़ी, पत्थर और घातु 
के हथियार बनावे जाते थे । ऐसा जान पड़ता है कि तीर, धनुष, तलवार ग्रीर भाला 
युद्ध के हथियार थे | 

पहले के आर्य लोगों को सोने और चाँदी का प्रयोग जरूर मालूम था 
जिससे जान पड़ता है कि उन लोगों में सभ्यता कुछ बढी हुई थी। पहले की जातियों 
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के सादेपन से वे सोने को “पीला” । हिरण्य ) और चाँदी को “सफेद” (रजत) कहते 
थे । वे लोग एक तीसरी धातु (अयस) को भी जानते थे लेकिन यह धातु लोहा था 
ˆ या कोई दूसरी चीज इसमें सन्देह है। है हि 

कदाचित इसका अनुमान करना सम्मव है कि उस पुराने जमाने में राज्य की 
प्रणाली किस तरह की थी | इसमें संदेह नहीं कि जातियों के सरदार ओर मनुष्यों के 
मुखिया लोग अधिकार पाते थे और सीधी सादी प्रजा उन्हें लड़ाई और अमन चैन 
के दिनों में अपना बचाने वाला या पालने वाला (पति, विस्पति, राजा) कहती ओर 
मानती थी । सभ्य लोगों के मामूली विचारों से उचित या अनुचित में फरक समका 
जाता था । उस समय की जो रीति थी और बातों में जाति की भलाई समभझी जाती 
थीं चे ही उस समय कानून की तरह मानी जाती थी | : ति 

जो बातें सुन्दर और अचम्मै की थीं उन्हीं को आर्य लोगों ने अपने पुराने धर्म 
की जड़ माना 1 आसमान या चमकीला आसमान ग्रचम्मे और पूजा की ए+ पुरानी 
चीज थी । सूर्य, उषा, अग्नि, प्रृथ्वी,आआंधी, बादल और विजली इन सब की पूजा 
की जाती धी | पर धर्म फिर भी सीधा और पुराना था | देवताओं और उनके 
वारे की गढी हुई कथाएं अरब तक नहीं बढी थीं और न बहुत से विधानों की रीतें 
ही वनाई गई थीं। आर्य जातियों के बीर पुरला लोग सृष्टि की सुन्दर और अचम्मे 
की वातों को पुरुषोचित सत्कार की दृष्टि से देखते थे और ऐसी वातों को ईश्वर से 


हा थे एवं धन्यवाद्‌ और उत्साह के साथ उसकी स्तुति और प्रार्थना 
करते थे । 


समय-समय हर आर्य लोगों के साहसी दल भोजन, चरागाह, राज्य, या लूट की 
खोज में अपनी पुरानी रहने की जगह छोड़ देते थे | जिस क्रम से जुदी-जुदी जातियों ने 
अपने रहने की जगह छोडी हे वह मालूम नहीं है और न कभी मालूम हो सकेगी | 
प्रोफेसर मैक्समूलर का यह विचार है कि पहले-पहले आर्य जातियों के दो हिस्से हुए, 
एक वो उत्तरपश्चिमी या यूरोपी और दूसरा दक्षिण: पूर्वी या एशियाई । ये दोनों हिस्ते 
एक तरह से श्रलग होकर फिर कमी नहीं मिले | उत्तर पश्चिमी की शाखा योरप की 
ओर गई और पांच जुदी-जुदी जातियां उसके पांच जुदे-जुदे हिस्सों में जाकर बसी, 
जिसका समय मालूस नहीं किया जा सकता । केल्ट लोग यूरप के बहुत ही पश्चिम 
में माना फ्रान्स, आयरलैंड, मेट ब्रिटेन और वेल्जियम में जाकर या सम्भव है कि दूसरी 
2 से आगे भगाये जाकर वसे | बलवान थ्य,टन लोग यूरप के उत्तर और बीच के 
Rena के अधः पतन के पीछे वे लोग सारे यूरोप को जीत लेने 


- यूरप के पूरव में यानी एशिया आदि मैं लिक 
शर ग्रीक जातियां योरप के दक्षिण में बसों | दि में बसे और इ 


श्राय लोग और उनका साहित्य ४१ 


एशियाई शाखा दक्षिण की ओर गई और मेम्समूलर का विचार है कि तब 
तक आपस में मिले हुये हिन्दू-ररानी लोग पंजाब की इंडस नदी तक आये । यहाँ इंडस 
ओर उसकी सहायक नदियों फे आस-पास दरिण-पूर्दी आर्य लोग एक पुरानी भाषा ' 
बोलते थे जो कि संस्कृत या जिन्द के भी पहले की है । इसके पहले धर्म के भगड़ों ने 
उन्हें अलग कर दिया । देवों के पूजने वाले अर्थात्‌ ईरानी लोग फ्रान्स को गये । 


इन्हीं देवों के पूजने वाले हिन्दू आर्यो' ने वे सूक्त बनाए हैं जिन्हें ऋग्वेद कहते 
है । हम यहाँ पर इस पुराने ग्रन्थ के बारे में दो चार वाते' कहेंगे | शायद किसी जाति 
के साहित्य में ऐसा मनोहर या शिक्षा देने वाला और ऐसा श्रपूर्व दूसरा कोई ग्रन्थ नहीं. 
है । इस पुराने ग्रन्थ का बहुत ही पुराना होना, इसमें आर्य लोगो' की सबसे पहले की 
सभ्यता का जो चित्र खींचा गया है शोर इससे सव आर्य जातियो के धर्म और गढी 
कथाओं के वारे में जो वात मालूम होती हैं, इन सब वातो' के कारणो' से ऋग्वेद 
बहुत ही मनोरंजक है । 

लेकिन यह ग्रन्थ इससे भी ज्यादे काम का है और इससे ओर भी ्रधिक गूढ बातें 

मालूम होती है । इस ग्रन्थ से मनुष्य जाति के दार्शनिक इतिहा# जानने वालों को 
मालूम होता है कि धम अम्वन्धी विश्वास और विचार किस तरह पर पैदा हुए । इससे 
मालूम होता है कि मनुष्य का मन पहले चीजों की पूजा किस तरह से करने लगता है. 
जो कि सृष्टि में उत्तम और श्रोप्ठ हों और जो बलवान और ः्रचम्मे की हों । कम. 
सुखी जातियों में धम-रोगों और बुराइयों के डर से पैदा होता था, क्यो कि इनके चित्त 
पर उसका ज्यादा असर पड़ता था | पर आय लोगो' में सृष्टि के सवसे ज्यादा मनोहर 
ओर सुन्दर दश्यो ने, बैसे साफ आसमान, खिला हुआ सवेरा, उगते हुए सूर्य र 
दहकती हुई आग ने सबसे ज्यादा असर पैदा किया और उन लोगों ने कृतज्ञता से इनकी 
प्रशंसा ओर पूजा के गीत वनाए । यही ऋग्वेद संहिता है । आर्यो' के धर्म का सबसे 
पहला रूप जो हम लोगो' को मालूम दै, यही है । 

पर ऋग्वेद से इससे भी ज्यादा वाते मालूम होती हैं | उससे जाना जाता 
है कि मन सृष्टि के देवता की ओर कैसे जाता है । त्रृग्वेद के ऋणि लोग सृष्टि 
के दृश्यों का पूजन करके सदा सन्तुष्ट नहीं हुए । वे कमी-कभी इससे भी ऊंचे और 
यूट विचार की ओर ,गए और यह विचारने लगे कि ये सब चीजें ( सूय आकाश, 
आधा और विजली आदि) सिफ उसी एक के काम हैं जो कि अगम और ग्रगोचर 


जव कि ऋग्वेद मानुष्य जाति के इतिहास जानने वालों के इतने काम का 
ग्न ०३ © 
न्थ है तो वह आव जाति के इतिहास जानने वालो' के लिये तो जरूर ही इससे भी 
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'ज्यादा काप्त का होना चाहिये । वह आयो का सबसे पुराना ग्रन्थ है और इसमें आयो' 
की सबसे पुरानी सम्यता का हाल मिलता है । साथ ही इसके जैसा कि हम उपर 
कह चुके हैं संसार भर की आर्य जातियों के धर्म श्रौर गढी हुईं कथाओं की जो वें 
समझ में नहीं तीं वे इस ग्रन्थ से मालूम हो जाती हैं । यहां पर इस वात का उदा- 
हरण देकर सावित करना हमारे काम की वात होगी, लेकिन कुछ वातें इतनी अच्छी 
तरह से लोगों को मालूम हैं कि हमारे विचारों को सावित करने के लिये उन वातां 
के इशारा कर देने की जरूरत होगी । 
जिउस अथवा जुपिटर वही है जो कि बेद का 'द? या प्रकाश ) डेफने श्रौर 
'रथिना शायद वेद के “दहना? और “अहना? अर्थात्‌ प्रभात हैं। यूरेनस वरुण या 
आकाश है और प्रोमेथिश्रस शायद वेद का “प्रमन्थ? अर्थात्‌ वह अग्नि है जो रगड़ से 
पैदा होती है। ९ 
हिन्दुओ्रों के लिये ऋग्वेद और भी ज्यादा काम का ग्रन्थ है। हिन्दू धर्म में 

आगे चलकर जो बातें गढी गई' बे सब उससे मालूम हो जाती हैं और पुराणों का 
उलझन भी उससे साफ हो जाता है । उसते हिन्दू हृदय की सबसे पहली दशा का 
इतिहास मालूम होता है । हिन्दुओं के इस पुराने और अनमोल ग्रन्थ से मालूम होता 

कि परम पालक विष्णु और उनके तीन पद से जिन्होने सव सृष्टि को छुक लिया 

१ मतलव है उदय होते हुए शिरो' बिन्दु पर और स्त होते हुये सूर्य से। परम 
नाशक भयानक देवता रुद्र से पहले पहल बिजली या उस वादल से मतलव था जिससे 
बिजली पैदा होती है और सृष्टि रचने वाले ब्रह्मा से असल में स्तुति या स्तुति फे 
देवता से मतलब है | 
ऋग्वेद में १०२८ सूक्त हैं जिनमें दस हजार से ज्यादा रिचाएँ हैं। बहुत 
करके ये सूक्त सरल हैं और इनसे उन देवताओ' में वालको' की तरह सरल बिश्वास 
भझलकता है जिन्हें वलि दिया जातः था, सोम रस चढ़ाया जाता था और जिनसे सन्तान, 
पश और घन के लिये स्तुति को जातो थी । पञ्जाव के काले आदिवासियों के साथ जो 


जाती थी होती थी उसमें आयो' की मदद करने के लिये प्रार्थना को 

पद के सूक्त १० मण्डलो में बडे हैं | कहा जाता है कि पहले और अन्त 
है त लल को जोड़कर वाको जो आठ मण्डल हैं उनमें से हर एक को एक-एक ऋषी 
(अर्थात्‌ उपदेश करने बालों के एक-एक धराने) ने वनाया है। जैसे दूसरे मण्डल 
को ग्रत्समद ने, तीसरे को विश्वामित्र ने, चौथे को बामदेव ने, पांचवे को अत्रि ने, 
छठे को भारद्वाज ने, सात द 


क हें को वशिष्ठ ने, आठवें को कण्व ने और ननें को 
अङ्षिरा ने बनाया है | पहले 


से मण्डल में १६१ सूक्त हैं जिनमें से कुछ सूक्तों को 


खेती ओर व्यापार हरे 


छोड़ कर ओर वाकी को पन्द्रह ऋषियों ने वनाया है | दसवें मण्डल में भी १६११ 
सूक्त है और इनके बनाने वाले प्रायः कल्पित हँ । 
| ऋग्वेद के सूक्तों को कई सौ वर्षा तक पुत्र अपने पिता से या चेले अपने गुरु 
से सीखने चत्ते आए । लेकिन उनका सिलसिले वार संग्रह बहुत पीछे श्रर्थात्‌ पौराणिक 
काल में हुआ । दसवें मण्डल का सब अथवा बहुत सा हिस्सा इसी काल का बना 
; हुआ जान पड़ता है, जो कि पुराने सूक्तों में मिला कर रक्षित रक्खा गया । 

ऋग्वेद का क्रम ओर संग्रह जसा कि अब है, पौराणिक काल में सामाप्त हो 

। गया होगा । ऐतरेय आरण्यक (२, २) में मएडलों के क्रम से ऋग्वेद के ऋषियों के 

नाम की कल्पित उत्पत्ति दी है और इसके सूक्तों को, ऋक्‌ की, अद ऋक की, पद 
की और अक्षरों तक की गिनती दो है । इससे जान पड़ता है कि पोराशिक काल में 

ऋग्वेद संहिता का मण्डल-मण्डल करके केवल क्रम ही नही कर लिया गया वरन्‌ साव- 

दानी से उसका भाग उपभोग भी कर लिवा गया । 
। पौराणिक काल के अन्त तक ऋग्वेद की हर एक रिचा, हर एक शब्द ओर 
। हर एक ञ्र्षर तक की गिनती कर ली शई थी | इस गिनती के हिसाव से रिचाओं 
ˆ की संख्या १०४०२ से लेकर १०६२२ तक, शब्दों की संख्या १९३८२६ ओर अच्चरों 
तकी संख्या ४३२,००० हे ॥ 
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खेती ओर व्यापार 


आ्राजकल के हिन्दुओं की तरह पुराने हिन्दुओं का भी प्रधान काम खेती था 
श्रोर, जैसी कि आशा की जा सकती है, ऋग्वेद में बहुत-सी जगहों से इसका पता 
लगता है । आार्यः शउर हो, जिस नाम से आर्यावते के जीतने वाले लोग अपने अपने 
को वहां के पुराने रहने वालों अर्थात्‌ दासों से अलग करते थे, उसी की उत्पत्ति एक 
ऐसे शब्द से कही जाती है जिसका श्रर्थ खेती करना? है | ऐसा प्रोफेसर मेक्समूलर का 
मत है कि इसी शब्द के चिन्ह ईरान वा फारस से लेकर एरिन वा आयरलेन्ड तक 
बहुत से आर्य देशों के नामों से मिलते हैं | वे कहते हैं कि आर्य लोगों ने अपनी सबसे 
पहली रहने की जगह में इस शब्द को खेती में अपनी प्रीति दिखलाने के लिये और 
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उन घुमन्तू तूरानियों से (जिनका नाम, विश्वास किया जाता है कि, उनकी शीघ्र यात्रा 
शर उनके घोड़ों की तैजी जाहिर करता है) अपने को अलग करने के लिये, गढ़ा 
नाहे जो हो पर इसमें सन्देह नहीं है कि ऋग्वेद में आर्य? ही एक शाब्द है जिससे 
जीतने वाली जाति यहाँ के असल पुराने रहने वालों से अलग समझी जाती थी । साथ ही 
इसके बहुत से ऐसे वाक्य भी पाये जाते हैं जिनसे जान पड़ता है कि यहां के नये रहने 
वाले लोग अपते को “र्य? पुकारने में इस शब्द के मतलब को बिलकुल भूल नहीं 
गये थे | हम यहां पर इसका एक उदाहरण दे देते हैं जो कि काफी होगा । 


हे दोनों अश्विन ! तुमने श्राया को हल जोतना और बीज बोना सिखा कर 
श्रौर अनाज पैदा करने के लिये वृष्टि देकर एवं अपनी बिजली से दस्यु का नाश 
करके अपना प्रताप दिखलाया है] (१,११७,२१) 

श्रग्बेद में दो और शब्द मिलते है जिनका अर्थ आये जाति से नहीं बल्कि 
सव मनुष्यों से है । ये शब्द “चन? और कृष्टि? हैं और ये दोनों शब्द एक ही शाब्द 
भंडार के रूप भेद “क्ष? या चृष? से बने हैं | 

इस तरह भ्रार्यावर्त के जीतने वाले आर्य अपने को जिस नाम से पुकारते थे 
खुद बही नाम उस लाभदायक काम अर्थात्‌ लेती को जाहिर करता है जिससे कि 
सम्य लोग असभ्यो से अलग समझे जाते थे । 

ऋग्वेद में बहुत सी जगहों से खेती का हाल साफ झन्नकता है पर उनमें से 
एक सूक्त सबसे अच्छा हैं जिसमें खेती के एक कल्पित देवता “्ेत्रपति” की स्तुति 
है और जिसका पूरा-पूरा अनुवाद हम नीचे देते हैं । 

(१) हम लोग इस खेत को “ब्लेत्रपति” की मदद से जोतेंगे (बोएंगे)। वह 
हमारे जानवरों और घोड़ों की रक्षा करके हमें सुखी करे | 

(२, हे क्षेत्रपति | जिस तरह गाएं दूध देती हैं उसी तरह के मीठे, साफ धृत 
की तरह, अच्छे स्वाद की बहुत-सी बरसात हमलोगो को दे | पानो के देवता हम लोगों 
को सुखी करे | 

(३) पेड़ हमारे लिये मीठे हों । आकाश, वर्षा और अंतरिक्ष मिठास से भरे हों । 
चेत्रपति हमलोगों पर दयालु हों और हम लोग उनका श्रनुगमन शत्रम्रों से बिना 
सताए जाकर करगे । 

(४) वैल आनन्द से काम करें, मनुष्य आनन्द से काम करें, हल आनन्द से 
चलें | जोत को आनन्द से बांधों ओर पेने को आनन्द से चलाओ । 


(५) हे शुन ओर हे सीर इस सूक्त को स्वीकार कीजिये । जो मेंह आपने 
आकाश में बनाया है उससे इस पृथ्वी को सींचिये | 


खेती ओर व्यापार प्‌ 


| (६; हे सुभग सीते ! आगे वढ्दो, हम लोग तुझसे विनती करते हैं। हम लोगों 
को धन श्रौर अच्छी फसल दे । 

(७) इन्द्र इस सीता को स्वीकार करें । पूषन उसे आगे बढ़ाने । वह पानी से 
भर जाय और हमलोगों को हर साल अनाज दें ।* 

(८) हल के फाल जमीन को आनन्द से खोदें । मनुष्य वैलों के पीछे आनन्द 
से चलें । पर्जन्य पृथ्वी को मीठे मेह से तर करें | हे शुन और शीर! हम लोगों को 
सुखी करो । (४,५७) 

ग्रहा ! इसमें सीधे सादे किसानों की विनीत आशाएं और इच्छाएं केसी 
अच्छी तरह से वर्णने की गई हैं, ऐसे वाक्य पीछे के समय की संस्कृति की पुस्तकों में 
कहीं नहीं पाये जाते हैं | ऋग्वेद में यही अपूर्वता है। ऋग्वेद के सूक्तों में चाहे 
आदिमवासियों के साथ लड़ाई का वर्णन हो, चाहे इन्द्र से एक प्याला सोम अङ्गीकार 
करने को प्रार्थना हो और चाहे सीधे-सादे किसानों का गीत हो, लेकिन उनमें सब 
जगह हम लोगों को सीधे सादे बीरों के काम मिलते हैं जो कि पीछे के समय की 
पुस्तकों में नहीं पाये जाते । 
हम यहाँ एक दूसरे सूक्त का अनुवाद, जिसका सम्बन्ध मी खेती से है, 
देते ह 

(३) हलों को वाँचो, जुझों को फलाओ और इस तैयार की हुई भूमि पर बीज 
वोश्रो | अनाज हमलोगों के सूक्तों के साथ बढ़े | आस-पास के उन खेतों में हंसुए 
चलें जहाँ कि अनाज पक गया है । 

(४) हल बाँध दिये गये हें | मजदूरों ने जूए फैला दिये हैं । बुद्धिमान देवताश्रों 
की प्रार्थना कर रहे हैं । 

(५) जानवरों के पीने के लिये कठड़ा तैयार करो, चमड़े को रस्सी वांधो ओर 
हम लोग इस गहरे ओर अच्छे कुएं से जो कमी सूता नहीं, जल निकालें | 

(६) जानवरों के लिये कपड़े तैयार हो गये हैं। गहरे अच्छे और कमी न 
सूखने वाले कुंए मे चमड़े की रस्सी चमक रही है और पानी सहज मं निकल रहा है । 
कुएं मं से पानी निकालो | 





“इन दोनों रिचाओं में सीता अर्थात्‌ किआरी एक स्त्री को तरह मानी गई है ओर 
उससे बहुतायत से फल देने की प्रार्थना की गई है । यजुर्वेद मं भी सीता की इसी तरह 
से पूजा की गई है । जव आर्य लोगों ने धीरे-धीरे करके सारे भारतवर्ष को जीत लिया 
और जव पहले जंगलों और उजाड भूमियों में भी कियारियाँ वनाई गई तो किआआरी या 
सौता ने और भी अधिक मतुष्य का रूप धारण किया और वह उस बड़े महाकाव्य की 
नायिका वनाई गई जिसमें कि आयो” के दक्षिणी भारतवर्ध के जीतने का वर्णन है। 
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(७) घोड़ों को ठंढा करो । खेत में ढेरी लगाये हुए अनाज को उठाओ और 
एक गाड़ी बनाओ जिसमें कि वह सहज में जा सके | यह कुआं जो जानवरों के पानौ 
पीने के लिये पानी से भरा हुआ है, विस्तार में एक द्रोण है ओर उसमें एक पत्थर का 
चक्र है । मनुष्यों के पीने का कुंड एक स्कन्द है । इसे पानी से भरो | (१०,१०१) 

पंजाब में सिंचाई और खेती सिर्फ कुओं ही से हो सकती है। मनुष्यों और 
जानवरों के पीने के लिये जल भी कुओं ही से मिलता हे । इसीलिये ऋग्वेद में झुओं 
का जो उल्लेख मिलता है वह कोई आश्‍चर्य की बात नहीं । दूसरी बात जो ऊपर के 
अनुवाद से जान पड़ती है, यह है कि उस समय खेती में घोड़े काम में लाये जाते थे। 
यह चाल आज कल भारतवर्ष, से उठ गई है, पर योरप मं अब तक भी यह रीत पाई 
जाती है । ४ 


मंडल १० सूक्त २५ रिचा ४ से और कई दूसरे स्थानों से कुओं का हाल जाना 
जाता है | म० १० सू० ६३ रि० १३ में लिखा गया है कि सिंचाई के लिये कुएँ से 
पानी किस तरह निकाला जाता था | इसकी रीति थी जो कि उत्तरी भारतवर्ष में 
अब तक पाई जाती है, श्रर्थात्‌ एक रस्से में कई घड़े बाँध दिये जाते थे । ये घड़े एक 
चक्कर से खींचे जाते थे ! इन्हें कुग्रों मं भर कर ऊपर खींच लेते थे । और तब उनक 
पानी उफोल कर उन्हें कुओं में फिर दील देते थे। इसको घटिचक्र' कहते 2 
ओर अब तक भी कहते हैं | 

मं० १० सू० ६६ रि० ४ से दूसरा पता नालियों से खेती की सिंचाई का लगत 
है । इन नालियों मं (द्रोण? से पानी भरा जाता था | म० १२ सू० दद रि० १ में 
लिखा है कि खेतों की सिचाई करने वाले किसान लोग बड़ा हलला करके चिड़ियों को 
खेतों से दूर रखते थे । 

जैसा कि ऊपर कहा जा चुका है चरागाहोंके उल्लेख उतने नहीं पाये जाते 
जितने कि खेतों के । गड़ेरियों का देवता पूषण था । वे लोग उसे सूर्य समभते थे और 
यह्‌ विचार करते थे कि वह भ्रमण करने में उन, लोगों की तथा और सब मुसाफिरों 
की र्ता करता है । पूपण की स्तुति के सूक्तों में कहीं-कहीं देखने मं आता है कि 
आर्यावर्त के आर्यलोग अपने साथ उन भ्रमणों की यादगार और गीत भी लेते आये 
थे जिन्हें यद्यपि वे आर्यावत में वसने के पीछे चाहे न गाते हों पर अपने सबसे पहले 
के रहने की जगह में वहुधा गाया करते थे। हम ऐसे एक सूक्त का भी अनुवाद 
नीचे देते हें-- 

(१) हे पूपण्‌ । हम लोगों को अपनी यात्रा पूरी करने में मदद दे और सव 
थ्यापत्तियों को दूर कर । हे वादलों के पुत्र, तू हमलोगों के आगे चल । 


खेती ओर ब्यापार दछ, 


(२) हे पूषण । तू हमारे रास्ते से ऐसे लोगों को दूर रख जो कि हम लोगों: 
को वहकाने वाले हों और जो लूट-मार और अनुचित काम करते हों । 

(३) तू उन दुष्ठ लुटेरों को दूर कर जो यात्रा में उपद्रव करते हों | 

(४) अपने पैरों के नीचे उनके अपवित्र सुर्दे को कुचल दे जो हमें दोनों प्रकार 
से लूटते और ( रथात्‌ चोरी से और जवदस्ती ) हम पर अत्याचार करते हैं | 

५.) है डुडिमान पूपण्‌, शत्र ओं के नाश करने बाले ! हम तुमसे उस' 
र्ता के लिये प्राथना करते हैँ जिससे तू हमारे पुरखाओं को वचाता और उन्हें 
डत्ताहित करता था । ह 

(६) हे पूपण, जिसकी बड़ी सम्पत्ति, जिसके सीने के अस्त्र है और जो 
जीवों में प्रधान है, हमें धन दे | 

(७) हमें मार्ग वता जिसमें वे शत्रु जो मार्ग में टूट पड़ते हैं हमें हानि नः. 
पहुँचा सकें। हमें सीधे ओर सुगम मार्ग से ले चल । हे पूषण, इस यात्रा में हमारी- 
रक्षा के उपाव निकाल । 

(दो हमें ऐसे सुहावने स्थानों में ले चल जो हरी घास से भरे हों, मार्ग में 
अधिक गर्नी न हो। हे पूपण, इस यात्रा में हमारी रक्षा के उपाव निकाल। 
(£) सा करने में शक्तिमान हो, हमें धन सम्पन्न कर, हमें सम्पत्ति दे, 
हने मजबूत कना दे, इस यात्रा में हमारी रक्षा के उपाय निकाल | 

(१०) हम पूषण को दोप नहीं लगाते पर सुक्तो से उसकी प्रशांसा करते हैं। 
हम मन्द्र पूषण से धन मागते हँ |? (१,४२) 

एक दूसरा वहुत ही अच्छा सूक्त जानवरों को चराई पर ले जाने और उन्हें 
पर वापत ले शाने के वारे में है, जिसकी कुछ रिचाएँ भी अतुवाद करने योग्य हैं-- 

(४) हम आमीर को बुलाते है, वह गौग्रों को ले जाव, उन्हें चराये, बह 
जानवरा को पहचाने ्रोर उन्हें चुन सके । वह उन्हें घर लौटा लाने | बह उन्हें सव: 
आर चरावे | 

५) आमीर गौबों को खोजता है ओर उन्हें घर लौटा लाता है| वह उन्हें 
सव ओर चराता है | वह घर सकुशल लौट राते । 
५... (5) है आनीर, गौवों को अब और चरावो और लौटा लाग्नो । पृथ्वी के 
हन्नतनन्न माग ने उन्हें चराछो और तव उन्हे लौटा लाओ । (१०,१६) 
_ ऊर के बचनों में उन लुटेरों का हाल भी पाया जाता है जो देश के वाहरी 


खल न न्हते थे | वे लोग कदाचित्‌ यहाँ के पुराने रहने वालों में से, चारे और 
प्शु उडाले जा 


ने वाले थे जो आरयो के गाँव आदि के आन-पासम ताक-माँक लगाये 


४८ प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


रहते थे ओर अनाज आदि को रास्ते मं लूट कर अपना जीवन बिताते थे। हम इन 
लोगों का विस्तारपूव क वर्णन आगे चल कर करेंगे । 

देवताश्रों के सूक्तों में वाणिज्य का वर्णन अवश्य ही बहुत कम है पर फिर भी 
उनमें कहीं-कहीं पर ऐसे वचन मिलते हैं जो. उस समय की चाल-ठाल का ग्रपूर्व 
वर्णन देकर हमलोगों को आश्चर्य मं डालते हैं । उधार देना और ब्याज खाना उस 
समय अच्छी तरह से मालूम था ओर ऋषी लोगों ने (याद रखना चाहिये कि ये ऋषी 
उस समय यहृस्थ थे, योगी या संसार त्यागी नहीं थे) उस पुराने समय की सिधाई से 
अपने ऋण की दशा पर प्रायः शोक दिलाया है | एक दूसरी अद्भुत रिचा से हम 
'लोगों को जान पड़ता हैं कि जव कोई चीज एक वार बेंच दी जाती थी तो वह विक्र 
सदा के लिये पक्की समभी जाती थी । 

“कोई मनुष्य बहुत-सी चीज थोड़े दाम पर वेच डालता है और तव वह 
खरीदने वाले के यहाँ जाकर विक्री को श्रस्वीकार करता और अधिक दाम मांगने 
लगता है | पर एक वार जो दाम तय हो गया उससे अधिक वह: यह कह कर नहीं ले 
सकता कि मैंने थोड़े दाम में बहुत-सी चीज दी दै । चाहे दाम कम हो या अधिक पर 
जो बेचने के समय तय हो गया बही ठीक है |” (४,२४,६) 

ऐसे ही ऐसे बचनों से यह भी जान पड़ता है कि उस समय खरीदने और 
चेचने के लिये सोने का सिक्का भी जारी था | 'मं० ५. सू० २७ रि० २ आदि स्थानों 
पर ऋषियों के एक सौ सोने का सिक्का पाने के उदाहरण मिलते हैं और इसमे 
कोई सन्देह नहीं कि किसी एक बँधे हुये दाम के सोने के ठुकड़े सिक्के की तरह पर 
काम मं लाये जाते थे, जैसा कि इन वाक्यों से जाना जाता था | सांथ ही इसके यह 
भी जानना चाहिए कि ऋग्वेद में सिक्के का हाल साफ तरह पर कहीं नहीं मिलता। 
नमेद्‌ में (० १ सू० १२६ रि० २) 'निषकः शब्द कई जगह पर संदिः्ध अर्थ में 
आया है । कहीं-कहीं पर उसका अर्थ 'सिक्का' है और कहीं-कहीं पर “गले का एक 
सोने का एक गहना? | यह न समभना चाहिये कि ये दोनों अर्थ जरूर एक दूसरे से 


उलटे होंगे, क्योंकि आर्याबत में बहुत पहले के समय से सोने के सिक्के बरावर गले 
के गहनों के काम में लाये जाते थे | 


ऋगवेद में समुद्र को यात्रा का वर्णन साफ तरह से मिलता है--पर उनमें जो 
शब्द आये हँ उनका अर्थ समुद्र न होकर केवल “नदी? भी हो सकता है। म० ही, 
सू० ११६० ३ आदि स्थानों मे भुज्यु के जहाज डूब जाने का और अश्विन देवताओं 
के जे वचाने का वर्णन भी पाया जाता हे और म० १ सू० २५ रि० ७ में 
लिखा है कि वरुण देवता आकाश में चिड़ियों का रास्ता और समुद्र में जहाजों का 
मार्ग जानते हैं । म० ४ सू० ५५ रि० ६ में कवि धन कमाने की इच्छा रखने वाले 


भोजन, कपड़े ओर शान्ति फे व्यवसाय ४ 


उन मनुष्यों का वर्णन करता है जो जलयात्रा करने के पहले समुद्र की स्तुति करते 
हैं | म० ७ सू० ८८ रि० ३ वशिष्ठ कहते हैं : ही 
“जब वरुण और में नाव पर चढ़ कर समुद्र में गए; तो में उस नाव पर रहा 
जो पानी पर तैरती थी ओर में उसमें सुखी था में आनन्द से लहरों पर इधर-उधर 
हिलता था ।? 
ऋग्वेद में समुद्र यात्रा के ऐसे-ऐसे बहुत से साफ वर्णन मिलते हैं पर उसमें 
समुद्र यात्रा की मनाही कहीं पर भी नहीं पाई जाती | 


तीसरा अध्याय 


भोजन, कपड़े ओर शान्ति के व्यवसाय 

जी ओर गेहूँ खेत की मुख्य पैदावार और भोजन की मुख्य वस्तु जान पड़ती 
है। ऋगवेद में अनाज के जो नाम मिलते है वे कुछ सन्देह उत्पन्न करने बाले हैं क्योंकि 
पुराने समय में उनका जो अर्थ था वह आजकल वदल गया है । आजकल संस्कृत में 
“यव” शब्द का अर्थ केवल “जौ” है पर वेद में इसी शब्द का मतलब गेहूँ और जौ 
से लेकर अन्न मात्र से हे । इसी तरह आजकल धान" शाब्द का अर्थ कम से कम 
वङ्गाल में, चावल से है पर ऋग्वेद में यह शब्द भुने हुये जौ के लिये श्राया है, जो 
भोजन के काम में आता था और देवताओं को भी चढ़ाया जाता था | ऋग्वेद में 
तरीहि (चावल) का कहीं उल्लेख नहीं है । 

हम लोगों को इन्हीं अनाजों की वनी हुई कई तरह की रोटियों का भी बर्णन 
मिलता है जो कि खाई जाती थीं और देवताओं को भी चढाई जाती थीं। "पक्ति? 
(पच्‌ = पकाना) का अर्थ है 'पकी हुई रोटी? । इसके सिवा कई दूसरे शब्द, जैसे 
पुरोदास “अपूप? और “करम्भः आदि भी ( म० ३ सू० ५२ रि० १ और २, म० ४ 
सू० २४ रि० ७ आदि में) पाये जाते हैं । 

यह वात सहज में विचारी जा सकती है कि पञ्चाव के पुराने हिन्दू लोग 
विशेष करके मांस आदि खाते थे | हम लोगों को गऊ, भेंसे और वैलों को वलि चढ़ा 
कर पकाए जाने का कई जगह वर्णन मिलता है (म० १ सू० ६१ रि० १२; म० २ सू० 


७ रि० ५; म० ५सु० २६ ७ रि० श्री ८; म० द,सू० १७रि०११; म० ६ सू०१६ रि० 
पा० ४ 
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४७; म० ६ सू० २८ रि० ४; म० १० सू० २७ रि० २; म? १० सू० २८ रि० ३) | 
आदि । | त 
म० १० सू० ८६ रि० १४ में ऐसी जगह का वर्णन है जहाँ गोमेध किया जाता 
था और म» १० सू० ६१ रि० १४ में घोड़ों, वेलों और भेड़ों के बलिदान का वणन 
है। घोड़ों के वलिदान का उल्लेख बहुत कम आया है जिससे जान पड़ता है कि . 
यत्रपि पुराने आर्य लोग यह चाल अपने ण्हले रहने की जगह से ्रार्यावर्त में ले आये 
थे पर घोड़ों के मांस खाने की यह चाल यहां पर बहुत जल्दी उठ गई । यहां पर पीछे . 
के समय में तो घोड़े का वलिदान अर्थात्‌ 'ग्रश्वमेघ' विरलेही कभी होता था । अर्थात 
जव कोई बड़ा प्रतापी राजा अपने आस-पास के सब राजाओं को जीत कर सम्राट हर की 
पदवी लेता, उस समय वह बड़ी धूम धाम से अश्वमेध करता था । इसर्म काइ संदेह 
नहीं है कि राजाओं की यह बड़ी प्रथा उसी पुराने समय को घोड़ों के मारने की सीधौ- 
सादी चाल से निकली है जब कि घोड़े का मांस खाया जाता था। पीछे के समय में 
अश्वमेध जिस धूमधाम और कुछ जघन्य रीतियों फे साथ किया जाता था वे सब बातें 
वैदिक काल में नहीं थीं । है 

वैदिक काल में घोड़ों के मारने का पूरा हाल ऋग्वेद के पहले मंडल के १६२ वें 
सूक्त में पाया जाता है। घोड़े की देह पर बेंत से निशान किया जाता था और फिर: 
चह इसी निशान की हुई लकीर पर से काटा जाता था | उसकी पसलियां और सब 
अंग अलग-अलग कर दिये जाते थे । फिर उसका मांस सेंक कर उवाला जाता था और 
यह समझा जाता था कि घोड़ा देवताओं को पहुँच गया । 

यह कौन विश्वास कर सकता था कि ऋग्वेद का सीधा-सादा अश्ववध श्रर्थात्‌ 
पूजा ओर भोजन के लिये घोड़े की बोटी-बोटी काट कर और उसे सेंक कर उवालने 
की रीति आगे चल कर इतनी वद जायगी और अन्त में राजाओं का अश्वमेध हो 
जायगी ? पर वेद की वहुत-सी सीधी-सादी और स्वाभाविक बातें पोछे के समय में 
इसी तरह से वढ़ कर विविध विधानो की बड़ी-बड़ी रीतें हो गई हैं। वेद के बहुत 
से रूपकों ने जो कि सृष्टि से अदभुत दृश्यों के विषय में हैं, पुराणों में बड़ी लम्बी 
चौड़ी कथाओं का रूप धारण किया है। वेद की सच्ची प्रतिष्ठा इसी में है कि उससे 
हम लोगों को हिन्दुओं की रीति व्यवहार की और साथ ही उनके धर्म की उत्पत्ति का 
पता लगता है | 

ऐसा जान पड़ता है कि वैदिक समय में नशे की पीने वाली चीज केवल एक 
मात्र सोम वृष्ण का उवला हुआ रस ही था। पुराने आये लोगों को इसका इतना 
व्यसन था कि आर्यावर्व और ईरान में ( ईरान में 'हओम' के नाम से ) जल्दी ही 
इसकी पूजा देवता की तरह होने लगी और ऋग्वेद के एक पूरे मंडल में इस देवता 


भोजने, कपड़े और शान्ति के व्यवसायं... 


का वर्णन है । जान पड़ता है कि हिन्दू आर्य लागों को उसके शान्त-ईरॉनी भाइयों की. 
अपेक्षा इस सोम मदिरा का अधिक व्यसन था । जंदवस्था में हिन्दुओं की इस बुरी 
लत का कई जगह उल्लेख है । पुरानी वातों की खोज करने वाले बहुत से विद्वानों 
का यह भी मत है कि दक्षिणी आयौं में विगाड़ होकर हिन्दुओं और ईरानियों के अलग. 
हो जाने का एक बड़ा भारी कारण यह सोम पान भी है । 

सोमरस जिस तरह से बनाया जाता था उसका पूरा ब्योरा म० ६ सू० ६६ 
ओर दूसरे कई सूक्तों में भी दिया है | हम यहां इस सूक्त की कुछ रिचाओं का अनुवाद 
देते ह~ 

(७) हे सोम ! तुम कुचले गये हो | तुम चारों ओर खुशी फैलाते हुए, इन्द्र 
के लिये नदी की तरह बहते हो । तुम अक्षय आहार देते हो | 

(८) सात स्त्रियां तुम्हारा गीत गाती हुई, अपनी ग्रंगुलियों से ,ठम्हें हिलाती है । 
तुम यज्ञ करने वाले को यज्ञ में उसके कर्मों का स्मरण दिल्लाते हो । 

(६) तुम प्रसन्न करने वाली आवाज से पानी में मिलते हो ओर अंगुलियां 
तुम्हें एक ऊनी छन्ने के ऊपर हिलाकर छानती हैं । तव ठम्हारे छीटे' उड़ते है और 
ऊनी छुने में से आवाज निकलती हे । 

(१०) ऊनो छुन्ना एक वर्तन पर रक्खा जाता है और अंगुलियां सोम को बरा- 
बर हिलाती रहती हें, जिससे एक मीठी धार वर्तन में गिरती है। 

(१३) हे सोम ! तब तुम दूध में मिलाये जाते हो | पानी तुम्हारी ओर प्रसन्न 


करने वाने वाली आवाज के साथ जाता है । 

इस बर्णन से जान पड़ता है कि सोम रस दूध के साथ मिला कर ईपिया जावा 
था, जिस तरह आज कल भांग पी जाती है । ऋग्वेद के कवि लोग सोम के गुणों ओर 
उसकी आनन्द देने बाली शक्ति का वर्णन करते-करते मारे खुशी के उन्मत्त हो जाते 
हैँ | उनके कुछ वर्णनों ने आगे के समय में चल कर पुराणों में अजीव कथाओं का 
रूप धारण किया है | इस वात का उदाहरण देकर समभाने के लिये दो एक रिचाएं. 
बहुत होंगी 

हे सोम ! तेरे समान दिव्य कोई चीज नहीं हें । जव तू गिराया जाता है तो, 
तू सव देवताओं को अमरत्व देने के लिये निमन्त्रित करता है । (६,१०८,३) 

प्रशंसा के योग्य सोम पुराने समय से देवताओं के पीने के काम में चला आता: 
हे | वह आकाश के युत स्थानों से निकाला गया है । बह इन्द्र के लिये बनाया गया. 
ओर उसकी प्रशांसा हुई । (६,१ १०,८) 

हे सोम जिस लोक में अक्षय ज्योति होती हे श्रीर जहां स्वर्ग स्थित है उसीः 
अमर और मरण विहीन लोक में तू मुझै ले चल ! इन्द्र के लिये वहो । (६,११३,७) 
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ऐसे-ऐसे वाक्य ऋग्वेद के नबें मण्डल भर में पाए जाते हँ । यह कीन अनुमान 
कर सकता था कि समुद्र मथ कर उसमें से अमृत के निकलने की अजीव पौराणिक 
कथाएँ सोम के इन्हीं वेद के सीधे सादे वर्णनों से निकली होंगी । बेद में श्राकाश 
जलमय समका गया है और इसीलिये वह अक्सर समुद्र के अर्थ में भी आया है। 


सोम के आकाश में से मिलने का अर्थ पुराण मे अमृत के लिये समुद्र का मथना किया 
गया है । 


ऋग्वेद के बहुत से वाक्यों से जाना जाता है कि उस समय बहुत-सी शिल्प- 
विद्याओं की बहुत अच्छी उन्नत हो गई थी | कपड़ा चुनना जरूर ही बहुत अच्छी 
तरह से मालूम हो चुका था और स्त्रियों की निपुण उ'गलियां पुराने समय में भी 
ताना-वाना घुनता वैसा ही जानती थीं जैसा कि आजकल लोग जानते हैं (म० २ 
सू० ३ रि० ६; म० २ सू० ३८ रि» ४ आदि) । एक अपूर्व पद में (म० ६ सू० ६ 
रि० २) एक ऋषी अपने धर्म के क्रिया कर्मों के गूह अर्थ को न जानने का इस तरह 
वर्णन करना है कि “मैं धर्म के क्रिया कर्मों के ताने और वाने नहीं जानता ।? एक 
दूसरी जगह (म? १० सू० २६ रि० ६) ऊन बुनने और रङ्ग उड़ाने का देवता पूष्ण 
कहा गया है, जिसे हम ऊपर दिखला चुके हैं कि वह चरवाहों का देवता है | 

आजकल की तरह सम्भवतः उस समय में भी आयौं के हर एक गांव में एक 
नाई होता था । एक जगह पर (म० १ सू० १६४ रि० ४४) आग लगा कर जङ्गल के 
साफ करने को “इश्वी का सु'डन करना? कहा गया है । वदई का भी बहुत काम अच्छी 
तरह मालूम था और छुकड़े और रथ बनाए जाने का हाल कई जगह मिलता है। 
(म० ३ सू» ५३ रि० १६; म० ४सू० २ रि० १४; म० ४ सू० १६ रि० २० 
इत्यादि) लोहे, सोने और दूसरी धातुओं का व्यवहार भी अच्छी तरह से मालूम था। 


म्‌० हक सू० २५ रि० ५ में एक लोहार के काम का उल्लेख और म० ६ सू० ३ रि० 
४ में सोनारों के सोना गलाने का भी वर्णन मिलता है । 


पर वैदिक काल की धातुओं के व्यापार का इससे भी ज्यादा हाल हम लोगों 
को उन सब सोने के गहनों और लोहे के वर्तनों और हथियारों से मालूम होता है 
जिनका हाल सारे ऋग्वेद में पाया जाता है । इनका हाल अनगिनती जगहों पर आया 
४ । इसलिये हम यहां सिर्फ उतने ही का वर्णन कर सकते हैं जितने से कि हम लोगों 
को उस समय की वनी हुई चीजों का साधारण ज्ञान हो जाय | म० १ सू० १४० 
IR १ रि म० २ सू० ३६ रि० ४; म० ४ सू० ५३ रि० २ और कई दूसरी जगहों 
में लड़ाई के हथियारों का वर्णन है। म० २ सू» ४५ रि० ३ में सिर के सोनहले 
he उल्लेख है और म० ४ सू» २४ रि० ६ में कन्धों या भुजाओं के लिये कवच 
का वणन इं जिसका मतलव शायद ढाल से है। म० ५ सू० ५२ रि० ६; 


भोजन, कपड़े ओर शान्ति के व्यवसाय ५३ 


म० ५ सू० ५४ रि० ११ और म० ५ स्‌० ५७ रि० २ में तलवार वा बाण को तथा 
तीर धनुष और तूणीर को, बिजली की उपमा दी गई है। म०६सू २७ रि० ६ में 
तीन हजार कवचधारी योद्धाओं का उल्लेख है; म० ६ स० ४६ रि० ११ में तेज 
चमकते हुए. बाणों का वर्णन है गर म० ६ सू० ४७ रि० १० में तेज धार वाली 
तलवारों का उल्लेख है और इसी सूक्त की २६ वीं ओर २७ बीं रिचाश्रों में लड़ाई के 
रथों और दन्दुभी का भी वर्णन है और अन्त में छुठे मण्डल के ७५ वें सूक्त में लड़ाई 
के हवे हथियार और साज सामान का एक उत्तेजना देने वाला वर्णन है, जिसका 
अनुवाद हम अपने पाठकों के लिये आगे चल कर देंगे । 

म० ४ सू० २ रि० ८ में सुनहले साज के घोड़ों का उल्लेख है और म० ४ 
सू० ३७ रि० ४, म० ५ सू० १६ रि० ३ और दूसरे कई स्थानों पर निष्क, अर्थात्‌ 
गले में पहरने के एक सोने के गहने का उल्लेख हैं | म०५ सू० ५३ रि० ४ में मरुत्‌ 
के चमकीले ग्राभूषणों को रत्न (ज्ञि), गले के गहने (खक), सुनहले कवच (रुक्म) 
र हाथ के गहने तथा नूपुर (आदि) की उपमा दी गई है । म० ५ सू०५१ रि० ११ 


में फिर पैर के नूपुरो, छाती के कवचों और सिर के सोने के मुकुट ।शिप्राःहिरणमयीः) 
का वर्णन है । 
इस तरह पर यह बात जानी जाती है कि उस समय हवे हथियार और सब 


तरह के गहनों आदि के बनाने में बहुत कुछ उन्नति हो गई थी । हम लोगों को 
(म० ६ सू० ४८ रि० १८ में ) चमड़े ओर (म० ५ सू० ३० रि०१५ में) लोहे के 
वर्तनो का उल्लेख भी मिलता है | इसके सिवाय और कई जगहों पर (म० ७ सू० ३ 
रि० ७; म० २ सू० १५ रि० १४, म० ७ स्‌० ६५ रि० १ आदि में) लोहे के 
नगरों श्रादि का भी वर्णन है, जिसके हम लोगों को बड़े मजबूत किले समभने चाहिये | 


म० ४ सू० ३० रि० २० आदि कई जगहों पर पत्थर के वने हुए सैकड़ों नगरों का 
मी वणन है | 


इसमें कोई सन्देह नही कि पुराने समय के हिन्दू लोग पथरीले ओर पहाड़ी 
देशों में भी जाकर वसे ओर पत्थरों को सस्ता और टिकाऊपाकर उन्हें घर बनाने के काम 
में लाने लगे | इस वात के विश्वास करने में कोइ कठिनाई नहीं हो सकती कि हिन्दओं 
के बहुत से नगरों के बहुतेरे भवन और चारों ओर की दौवारें पत्थरों की थीं । हजारों 
खम्भों के भवनों के जो. कई जगह पर [म०२ सू० ४१ रि० ५, म० ५. स्‌० ६२ रि० ६ 
आदि में) वर्णन मिलते हैं उनसे जान पड़ता है कि घर बनाने की विद्या भी उन्नति पर 
पहुँच गई थी । पर साथ ही इसके यह वात भी माननी पड़ेगी कि ऋग्वेद में सङ्ग 
तराशी की विद्या का कहीं पर साफ उल्लेख नही मिलता । पुरानी वातों का पता 
लगाने वाले लोग भी आर्यावर्त के किसी हिस्से में बौद्ध संवत के बहुत पहले की बनी 


५४ प्राचीन भारत की सम्यता, का इतिहास 


हुई कोई पत्थर की मूर्ति अब तक नहों पा सके हैं । योरप के अगणित बड़े-बड़े 
अजायब घरों में, जो कि इजिप्ट और वेबिलन के वने हुए पुराने पत्थरों से भरे 
हुए हैं, भारतवर्ष के बने हुए कोई ऐसे पत्थर नहीं हैं जिनका सम्रय बुद्ध से बहुत 
पहले का हो | 

आजकल के बहुत से पालतू जानवर ऋग्वेद के समय में भी आर्यावर्त में पालतू 
कर लिए गये थे | कई जगहों में (म० ६ सू० ४६ रि० १३ और १४ आदि ) हम 
लोगों को युद्ध में घोड़ों के जोश दिलाने वाले वर्णन मिलते हैं । 

वास्तव में आर्य लोग वहां के पुराने रहने वालों के साथ लड़ाई के लिये इन 
घोड़ों को अच्छे काम का समझते थे और बे लोग शीघ्र ही 'दघिक्रा के नाम से घोड़ों 
की पूजा करने लग गए । इस देवतुल्व पशु की जो पूजा की जाती थी उसका एक 
जोश दिलाने वाला वर्णन म० ६ सू०३० रि० १३ में दिया है| 

म० ४ सू० ४ रि० १ सं एक राजा का अपने मन्त्रियों के साथ हाथी पर सवार 
होने का हाल है । पालतू जानवरों में से गाय, बकरे, भेड़, भैंस और कुत्तों का उल्लेख 
कई जगहों पर मिलता है । ये कुत्तो बोझ ढोने के काम में लाए जाते थे | 


चौथा अध्याय 
लड़ाइयां 


| ऊपर कहा जा चुका है कि पुराने हिन्दुओं ने सिन्धु ग्रौर उसकी सहायक नदियों 
के किनारे की उपजाऊ जमीन को यंजाव के पुराने रहने वालों से छीन लिया । पर इन 
पुराने वासियों ने अपने पुरखों की जमीन बिना युद्ध किये ही नहीं दे दी। यद्यपि वे 
लड़ाई के मैदान में हिन्दुओं की सम्य सेना और बीरता के आगे नहीं ठहर सकते थे, 
पर फिर मो वे लोग करीव-करीव सब ही हिन्दुओं की बस्ती और गांव के आस-पास 
किलों और वनों के निकट आया जाया करते थे | हिन्दुओं को वाहर आने-जनि में 
दुःख देते थे, उनकी घात में बैठे रह कर जमी मौका पाते तभी उन्हें लूट लेते, उनके 
पशु चुरा लेते थे और बड़े-बड़े दल बाँध कर प्रायः उन “पर चढ़ाई करते थे । तएव 
` स्काटलँड की गाल जातियों की तरह जिनसे सेक्सन लोगों ने उनकी उपजाऊ जमीन 
` इसी तरह से छीन ली थी और जो कि इसी तरह से उजाड किलों में जाकर बसे थे, 


लडाइयाँ पप, 


ये लोग भी अपनी दशा इस तरह वर्णन कर सकते थे :-- 

यह समथर उर्वरा और यह नरमी घाटी । 

रही एक दिन गेल जाति ही केरि बपोती ॥ 

आय बिदेसी घोर-कर्म-कारी कर-वारो । 

मम पुरखन से छीनि लियो भूभाग हमारो ॥ 

रहत कहां हम रवे ! अहो देखहु तंह अड़वड़ । 

पड़े सेल पे तैल ओर बीहड़ पर वीहड़ ।! 

भ 

पचि, यहि उत्तर खंड केर परकोटे माहीं । 

तू समुझत क्या कबहुँ निकरिहे हम सब नाहीं ॥ 

लूटन वारे कंह लूटन को ज्यों हाँ सकिहां । 

ओर छीनवे हेत शिक्रारहिं वह हांकू सौं १ 

सीह छातमा केरि ! तहां समथर पर जावत । 

सेक्सन एकहु अन्न राखि खलिहान रखावत ।। 

जव लो, एकहु, दसो सहस पशुदृन्द सम्भारी । 

भटकत, वह वहि नदी तीर की भूलन वारी ॥ 

गेल नदी मैदान करे सधरम अधिकारी । 

फेर लेइहैं प्रवल भुजा सो (निज) पट्टीदारी ॥ † ह 

पर ्रमास्यवश उन लोगों में कोई ऐसा कवि नहीं था जो हम लोगों को 
उनका हाल मुनाता । हम लोगों को इन हजारों वर्ष के युद्ध का जो कुछ हाल मिलता 
है वह केवल जीतने वाले हिन्दुओं से हो मिलता है। यहां पर यह कहने की आवश्यकता 
नहीं हे कि थे विजयी लोग आदिवासियों को वैसी ही अनादर ओर घृणा की दृष्टि 
से देखते थे जैसे कि सव जीतने वाली जातियां देखती आई हैं, चाहे वे जातियां ईसा 
के सत्रह सो वर्ण पहले सिन्धु नदी के किनारे पर रही हों या ईसा के सत्रह सौ वर्षा 
पीछे मिसिसिपी नदी के तट पर ! इतिहास की घटनाएं, घूस फिर कर एक सी होती हैं । 
पंजाव उसी तरह अनार्य आदिवा-यों से विहीन हो गया जैसा कि श्राज कल के 
समय में अमेरिका का यूनाइटेड स्टेटस्‌ उन प्रतापी ओर वीर इंडियन जातियों से बिहीन 
कर दिया गया है, जो कि उसके पुराने जङ्गलौं के भीतर वसती, शिकार खेलती और 
राज्य करती थीं । 

ऋग्वेद में आदिवासियों के साथ इन युद्रों के बहुत से वर्णन पाये जाते हैं । इन 


गे इस पद्ममय अनुवाद के लिये में बाबू काशीप्रसाद का अनुप्रहीत हूँ ।--अनु० 
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युद्धों का वर्णन हम स्वयम्‌ न लिखकर यदि इन्हीं वर्णनों में से कुछ अनुवाद कर दें तो 
इन ञ्रगणित वैरियों का अधिक ज्ञान हो जायगा । ये वर्णन इतने अधिक हैं कि कठि- 
नाई केवल उनके चुनने में है । 

इन्द्र जिसका आवाहन बहुतों ने किया है ओर जिसके साथ उसके शीघ्रगामी 
साथी हैं, उसने अपने वज्र से एश्वी पर रहने वाले दस्युओं और सिम्यों का नाश करके 
खेतों को अपने गोरे मित्रों (आयों) में बांट दिया । वज्र का पति सूर्य का प्रकाश करता 
है ओर जल बरसाता है । ( १,१००, १८ ) | 

इन्द्र ने अपने बज्र ओर अपनी शक्ति से दस्युओं के देश का नाश कर दिया 

ओर अपनी इच्छा के अनुसार भ्रमण करने लगा | हे वज्री ! तू हम लोगों के सूक्तों 
पर ध्यान दे, दस्युं पर अपने शत्र चला और यों की शक्ति और यश बद़ा। 
( १,१०३,३ ) । 

इसके पीछे ही के सूक्त में हम लोगों को उन आदिवासी लुटेरों का एक 
अद्भुत वर्णन मिलता है जो कि शिफा, अंजसी, कुलिसी और वीरपत्नी नाम की 
नदियों के किनारे पर रहते थे । ये नदियां कहां हैं सो अब जाना नहीं जा सकता । ये 
लुटेरे अपने किलों में से निकल कर सम्य श्रायों के गाबों को उसी तरह दुःख देते थे 
जैसे कि हम लोगों के समय में इन आदिवासियों की एक सच्ची सन्तान, तांतिया भील 
मध्य प्रदेश के सुखी गावों को सताता था ! हम इन दोनों रिचाओं का अनुवाद नीचे 
देते हैं : -- 

कुयव दूसरे के धन का पता पाकर उसे अपने काम में लाता है । वह पानी में 
रह कर उसे खराब करता है । उसको दोनों स्त्रियां, जो नदी में स्नान करती हें, शीफ! 
नदी में इब मरें । 

अयु पानी में एक गुप्त किले में रहता है। बह पानी की बाढ़ में आनन्द से 

रहता है | अंजसी, कुलिशी और वीरपत्नी नदियों के पानी उसकी रक्षा करते हैं | (१, 
१०४,३ और ४ ) | 

हम कुछ प्रमाण और देते हैं : -- 

इन्द्र लड़ाई में अपने आर्य पूजकों की रक्षा करता है। वह जो कि हजारों 
बार उनकी रक्षा करता है, सव लड़ाइयों में भी उनकी रक्षा करता है। जो लोग 
प्राणियों ( गरायौं ) के हित के लिये यज्ञ नहीं करते, उन्हें वह दमन करता है | शन्रु्रों 
की काली चमड़ी को वह उधेड़ डालता है, उन्हें मार डालता और जला कर राख 


कर डालता है। जो लोग हानि पहुँचाने वाले और निर्दयी हैं उन्हें वह जला डालता 
है।? ( १,३०,८ ) 
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हे शत्र ओं के नाश करने वाले ! इन सब छुटेरों के सिर को इकट्ठा करके उन्हें 
अपने चौडे पैर से कुचल डाल ! तेरा पैर चौड़ा है । 

हे इन्द्र ! इन लुटेरों का बल नष्ट कर ! उन्हें उस बड़े ओर घृणित खडे में 
फेंक दे । 

हे इन्द्र ! तूने ऐसे-ऐसे पचास से भी तिगुने दलों का नाश किया है। लोग तेरे 
इस काम की प्रशंसा करते हँ | पर तेरी शक्ति के आगे यह कुछ भी बात नहीं है । 

हे इन्द्र | उन पिशाचों का नाश कर जो कि लाल रंग के हैं और भयानक 
हल्ला मनते है | इन सब राक्सों का नाश कर । :-: (१,१२३,२-५) । 

हे इन्द्र | कवि तुझसे अच्छे भोजन को प्रार्थना करता हे! तूने इस पृथ्वी को. 
दासों को शय्या ( समाधि स्थान ) बनाया है । इन्द्र ने अपने दान से तीनों भुवन को 
सुशोभित किया है । उसने राजा दर्योणी के लिये कुयवाच को भारा है । 

हे इन्द्र ! ऋषी लोग अव तक शक्ति के उस पुराने कार्य की प्रशंसा करते हैं !. 
तूने युद्ध का अन्त करने के लिये बहुत लुटेरों का नाश क्रिया है, तूने देवताश्रों की 
पूजा न करने वाले शत्र श्रों के नगरों को नष्ट किया है और देवताओं के पूजने बाले. 
वैरियों के शर्त्रों को नीचा कर दिया है । (१,१७४,७ और ८) । 

हे अश्विनो ! उन लोगों का नाश करो जो कुत्तों को तरह भयानक रीति से. 
भूक रहे हैं और हम लोगों का नाश करने के लिये श्रा रहे हें | उन लोगों को मारो जो 
हम लोगों से लड़ने की इच्छा रखते हैं तुम उन लोगो के नाझ करने का उपाय जानते; 
` हो। लोग तुम्हारी प्रशंसा करते हैं उनके हर एक शब्द के बदले उन्हें धन मिले । है. 
' सत्य देव ! हम लोगों की प्र्थना स्वीकार करो । 
जगत प्रसिद्ध ्रौर दयावान इन्द्र मनुष्यों ( आर्यो ) पर दया रखता है। नाश. 
, करने बाले श्रौर शक्तिमान इन्द्र ने दुष्ट दास का सिर निचे गिरा दिया है। 
` त्र को मारने वाले और नगरों का नाश करने बाले इन्द्र ने काले दासों के झं डों. 
' का नाश किया है शौर मिट्टी और जल मनु † के लिये बनाया है । वह होम करने वाले 

की इच्छाश्रों को पूरा करे ( २,२०.६ और ७ ) । छ 
हम लोग जानते हैं कि अमेरिका जीतने वाले स्पेन देश वासियों कौ जीत का 


पिशाचों और राच्चसो से कदाचित कल्पित मूतों का तात्पर्य है। परन्तु हमारा 
विचार यह है कि यहाँ पर उनका तातर्य आदिम निवासियों से है । 
यहाँ पर तथा अन्यत्र मी “मनु” आये जाति का पूर्व पुरुष कहा गया है। 
बहुत से स्थानों पर वह कृषि विद्या तथा श्रर्निपूजा का जिनके लिये कि श्राय लोग 
1“ प्रसिद्ध हैं, चलाने वाला कहा गया है । 


१ 
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ए - प्राचीन भारत की सभ्यता का इढिहास 


कारण अधिक करके उनके धोड़े ही थे, जिनको अमेरिका के आदिवासी लोग काम में 
लाना जानते थे ओर इस कारण से उन्हें डर की दृष्टि से देखते थे | ऐसा जान पड़ता 
है कि प्राचीन हिन्दू आयौँ के घोड़ो ने भी आर्यावत के आदिवासियों में ऐसा ही डर 
उत्पन्न किया । अतएव नीचे लिखा हुआ वर्णन जो कि दधिक्रा अर्थात्‌ देवतुल्य युद्ध के 
शोड़ों के सम्बन्ध में एक सूक्त का अनुवाद है, मनोरंजक होगा । 

जिस तरह लोग किसो कपड़ा चोरी करने वाले चोर पर चिल्लाते ओर हल्ला 
करते हैं, उसी तरह शत्रु दधिक्रा को देखकर चिल्लाते हैं | जिस तरह झपटते भूखे वाज 
को देख कर चिड़ियाँ हल्ला करती हैं उसी तरह शत्र, लोग भोजन ओर पशु लूटने की 
खोज में फिरते हुये दधिक्रा को देखक्रर हल्ला करते हैं । 

शत्रु लोग दधिक्रा से डरते हैं जो कि विजली की तरह दीप्तिमान श्रौर नाश 
करने वाला है । जिस समय वह अपने चारों ओर के हजारों ञ्रादमियों को मार भगाता 
है उस समय वह जोश में आ जाता है ओर अधिकार के बाहर हो जाता है। 
( ४,३८,५ ओर ८ ) । 

ऋग्वेद के अनेक वाक्यों से जाना जाता है कि कुत्स एक प्रतापी योधा ओर 
काले आदिवासियों का एक प्रबल नाश करने वाला था । म० ४ सू० १६ में लिखा है 
'कि इन्द्र ने कुत्स को धन देने के लिये मायावी तथा पापी दस्यु का नाश किया, उसने 
'कुत्स की सहायता की और श्राप दस्यु को मारने के लिये उसके घर आया और उसने 
"लड़ाई में पचास हजार “ “काले शत्रु औं” को मारा | म० ४, सू० २८, रि० ४ से जाना 
जाता है कि इन्द्र ने दस्यु को गुणहीन तथा सब मनुष्यों का घृणा पात्र बनाया है। 
म० ४ सू० ३० री० १५ से जाना जाता है कि इन्द्र ने एक हजार पाँच सौ दासों का 
-नाश किया । ट 

म० ५ सू० ७० रि० ३ में, म० ६ सू० १८ रि० ३ में, और म० ६ सू० २४ 
रि० २ में दस्यु लोगों तथा दासों के दमन करने और नाश करने के इसी तरह के वर्णन 
हैं | म० ६ सू० ४७ रि २० में दस्यु लोगों के रहने की एक अज्ञात जगह का बिचित्र 
वर्णन हे जो कि अनुवाद करने योग्य है-- 

हे देवता लोग | हम लोग यात्रा करते हुये अपना रास्ता भूल कर ऐसी जगह 
आ गये हें जहाँ पशु नहीं चरते | यह बड़ा स्थान केवल दस्युओं को ही आश्रय देत 
है । हे बृहस्पति ! हम लोगों को अपने पशुओं को खोज में सहायता दो । हे इन्द्र ! मार 
भूले हुए अपने पूजने वालों को ठीक रास्ता दिखला । 

यह जान पड़ता है कि आर्य कवि लोग आदिवासी असम्यों के चिरघाइ शरः 
"हल्ले का वर्णन करने में बहुत ही निंदक हैं । ये सभ्य विजयी लोग यह वात कठिनत 
से विचार सकते ये कि ऐसी चिंग्याइ भी भाषा हो सकती है, अतएव उन्होंने इन असभ्य 
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को कहीं-कहीं बिना भाषा का लिखा है ( म० ५ सू० २६ रि० १०, आदि ) । 

हम दो आदि वासी लुटेरों अर्थात्‌ कुयव और ग्रयु का हाल लिख चुके हैं, जो 
कि नदियों से घिरे हुए. किलों में रहते थे ओर गांवों में रहने वाले आयौं को दुःख दिया 
करते थे | कई जगह एक तीसरे आदिवासी प्रवल मुखिया का भी वर्णन मिलता है जो 
कि कदाचित काला होने के कारण कृष्ण कहा गया है । उसके सम्बन्ध का वर्णन अनु- 
वाद करने योग्य है-- 

तेज कृष्ण औशुमती के किनारे दस हजार सेना के साथ रहता था । इन्द्र अपने 
ज्ञान से इस चिल्लाने वाले सरदार की बात जान गया । उसने मनुष्यों (आयों) के हित 
के लिये इस लुटेरी सेना का नाश कर डाला। 

इन्द्र ने कहा--मेने तेज कृष्ण को देखा हे । जिस तरह सूर्य बादलों में छिपा रहता 

हे उसी तरह वह ्रोशुमती के पास बाले गुप्त स्थान में छिपा है । मरुत्स ! मेरा मनोरथ 
हे कि तुम उससे लड़कर उसका नाश कर डालो | 

तव तेज कृष्ण औशुमती के किनारे पर चमकता हुक्का दिखाई पड़ा । इन्द्र ने 
बृहस्पति को अपनी सहायता के लिये साथ लेकर उस तेज ओर बिना देवता की सेना का 
नाश कर दिया | (८, ६६,,१३-१५) । 

आदिवासी लोग केवल चिल्लाने बाले तथा विना माषा के ही नहीं लिखे गये 


हैं, परन्तु कई जगह पर तो वे मुश्किल से मनुष्यों की गिनती में समके गये हैं । एक 
जगह पर लिखा हे । 


हम लोग चारों ओर दध्यु जातियों से घिरे हुए हैं । वे यज्ञ नहीं करते, वे किसी 
चीज में विश्वास नहीं करते, उनकी रीति व्यवहार भिन्न हैं, वे मनुष्य नहीं है ! 
हे शत्रू रों के नाश करने वाले, उन्हें मार। दास जाति का नाश कर | ( १०, 
२२, ८ ) | 
म० १० सू० ४६ में इन्द्र कहता हे कि मेने दश्यु जाति को “आर्य? के नाम 
से रहित रक्खा है (१० ३), दास जाति के नत्रवास्तव शरीर बृहद्रथ का नाश किया है 
(रि० ६) और दासों को काट कर दो टुकड़े कर डालता हँ ॥ उन लोगों ने इसी गति 
तरम प्रात होने के लिये जन्म लिया हे | (रि० ७) 
वे आदिवासी जिनसे प्राचीन हिन्द लोग वरावर युद्ध करते रहे, इस प्रकार 
के थे ओर हिन्द अपने ्रसभ्व पड़ोसियो ञ्रथोत्‌ भारतवप्र की भूमि के प्राथमिक अधि- 
कारियों को इस तरह टर्गत करते थे । यह बात भली-भाँति स्पष्ट है कि विजयी लोगों 
ओर पराजित लोगों में कोई प्रीति नहीं थो | विजयी लोग अपने नए जीते हुए देश में 
निरन्तर युद्ध करके ही अपनी रक्षा करते थे, धीरे-धीरे कृषि की सीमा को बढ़ाते थे 
. नये-नये गांव बनाते थे, प्राथमिक जङ्गलो में नई वा तयां बनाते थे और सभ्यता तथा 
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अपने प्रताप की कीर्ति चारों ओर फैलाते थे । वे तिरस्कृत असम्यों को पूरी घृणा की 
दृष्टि से देखते थे, जब मौका पाते तो उनके भुण्डौं को मार डालते थे, अपने घोड़ों द्वारा 
उनकी सैन्य-पंक्तियो की कम कर देतं थे, उन्हें भू कने बाले कुत्ते तथा विना भाषा का 
मनुष्य कहते थे शरोर उन्हें मनुष्य नहीं बरन्‌ पशु की श्रोणी में गिनते थे और समभते थे 
कि वे लोग मारे जाने ही के लिये जन्मे हैं, उन लोगों ने इसी गति को प्रात होने के 
लिये जन्म लिया है ? परन्तु हठी असभ्य लोग भी विना अपना बदला लिये नहीं रहते थे 
यद्यपि वे हिन्दओं की अधिक सभ्य वीरता के आगे हार जाते थे, परन्तु वे नदियों के 
प्रत्येक मोड़ और प्रत्येक किले के निकट लगे रहते थे, घात में लगे रहकर पथिकों 
को लूटते थे, गांवों में आकर उपद्रब मचाते थे, पशुओं को मार डालते वा चुरा ले जाते 
ओर कभी-कभी बड़े-बड़े झुणडों में हिन्दुओं पर आक्रमण करते थे । वे लोग प्रथेक इंच 
भूमि देने के पहले उस कठोर दृदता के साथ लड़ते थे जो कि आसभ्य जातियों का विशेष 
गुण है । वे विजयी लोगों के धर्म कर्म में बाधा डालते थे, उनके देवताओं का श्रनादर 
करते थे तथा उनका धन लूट लेते थे । परन्तु इन सब बाधाओं के होते हुच भी, सम्य 
जातियों की नई बस्तियां चारों ओर बढ़ती ही गई, सम्यता का चेत्र फैलाता ही गया, 
जंगल और मरु भूमियों में खेती होने लगी, गांव और नगर बनते गये ओर पंजाब भर 
में प्राचीन हिन्दुओं का राज्य हो गया | असम्य जातियां या तो निर्मूल ही कर दी गई 
ओर आर्य सभ्यता की बढ़ती हुई सेना के भय से भाग कर उन पहाड़ियों ओर. दुर्गो 
में जा बसौं जहाँ कि उनके सन्तान अब तक हैं । 

यह कल्पना की जा सकती है कि निर्वल असम्य जातियों में से कुछ लोंगों ने 
निमूल किये जाने था देश से निकाले जाने की पेक्षा अधम अधीनता स्वीकार करना 
श्रच्छा समझा होगा। इसके अनुसार ऋग्वेद में ऐसे दस्यु लोगों का वर्णन मिलता है 
जिन्होंने अन्त में प्रतापी जातियों का प्रभुत्व स्वीकार किया और उनकी सभ्यता ओर 
भाषा को ग्रहण किया | अतएव ये लोग भारतवष' के प्रथम आदि वासी थे जो हिन्दू 
हो गये । 

आदिवासियों और आर्य लोगों के युद्ध के विषय में हम बतुत से वर्णन उद्धृत 
कर चुके हैं । अब हम दौ एक ऐसे वाक्य उद्धत करेंगे जिनसे जान पड़ेगा कि विजयी 
आर्य लोग स्वरं आपस में सदा मेल मिलाप से नहीं रहते थे । सुदास एक आर्य राजा 
तथा विजयी था। उसके विप्रय में प्रायः यह वर्णन आया है कि अनेक आर्य जातियों 
ओर राजा लोग मिलकर उससे लड़े', पर'उसने उन सभी को पराजित किया । ग्रार्य जातियों 


के वीच इन विनाशी युद्धों के तथा जो जातियां सुदास से लडी थीं उनके वर्णन ऋग्वेद 
में इतिहास के ध्यान से बड़े मूल्यवान हैं । 
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(=) धूर्त शत्रुओं ने नाश करने का उपाय सोचा और अदीन नदी का बांध 
तोड़ डाला । परन्तु सुदास अपनी शक्ति से पृथ्वी पर स्थित रहा र चययान का 
पुत्र कवि मरा । 

(६) क्योंकि नदी का पानी अपने पुराने मार्ग से ही बहता रहा, उसने महा 
मार्ग नहीं किया और सुदास का घोड़ा समस्त देश में घूस आया । इन्द्र ने लड़ाके और 
वतक्कड़ वैरियों ओर उनके बच्चों को सुदास के ्रधीन कर दिया | 

(११) सुदास ने दोनों प्रदेशों के २१ मनुष्यों को मार कर यश प्रास्त किया । 
जिस तरह यज्ञ के घर में युवा पुरोहित कुश काटता है उसो तरह सुदास ने अपने शत्रुओं 
को काट डाला | बीर इन्द्र ने उसकी सहायता के लिये मरुत्स को भेजा । 

(१४) अनु और द्र ह्य फे छांछुठ हजार छु सो छांछुठ योद्धा लोग, जिन्होंने 
पशुओं को लेना चाहा था और सुदास के शत्रू थे सब मार डाले गये । ये सब कार्य इन्द्र 
का प्रताप प्रगट करते हैं । 

(१७) इन्द्र मे ही विचारे सुदास को इन सब कामों के करने योग्य किया | 
इन्द्र ने बकरे को इस योग्य बनाया कि वह जोरावर शेर को मारे । इन्द्र ने बलिदंड़ को 
एक सुई से गिरा दिया । उसने सव सम्पत्ति सुदास को दी | ( १, १८) 

कवि तृत्सु वा वशिष्ठ, जिसने सुदास के इस यश का वर्णन किया है, वह अपनी 

' चिरस्थायिनी कविता के लिये विना पुरस्कार पाये ही नहीं रहा । क्योंकि २२ और २३ 

रिचाओं में वह कृतज्ञता के साथ स्वीकार करता है कि वीर सुदास ने उसे दो सौ गाय, 

; दो रथ ओर सोने के गहमों से सजे हुए चार घोड़े दिये नीचे सुदास के सम्बन्ध का 
४ एक दूसरा सूक्त उद्धत किया जाता है -- 

(१) हे इन्द्र और वरुण ! तुम्हारे पूजने वाले तुम्हारे ऊपर भरोसा करके पशु 

? जीतने के अभिप्राय से अपने अस्त्र-शस्त्र लेकर पूरव की ओर गये हैं । हे इन्द्र और 


£ वरुण, अपने शत्र ओ का, चाहे वे दास हों वा आर्य, नाश करो और सुदास को अपनी 
रचा से बचाओ | 


(२) जहाँ पर लोग झंडा उठा कर लड़ते हैं, जहाँ हम लोगों की सहायता करने 
„„ वाली कोई वस्तु नहीं दिखाई देती,'बहाँ लोग आकाश की ओर देखकर भय से कांफ्ते हैं, 
„ वहाँ पर, हे इन्द्र ओर वरुण ! हम लोगों की सहायता करो ओर हमें धीरज दो । 
(३) हे इन्द्र और वरुण ? पृथ्वी के छोर खो गए से जान पड़ते हैं और हल्ला 
> आकाश तक पहुँचता है । शत्र ओं की सेना निकट आ रही है । हे इन्द्र ओर वरुण ! 
2 पेम सदा ग्रार्थनाओं को सुनते हो, हमारे निकट आकर रचा करो । 

(४) हे इन्द्र ओर वरुण ! तुमने श्रमी तक श्रपराजित भेद को मार कर 
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सुदास को बचाया । तुमने तृत्सुओं की प्रार्थनाओं को सुना । उनकी दीन प्रार्थना लड़ाई 
के समय फलीभूत हुई । 

(५) है इन्द्र और वरुण ! शत्र ओं के हथियार हम पर चारों ओर से ्राक्रमण 
करते हैं, शत्र, लोग हमें लूटते हैं । तुम दोनों प्रकार के सम्पत्ति के स्वामी हो ! युद्ध के 
दिन हमारी रक्षा करो | 

(६) युद्ध के समय दोनों दल की सम्पत्ति के लिये इन्द्र ओर वरुण की प्रार्थना 
करते थे। पर इस युद्ध मं तुमने तृत्सुओं के सहित सुदास की र्षा की, जिन पर दस 
राजाग्रो ने आक्रमण किया था | 

(७) हे इन्द्र ओर वरुण ? वे दस राजे जो कि यज्ञ नहीं करते थे, मिलकर भी 
सुदास को हराने मं समर्थ नहीं हुए । 

(८) हे इन्द्र और वरुण ! जिस समय सुदास दस सरदारों से घिरा हुआ था और 
जिस समय सफेद वस्त्र पहने हुए, जटा जूट थारी तृत्सु लोगों ने नैवेद्य ओर ,सूक्तों से 
तुम्हारी पूजा की थी तो तुमने सुदास को शक्ति दी थी । ( ७, ८३) ` 

एस दूसरे सूक्त में उस समय में जो हथियार काम में लाए जाते थे उनका वर्णन 
मिलता है । हम उसका कुछ माग नीचे उद्धूत करते हैं । 

(१) जव युद्ध का समय निकट पहुँचता है और योद्धा अपना कवच पहन कर 
चलता है तो वह वादल के समान देख पड़ता हे | योद्धा ! तेरा शरीर न छिदे, तू जय 
लाभ कर, तेरे शस्त्र तेरी रक्षा करें ! 

(२) हम लोग धनुष से पशु जीत लेंगे, हम लोग धनुप्र से जय प्राप्त करेंगे, हम 


लोग धनुष से भयानक ओर घमंडी शत्र ओं की ्रभिलाषा को नष्ट करें । हम लोग 
धनुष से अपनी जीत चारों ओर फंलावेगे | 


(३) जब धनुष की प्रत्यंचा खींची जाती है तो वह युद्ध में आगे बढ़ते हुये तीर 
चलाने वाले के कान तक पहुँचती है, उसके कान में धीरज के शब्द कहती हे और वह 
तीर को इस तरह गले लगाती है जैसे कोई कोई प्यार करने बाली स्त्री अपने पति को 
गले लगाती है । 

(५) तरकस बहुत से तीरों के पिता के समान है, वहुत से तीर उसके वाल-वचचों 
की तरह हैं | वह आवाज करता हुआ, योद्धा की पीठ पर लटकता है, लड़ाई में उसे 
तीर देता है और शत्रु को जीतता है | 

(६) चतुर सारथी अपने रथ पर खड़ा होकर जिधर चाहता है उधर अपने घोड़ों 
को हांकता है, रास घोड़ों को पीछे से रोके रहती है, उनका यश गाग्रो ! 

(७) घोड़े जोर से हिनहिनाते हुए अपने खुरो से धूल उड़ाते हैं छर रथों को 
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लेकर चेत्र पर जाते हैं | वे हटते नहीं वरन्‌ लुटेरे शत्र रों को गने पैरों के नीचे कुचलः 
डालते हैं | 

(११) तीर में पर लगे हैं, उनकी नोक हरिन ( के सींग ) की है। अच्छी 
तरह से खींची जाकर तथा तांत से छोड़ी जाकर वह शत्र, पर गिरती है | जहां पर मनुष्य 
इकट्ठा वा जुदे-जुदे खड़े रहते हैं वहां पर तीर लाभ उठाती है । 

(१४) चमड़े का बन्धन कलाई को घनुप की तांत की रगड़ से बचाता है और 
कलाई के चारों ओर सांप की तरह लपरा रहता है। वह अपना काम जानता हे, गुणकारी. 
हें ओर हर तरह से योद्धा की रक्षा करता है । 

(१५) हम उस तीर की प्रशंसा करते हें जो कि जहर से बुझी हुई हे, जिसकी. 
नोक लोहे* की है और जो पर्जन्य की है । ( ६७५ ) 

अपने इन उद्धत वाक्यों को समाप्त करने के पहले हम एक वाक्य ग्रौर उद्धत 
करेंगे जिसमें विजयी राजाओं के गही पर वेठने का वर्णन हे । 

(१) हे राजा ! में तुम्हें राजा की पदवी पर स्थित करता हू । तुम इस देश के. 
राजा हो । स्थिर और चिरस्थाई हो ! सव प्रजा तुम्हें चाहें ! तुम्हारा राज्य नष्ट न हो ! 

(२) ठम यहाँ पहाड़ की तरह स्थिर रहो; राज्य सिंहासन पर से उतारे मत जाओ, 
इन्द्र की तरह चिरस्थायी रह कर राज्य का पोषण करो | 

(३) इन्द्र ने यज्ञ का भाग पाया है और वह राज सिंहासन पर बैठा हुआ नये. 
` राजा की सहायता करता हे ! सोम उसको आशीर्वाद देती हें । 

(४) आकाश अचल है, एृष्वी अचल है, पर्वत अचल है, यह लोक अचल है ।' 

£ वह भी अपनी प्रजा के वीच राजा की तरह अचल हे । 

॥ (३) राजा वरुण तुम्हें अचल करें ! अच्छे बृहस्पति तुम्हें अचल करें; इन्द्र और 
` अग्नि तुम्हारी सहायता करके तुम्हें अचल करें | 

॥ (६) देखा में इस अमृत तुल्य नैवेद्य को अमृत सोम रस के साथ सिलाता, 
' हूं । इन्द्र ने तुम्हारी प्रजा को तुम्हारे अधीन करके उनसे तुम्हें कर दिलवाया है | 
` (१०, १७३) 


इतना वर्णन बहुत होगा | हम पहले दिखला चुके हैं कि योद्धा लोग केवल 
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इससे प्रगट होता है कि तीर का सिरा लोहे का होता था । पर्जन्य ब्रृष्टि का 
, देवता है । अतएव पर्जन्य की शाखा से कदाचित उन नरकटों से तास्थ है जो बृष्टि में 
“ उच्न्न होते हैं । ग्वारहवी रिचा से प्रगट होता है कि तीर के सिरे कमी-कभी हरिन के मी; 
होते थे | 
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कवच ओर शिरोसस्त्र हो नहीं काम में लाते थे वरन्‌ वे लोग कंघों के लिये भी एक 
शास्त्र, कदाचित्‌ ढाल, रखते थे | वे तीर धनुष के सिवाय भाले, फरसे तथा तीखी धार 
की तलवारों को भी काम में लाते थे | पुराने सभय में युद्ध के जो जो शस्त्र दूसरे 
देशवासियों को मालूम थे उन सब को भारतवासी चार हजार वर्ष पहले जानते थे । युद्ध 
में वे लोग टुन्टुभी बजा कर मनुष्यों को इकट्ठा करते थे, झंडियां लेकर दृढ़ झुल्डों में 
आगे बढ़ते थे और वे लोग युद्ध के घोड़ों और रथों का प्रयोग भी भली-भांति जानते 
थे । पालतू हाथी भी काम में लाये जाते थे और राजाओं का अपने मंत्रियों के साथ सजे 
हुए हाथियों पर सवार होने के वर्णन पाये जाते हैं ( म० ४ सू० रि० १) परन्तु ऐसा 
जान नहीं पड़ता है कि वैदिक काल में हाथी युद्ध में नियम पूर्वक व्यवहार में लाये 
जाते हों, जैसा कि ईसा की पहली, तीसरी और चौथी शताब्दियों में होता था, जब कि 
ग्रीक लोग भारतवर् में आये थे । 
अब केवल यही कहना है कि धह समय, जव कि वैदिक योद्धा लोग रहते और 
लड़ते थे, अशान्तमय था, उन लोगों को केवल आदिम निवासियों से ही निरन्तर युद्ध 
नहीं करना पड़ता था वरन्‌ हिन्दू राज्य भी कई अनुशासकों के बीच बटा हुआ था ओर 
बलवान अनुशासक लोग अपने पड़ोसियों के राज्य को अपने में मिला लेना चाहते थे | 
ऋषी लोग भी जो कि यज्ञादि करते थे बलवान होने की कामना रखते थे अथवा 
देवताओं से ऐसे पुत्र मांगते थे जो युद्ध में जय लाभ करें| प्रत्येक हुष्ट-पुष्ट मनुष्य 
योद्धा होता था और अपने घर, खेतों तथा पशुओं की अपनी वलिष्ट दाहिनी सुना से 
र्ता करने के लिये सदैव प्रस्तुत रहता था । प्रत्येक हिन्दू कीं बस्ती. अथवा जाति, 
यद्यपि देवताओं की पूजा और शान्ति के भिन्न-भिन्न व्यवसायों की उन्नति में दत्तचित्त 
थी पर साथ ही इसके इस बात से भी सचेत थी कि उसका जातीय जीवन सदैव युद्ध 
के लिये प्रस्तुत रहने ही पर निर्भर है और हिन्दू जाति के बड़े समूह में सिन्धु के किनारे 
से लेकर सरस्वती के किनारे तक फेला था । ऐसे ही ऐसे कट्टर और रणप्रिय लोग थे 
जिन्होंने निरन्तर युद्ध से भुमि पर अपनी स्थिति, अपनी स्वाधीनता तथा अपने जातीय 
जीवन को स्थिर कर रक्खा था और जो जय प्रास करने अथवा देह ही त्याग देने का 
"दढ ही संकल्प रखते थे | 
ऐसी अवस्था का स्मरण करना शोक जनक है । परन्तु क्या कोई ऐसा भी 
देश है जहाँ प्राचीन काल में जातियों को अपनी उन्नति या अपने जीवन के लिये 
भी निरन्तर युद्ध करना पड़ा हो? अथवा आधुनिक समय में ही, अर्थात्‌ उन दो 
हजार वर्षों में जो कि गौतम बुद्ध और ईसामसीह को अपने शान्तिमय संदेश के उपदेश 
करने के समय से आज तक हो गए, क्या कोई ऐसी जाति देखने में आती है 
जो विना अपने पड़ोसियों से निरन्तर युद्ध किये ही अपने शान्तिमय व्यवसाय के फाल 
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प्राप्त करने की आशा कर सकती हो ? कुछ देशों को छोड़ कर जो अच्छे मौके पर स्थित 
हैं, योरप की सव जातियाँ सिर से लेकर पैर तक अअस्त्र-शास्त्र से सुसज्जित हें । बड़ी-बड़ी 
राजधानियों का प्रत्येक व्यक्ति सदा युद्ध के लिये इतना प्रस्तुत रहता है कि केवल एक 
सप्ताह की सूचना पर अपना घर द्वार तथा काम काज छोड़ कर रणच्षेत्र की यात्रा कर 
सके । सभ्यता ने मनुष्यता के हित के लिये बहुत कुछ किया है। परन्तु सभ्यता ने 
तलवार को हंसुञ्रा नहीं बना दिया अथवा मनुष्यों को दस योग्य नहीं कर दिया कि 
वे अपने पड़ोसियों से अन्तिम श्वास पर्यन्त बिना लड़े ही अपने शान्तिमय व्यवसायों का 
फल भोग सकें | 


पांचवां अध्याय 
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आर्य लोगों ने आदिवासियों के साथ इसी तरह लगातार युद्ध करके ही, अन्त का 
सारा पंजाव श्रर्थात्‌ सिन्धु से लेकर सरस्वती तक और पर्वतों से लेकर सम्भवतः समुद्र 
तक जीत लिया । 

जैसा कि आशा की जा सकती है, हम लोगों को सिन्धु और उसकी पांचे 
सहायक नदियों का उल्लेख कई जगह पर मिलता है । क्र्ग्चेद के दसवें मंडल का ७४वें 
सुक्त इसका एक अच्छा उदाहरण हे और हम अपने पाठकों के लिये यहाँ पर इस पूरे 
सूक्त का अनुवाद कर देते हे-- 

(१) हे नदियों ! कवि, भक्त के घर में तुम्हारी शक्ति की बड़ी प्रशंसा करता है 
उनकी तीन प्रणाली है, प्रत्येक प्रणाली में सात सात नदियाँ हैं । सिन्धु की शक्ति और 
सव नदियों से अधिक हैं । 

(२) हे सिन्धु ! जव तुम ऐसी भूमि की ओर दोड़ो जहाँ कि अन्न वहुत होता है 
तो वरुण ने तुम्हारे लिये मार्ग खोल दिया । तुम भूमि पर एक बिस्तृत मार्ग से बहत 
हो । तुम सव बहती हुई नदियों से अधिक चमकती हो । 

(१) सिन्धुका घोर नाद पृथ्वी से आकाश तक पहुँचता है ! वह चमकत 
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ढी आवाज के साथ पानी वरसता हो । सिन्धु सांड की तरह गरजती हुई 
प्राती है । 

(४) जैसे गाय अपने बलुड़ों को दूध देती है, हे सिन्धु ! बैसे ही दूसरी नदियाँ तेरे 
नकट अपना जल लेकर ग्राती हैं ! जैसे कोई राजा अपनी सेना सहित युद्ध में जाता है 
सी प्रकार तू मी अपने अगल-बगल बहती हुई नदियों † की दो प्रणालियों को लेकर 
प्रागे-आगे चलती है ! 

(५) हे गंगा, हे यमुना, सरस्वती, शतुद्रि (सतलज) ओर परुष्णी (रावी) ! 
परी इस प्रशंसा को अपने में बाँट लो ! हे असिक्नी (चनाब) से मिलने वाली नदी ! 
१ विस्तता (झेलम) ! हे आजीकीया (व्यास), जो कि सुघोमा (सिन्धु) से मिली है ! मेरी 
गात सुनो ! 

(६) हे सिन्धु ! तू पहले तृप्टामा से मिलकर और फिर सुसतुं, रसा और श्वेती 
ते मिलकर कर बहती है । तू क्रसु (कुसुम) और गोमती (गोमल) को कुभा (काबुल) 
रौर मेहत्नु से मिलाती है । तू इन सब नदियों को साथ लेकर बहती है | 

(७) प्रवल सिन्धु सफेद और चमकती हुई सीधी वहती है। यह बड़ी है और 
उसका जल चारों ओर बड़े वेग से भरता है । सब बहने वाली नदियों में से उसके 
समान कोई भी नहीं बहती ! वह घोड़ों की तरह प्रवल ओर प्रौढ़ा की तरह सुन्दरी है ! 

(८) सिन्धु सदा योबना ओर सुन्दरी रहती हे। उसके पास बहुत से घोड़े, रथ 
शोर वस्त्र हैं ! उसके पास बहुत सा स्वर्ण हे ओर बह सुन्दर वस्त्र पहने हे । उसके पास 
बहुत अन्न, ऊन और तृण हैं । और उसने अपने को मृटु फूलों से ढँक रक्ला है । 

(६) सिन्धु ने अपने सुख से जाने वाले रथ घोड़े वांधे हैं ओर उसमें रख कर 
हम लोगों के लिये भोजन लाती है । इस रथ की महिमा बड़ी है, इसका यश बहुत है 
ओर वह वड़ा और अजित है । 


यह रिचा बहुत ही मनोहर और हृदयग्राहिणी है और कबि की विस्तृत दृष्टि 
को भी प्रकाशित करती है । प्रोफेसर मैक्समूलर कहते हैं कि यह कवि एक ही वार में 
नदियों के तीन बड़े प्रवाहाँ का वर्णन करता है, अर्थात्‌ वे जो उत्तर-पश्चिम से बह कर 
सिन्धु में मिलती हैं, थे जो उत्तर-पूर्व से उसमें मिलती है और अपनी शाखों सहित 
दूरस्थ गंग। शर जमुना में | यह वैदिक कवि बिस्तृत भौगोलिक ज्ञान को प्रकाशित 





1 अर्थात्‌ पश्चिम में काबुल की सहायक नदियों और पूरव में वे सहायक नदियाँ 
जो कि पंजाव में वहती हैं और डिनका नाम नीचे की दो रिचाश्रों में हे । 
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करता है, जो ज्ञान उत्तर में हिमाचल से, पश्चिम में सिन्धु नदी ओर सुलेमान पहाड़: 
से, दक्षिण में सिन्धु नही या समुद्र से और पूर्व में गंगा जमुना नदियौं से सीमावद्ध है ॥ 
इसके श्रतिरिक्त पृथ्वी के अन्य भागों का वैदिक कवि को ज्ञान नहीं था । 

पञ्जाब की सब नदियाँ मिल कर कहीं-कहीं पर “सप्तनदी”” के नाम से पुकारी 
गई हैं । एक जगह पर भी कहा गया है कि “सप्तनदी” की माता सिन्धु है ओर उसभें 
सातवीं नदी सरस्वती है ( म० ७ सू० ३६ रि० ६ ) सिन्धु और उसकी पाँचो शाखे 
आदिम हिल्दओं के प्राचीन निवास स्थान में अब तक बहती हैं | परन्तु सरस्वती), 
जो कि प्राचीन नदियों में सचसे पवित्र थी और जो उस प्राचीन समय में भी देवी की 
तरह पूजी जाती थो, अब नही वहती । उसका मार्ग कुरुक्षेत्र और थानेश्वर के निकट 
अब तक दिखाई पड़ता है ओर इन स्थानों को हिन्दू लोग अब तक पवित्रः 


मानते हैं । 
एक किचिंत अपूर्व स्थान पर ऋषी विश्वामित्र को, सुदास के दिए हुए रथों 


घोड़ों और श्रन्य पुरस्कारों के साथ, ब्यास और सतलज नदी के संगम के पार करने, 
में कठिनाई पड़ो, ओर उन्होंने गरजते हुये जल के कोप को शान्त करने के लिये एक 
पूरा सूक्त वना डाला (म०३ सू०३३) । हम ऊपर कह आये हैं कि यह सुदास एक 
प्रतापी विजयो था और आस-पास के दस राजाओं. को हरा चुका था। उसने कई 
लड़ाइयां जीती थीं, जिनका वर्णन कई उत्त जित सूक्तों में किया गया है । यह प्रतापी 
विजयी विद्या और धर्म की रक्षा करने बाला भी जान पड़ता है। उसने विश्वामित्र 
ओर वशिष्ठ के घराने के ऋषियों को उदारता से बरावर पुरस्कार दिया । इसका 
फल यह हुआ कि इन दोनों ऋषियों के बंशों -में आपस में द्वेष हो गया, जिसका 
वर्णन हम आगे चल कर करेंगे । 
यद्यपि पंजाब की नदियों का उल्लेख अनेक स्थानों पर मिलता है, पर गंगा 
श्र यमुना का उल्लेख बहुत कम मिलता है। हम ऊपर एक सूक्त का अनुवाद दे 
चुके हैं जिसमें इन दोनीं नदियों का नाम आया है । 
ऋग्वेद भर में दूसरा स्थान, जहां गंगा का उल्लेख आया है, केबल छुठे मंडल 
के ४५ वें सूक्त को ३१ वीं रिचा में है । वहाँ पर गंगा के ऊँचे तरों की उपमा दी गई 
६1 यमुना तट पर के चरागाहों |के प्रसिद्ध पशुओं का वर्णन (०५ सू० ५२ रि० 
१७) में है | 
__ इस तरह, भारत वर्पः में आर्य अधिवासियों के रहने की सबसे पहली जगह 
पाच नदियों की भूमि थी । इसके सिवाय यह भी जान पड़ता हे कि पाँचौं नदियों 
पर वसने वालों की धीरे-धीरे करके पाँच जातियाँ हो गई | म० १ स०७रि०६ में 
म० १ सू० १७६ रि० ३ में, म० ६ सू० ४६ रि० ७ में तथा कई दूसरे स्थानों पर 
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“पाँच भूमियों'? (पंच-क्षिति ) का उल्लेख है। इसी प्रकार म० २ सू० २ रि० १० 
शरीर म० ४ सू० ३८ रि० १० में ,खेती करने वाली पाँच जातियों” ( पंच-कृष्टि ) का 
वर्णन है, और म० ६ सू० ११ रि० ४, म० ६ सू० ५१ रि० ११, म० ८ सू० २२ 
रि० २२, म० ६ स्‌० ६४ रि० २२ आदि स्थानों में “पाँच जनों” (पंच-जन) का उल्लेख 
मिलता है । 
सरल, वीर और उद्योगी आर्य लोगों की इन्हीं “पाँच जातियों” ने, जो कि 
सिन्धु और उसकी सहायक नदियों के उपजाऊ तटों पर खेती और चराई करके रहती 
यीं, अपनी सभ्यता हिमालय से लेकर कुमारी ग्रन्तरीप तक फैलाई हैं । 
अव हम पंजाब की इन पाँच जातियों के सामाजिक और घरेलू आचार व्यव- 
हारों के तथा उनके घरेलू जीवन के मनोरंजक और रम्य विषय का वर्णन करेंगे । 
पहली वात जो कि हम लोगों को विस्मित करती है, यह है कि उस समय में वे. बुरे 
नियम और रुकावट, और एक मनुष्य और दूसरे मनुष्य में तथा एक जाति और 
दूसरी जाति में स्पष्ट भेद नहीं थे, जो कि आज कल के हिन्दू समाज के बढ़े टुः: 
जनक लक्षण हैं। हम लोग देख चुके हैं कि वैदिक समय के बलिष्ठ हिन्दू लोग गो 
मांस को काम में लाने में कोई बाधा नहीं समभते थे और वे लोग अपने व्यापारियों 
की समुद्र यात्रा का वर्णन अभिमान के साथ करते हैं | हम लोग यह भी देख चुके हैं 
कि ऋषियों की कोई अलग जाति नहीं होती थी और न वे अपना जीवन केवल तपस्या 
ओर ध्यान में संसार से अलग ही रह कर विताते थे | इसके विपरीत, ऋषी लोग 
संसार के व्यवहारी मनुष्य होते थे जो कि बहुत से पशुओं के स्वामी होते थे, खेती 
करते थे, युद्ध के समय में आदिवासी शत्रु ओं से लड़ते थे और देवताग्रों से धन के 
लिये, पशु के लिये, युद्ध में विजय पाने के लिये और अपनी खरी और बाल-बच्चों -की 
मंगल कामना के लिये प्रार्थना करते थे | वास्तव में प्रत्येक कुटुम्ब का मुखिया, एक 
मकार से आपी ही होता था और अपने देवताओं की पूजा अपने घर में अपनी ही नम्र 
रीति से करता था | कुटुम्ब की स्त्रियाँ भी पूजा में सम्मिलित होकर कार्य के सम्पादन 
करने में सहायता देती थी । परन्तु समाज में कुछ लोग सूक्त वनाने ओर बड़े बड़े होम 
करने में अवश्य प्रधान थे और राजा तथा घनी लोग ऐसे लोगों को बड़े-बड़े अवसरों 
पर बुला कर उदारता से पुरस्कार देते थे । परन्तु इन महान रचयिता लोगों की-- 
ऋग्वेद के इन महान्‌ ऋषी लोगों की--भी कोई अन्य साधारण जाति नहीं थी। वें 
लोग भी सासारिक मनुष्य थे जो सर्व-साधारण के साथ मिले हुये थे, उनसे विवाहादि 
करते थे उनके साथ सम्पत्ति के भागी होते यै, उनके युद्धो में लड़ते थे श्र सारांश यह 
कि उन्हीं में के होते थे | 
जैसे एक रणप्रिय ऋषी एक ऐसे पुत्र के लिये आराधना करता है (म० ५ 
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सू० २३ रि० २ ) जो युद्ध में शत्रुओं को जीते । दूसरा ऋषी ( म० ६ सू०२० रि० 
१ में ) घन, खेत तथा ऐसे पुत्र के लिये प्रार्थना करता है जो उसके शत्रुग्रौ का नाश 
करे | एक तीसरा ऋषी ( म० ६ सू० ६६ रि० ८ में धन और स्वर्ण के लिये, घोड़े 
और गौग्रों के लिले, प्रचुर अन्न और उत्तम सन्तति के लिए आराधना करता हें | एक 
चौथा ऋषी बहुत ही सिधाई के साथ कहता हे कि मेरे पशु ही मेरे धन आर मेरा इन्द्र 
ह ( म० ६ सू. २८ रि० ५. ) । ऋग्वेद भर में ऋषी लोग साधारण मनुष्य हं । इसका 
तनिक भो प्रमाण नहीं मिलता हे कि ऋषियों की कोई अलग जाति होती थी जो कि 
योड़ाश्रों वा किसानों से भिन्न थी † । 

निष्पक्ष विचार के लोग इसे जाति भेद न होने का एक अच्छा प्रमाण सम- 
भेंगे । यह अभाव रूप प्रमाण वहुतेरे भावरूप प्रमाणों की अपेज्ञा भी अधिक ढ़ है । 
सूक्तों के ऐसे बड़े संग्रह के जो कि छु सौ वर्षौं से भी अधिक समय में बनाया गया था, 
और जो लोगों की चाल-टाल और रीति-ब्यवहार के वर्णनों से भरा हुआ है-जो कि 
कृषि, चराई और शिल्पनिर्मित वस्तुओं के, आदिवासियों के युद्धों के, बिबाह ओर घरेलू 
नियमों के, स्त्रियों की स्थिति तथा धर्मों के, धर्म विषय के और उस समय को ज्योतिष 
विद्या के वर्णनों से भरा हुआ हे- हम लोगों को एक भी ऐसा वाक्य नहीं मिलता 
जिससे प्रगट होता हो किं उस समय समाज में जाति भेद वर्तमान था । क्या इस बात 
का विचारना सम्भव है कि उस समय जाति भेद वर्तमान था और भी ऋग्वेद को दस 
हजार रिचाओं में समाज के इस प्रधान सिद्धान्त का कहीं उल्लेख नहीं है ? क्या उत्तर 
काल की एक भी ऐसी धम पुस्तक का मिलना सम्भव है जो विस्तार में ऋग्वेद का 
दसबाँ ही भाग हो और उसमें जाति भेद का कहीं वर्णन न हो! 

यहाँ तक हमने अभावरूप प्रमाणों को इसी प्रकार से सिद्ध किया हे जिस पर रे 


| म० १० सू० ६० रि० १२ में जो चार जातियों का वर्णन आया है उ 
हमारे प्रमाणें का खण्डन न समभना चाहिये । यह सूक्त ऋग्वेद के यूक्तों के सैकड़ों वप्र 
पीछे का वना है जैसा कि उसकी भाषा और विचार से ही प्रगट होता है। वह ऋण, साः 
तया यजुर्वेदौ के जुदे-जुदे किये जाने के (रिचा ६) उपरान्त का, तथा जिस समव हिन्दू धर्म ३ 
परनेश्वर ने (जिसका कि उल्लेख ऋग्वेद में है ही नहीं) स्थान पा लिया था, उसके २ 
उपरांत का बना हुआ है । अर्थात्‌ कीलब्रु क के कथनानुसार वह उस समय का वना हु 
है, जव कि ऋग्वेद की संस्कृत रिचाओं के उपरान्त उत्तर काल में अधिक सोहाबने छुन 
वनने लग गए थे । इन वात पर तो सब्र ही विद्वान सहमत हैं कि यह बहुत ही उत्त 
“काल का वना हुआ है । 
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कि इस वात के भाव रूप प्रमाण भी मिलते हैं और ऋग्वेद के कई वाक्यों से प्रगट 
होता है कि उस समय जाति भेद नहीं था । स्वयं “बर्ण” शब्द का” जिसका अथ आज 
कल की संस्कृत में “जाति” से है, ऋग्वेद में केवल आयौं और नायां में भेद प्रगट 
करने के लिये आया है और कहीं भी आयौ की भिन्न-भिन्न जातियों को प्रगट करने के 
लिये नहीं आया ( म० ३ सू० ३४ रि० ६ आदि ) । वेद में “क्षत्रिय! शब्द का, 
जिसका अर्थ आज कल की संस्कृत में “क्षत्री जाति” से है, प्रयोग केवल विशेषण की 
भाँति देवताओं के सम्बन्ध में हुआ है ओर उसका अर्थ “बलवान” है (म० ७ सू० ६४ 
रि० २; मं० ७ सू० ८६ रिऽ १, आदि ) | “विप्र” जिसका शर्थ आजकल “ब्राह्मण 
जाति, से है, वह भीं ऋग्वेद में केबल विशेषण की भाँति देववाओं के सम्बन्ध में आया 
हे और वहाँ यर उसका अर्थ “बुद्धिमान” है । (म० ८ सू* ११ रि० ६ आदि )। 
और “ब्राहमण” शब्द जो आज कल की संस्कृत में “ब्राह्मण जाति” प्रगट करता है, 
उसका प्रयोग ऋग्वेद में सैकड़ों जगह पर केवल “सृक्तकार” के र्थ में हुआ है (म० ७ 
सू० १०३ रि० ८ आदि ) । 

हम खुशी से इसके और भी प्रमाण दे सकते हैं, परन्तु हमारी सीमा यह, ऐसा 
करने से रोकती है । परन्तु हम एक ओर प्रमाण दिये विना नहीं रह सकते । उस 
मनोरम सरलता के साथ जो कि ऋग्वेद का साधारण सौन्दर्य है। एक ऋषी अपने 
विपय में वरुण से यों कहता है :-- 

“देखो, में सूक्तों का रचयिता हू, मेरे पिता वैद्य हैं और मेरी माता पत्थर पर 
अनाज पीसती है । हम सब जुदे-जुदे कामों में लगे हुए हैं 1। जिस तरह गौएँ ( भिन्न- 
भिन्न दिशाओ्रों मं ) चरागाह या भूमि में आहार के लिये घूमती हैं उसी तरह, हे सोम ! 
'हमलोग ( भिन्न-भिन्न व्यवसायों में तेरी पूजा धन के लिये करते हैं । तू इन्द्र के लिये 
वह !? ( म० ६ सू० ११२ रि० ३ ) । जो लोग क्रल्पना करते हैं कि वैदिक समय 
मे जाति भेद था, उन्हें ऊपर के इन वाक्यों को स्पष्ट करने में तनिक कठिनता होगी, 
जहाँ कि पिता, माता, और पुत्र, वैद्य, पिसनहारी और सूक्तकार वर्णन किए गये हैं ! 

उत्तर काल के जाति भेद के पक्षपाती लोगों ने कभी-कभी इन वचनों को 

रूपण करने का प्रयत्न किया है ओर इसका फल बहुत अद्भुत हुआ है। ऋग्वेद 
के बहुत से ऋषियों की तरह ( जिन्हें हम ऊपर देख चुके हैं कि वे योद्धा पुत्र होने के 
लिये निरन्तर आराधना करते थे ) विश्वामित्र भी योद्धा और सूक्तकार थे | उत्तर 
काल के हिन्दू इस पर घबड़ाये और उन्होंने एक सुन्दर पौराणिक कथा गढ़ दी कि 
विश्वामित्र पहले क्षत्रिय थे और फिर ब्राह्मण हो गये | परन्तु ये सब निरर्थक प्रयत्न 
हैं | विश्वामित्र न तो चत्री ही थे और न ब्राह्मण । वे एक वैदिक ऋषि, अर्थात्‌ 
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योद्धा तथा पुजेरो थे, जोकि “ब्राझण” और क्षत्रियों के होने फे बहुत पहले 
हुये थे । # 

अस्त, जैसा कि हम ऊपर देख चुके हैं, प्रयेक कुटुम्ब का पिता स्वयं अपना 
ही पुरोहित होता था और उसका घर ही उसका मन्दिर होता था। ऋग्वेद में मूर्ति 
का, अथवा मन्दिरों अर्थात पूजा करने के उन स्थानों का जहां पर लोग इकट्ठ॑ होते 
थे, कहीं कोई उल्लेख नहीं है। प्रत्येक कुठम्बी के घर में पबित्र अग्नि सुलगाई जाती 
थी ओर वह उन सुन्दर और सरल सूक्तो को गाता था, जिन्हे कि श्रव हम लोग 
ऋग्वेद में संग्रह किया हुआ देखते हैं। हम लोगों को उन स्त्रियीं का एक मनोहर 
वर्णन मिलता है जो कि इन यज्ञों में सहायता देती थी, जो आवश्यक सामग्रियों को 
जुटाती थीं, उन्हे ओखली और मूसल से तैयार करती थीं, सोम का रस निकालती 
थी, उसे अपनी अंगुलियों से हिलाती थीं और ऊनी छुत्रो से छानती थीं। हम लोगों 
को अनेक स्थानों पर स्त्रियों के अपने पति के साथ यज्ञ करने का वर्णन मिलता है । 
वे लॉग मिलकर हवन करते थे और इस ग्रकार एक साथ ही स्वर्ग को जाने की 
आशा रखते थे ( म० १ सू० १३१ रि० ३, म० ५ सू० ४३ रि० १५ आदि )। 


* यहाँ पर हमको उन तीनों विद्वानों की सम्मति को उद्धूत करते हुप बड़ा हर्ष 
होता है जिन्होंने कि अपना जीवन काल वेद ही के देखने में व्यतीत कर दिवा है और 
जिन्हे योरप के वैदिक ब्रिद्वानों का त्रियंबिराट कहना चाहिए-- 

“तब बदि हम लोग इन सव प्रमाणों पर ध्यान देकर यह प्रश्न क्वै कि जाति 
जैसा कि मनु के ग्रन्थों अथवा आजक्रच्च है, वेद के प्राचीन धर्म का अंग है अथवा 
नही, तो हमको इसके उत्तर में निश्चय करके नही? कहना पड़ेगा? Maxmuller, 
Chips from a Cerman Workshop Vol II (1867). 9. 307. 

“ध्यव तक जातियाँ नहीं थीं । लोग अवतक एक में मिलकर रहते थे और एक 
ही नाम से (अर्थात बिसस’के नाम से) पुकारे जाते थे |? Weber's Indian 
Literature (translation) p 38° 


शरीर रन्त में डाक्टर रोथ साहव ने यह दिखलाया है कि वैदिक समय में छोटे- 
छोटे राजाओं के घराने के पुजा रो ब्राह्मण कहलाते थे परन्तु तव तक उनकी कोई अलग 
जाति नहीं हो गई थ' | इस बड़े विद्वान ने यह भी दिखज्ञावा है कि आगे चलकर 
थ्थांउ महाभारत के समय में किस प्रकार से छोटे-छोटे राजाओं के घराने के पुजारियों के 
प्रवल दल हो गये ओर उनके घरानों ने किस प्रकार से जीवन के प्रत्येक विभाग में सबसे 
अधिक प्राबल्य प्रात किया ञ्रोर उनकी एक जुदी जाति हो गई। (Quoted in 
Muir's Sanskrit Texts, Vol 1 (1872) 9. 291. 
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इस विधय में एक पवित्र सूक्त की कुछ रिचाएँ निस्सन्देह हमारे पाठकों को मनोर जक 
होगी । 

(५) हे देवता लोग ! जो दम्पत्ति एक साथ मिल कर नैवेद्य तैयार करते हैं 
ओर सोम के रस को साफ करके दूध के साथ मिलाते हैं । 

(६) वे अपने खाने कै लिए भोजन पावें और दोनों साथ-साथ यज्ञ में श्रावें । 
उनको भोजन की खोज में कभी न धूमना पड़े । 

(७) वे देवताओं से बलि चढ़ाने की भूठीं प्रतिज्ञा कभी नहीं करते और न 
ठग्हारी स्तुति करने में चृकते हैं | वे तुम्हारी पूजा सबसे अच्छे नैवेद्य से करते है । 

(८) वे युवा और वदती हुई अवस्था में पुत्र से सुखी होकर स्वर्ण प्राप्त करते 
है और दोनों दीर्घ आयु तक जीते हैं । 

(९) स्वयं देवता लोग ऐसे दम्पत्ति द्वारा पूजा किये जाने की ।लालसा रखते हैं 
जो कि यज्ञ करने के अनुरागी हों और देवताओं को कृतज्ञता से नैवेद्य चढ़ाते हों। वे 
अपना वंश चलाने के लिये एक दूसरे को गले लगाते हैं और वे अपने देवताओं की 
पूजा करते हैं ! (८,३१) 

हम लोगों के लिए उन छुड़िमती स्त्रियों का वर्णन और भी रमणीय है जो 
स्वयं ऋषी थीं ओर पुरुषों की तरह सूक्त बनाती और होम करती थीं। क्रयोंकि उस 
समय में स्त्रियां के लिये कोई बुरे बन्धन, अथवा समाज में उनके उचित स्थान से 
उन्हें अलग परदे में ग्रथवा अशिक्षित रखने की रीतें नहीं थीं। घू'घट काढे हुई स्त्रियों 
ग्रोर दुलहिनों का वर्णन मिलता है पर स्त्रियों के पर्दे में रक्खे जाने का कोई उल्लेख 
नहीं मिलता | इसके विंपरीत हमशोग उन्हें उनके कार्यो को उचित स्थिति में, उन्हें होम 
में सम्मिलित होते हुए और समाज पर अपना प्रभाब डालते हुए पाते हैं। हम लोग 
सुशिक्षित स्त्री, विश्ववारा का वृतान्त अव तक स्मरण करते हैं , जो कि हजारों 
वर्षो से हम सुनते आते हैं । थह धार्मिक स्त्री सूक्त बनाती थी, होम करती थी 
ओर अग्नि देवता से विवाहित दम्पत्ति के परस्पर सम्बन्धी को स्थिर करने ओर 
सदाचार से रहने के लिये सच्चे उत्साह के साथ प्रार्थना करती थी (म० ५ सू० २८ 
रि० २ ) हम लोगों को ऐसी दूसरी स्त्रियों के भी नाम मिलते है जो ऋषवेद्र की 
ऋणषी थीं । 

ऐसे सरल समाज में, जैसा कि वेदिक समय में था, जीवन के सम्वन्ध प्राणियों 
की आवश्यकताओं के अनुसार निश्चित किये जाते थे और न कि बज्र समान नियमों 
फे अनुसार, जैसा कि उत्तर काल मेंहोता था। ग्रतएव उस समय में यह. कोई 
घर्म सम्वन्धी आवश्यक वात नहीं थी कि प्रत्येक कन्या का विवाह हो ही। इसके 

व्प्रिति हम लोगों को ऐसी दिन व्याही स्त्रियों के भी वर्णन मिलते हैं जो 
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अपने पिता ही के घर रंहती थीं ओर स्वाभाविक रीति से अपने पिता की सम्पत्ति के कुछ, 
अंश का स्वत्व मांग कर, उसे पाती थीं ( म० २ सू० १७ रि० ७) । इसके सिवाय चतुर 
ओर मेहनती पत्नियों का भी वर्णन मिलता है जो घर के कामों को देखती भालती थीं. 
और प्रभात की तरह सवेरे घर के सब प्रांणियों को जगा कर, उन्हें अपने अपने कामों में 
लगाती थीं ( सू० १२४ रि० ४ ) और जो शहस्थी के उन गुणों को रखती थो. 
जिनके लिये हिन्दू स्त्रियाँ सबसे पहले के समय से लेकर आज तक प्रसिद्ध रही हँ । परन्तु 
बहुधा बुरी स्त्रियों के जो कुमार्ग पर चलती थी, (२, २६, १ ) ऐसी विन व्याही स्त्रियों 
के जिन्हें उनके चरित्र की रक्षा करने के लिये भाई नहीं थे ओर ऐसी स्त्रियों के भी 
( म० ४ सू० ५, रि० ५; म० १० सू० ३४ रि० ४ ) जो अपने पति से सच्चा प्रेम नहीं 

रखती धी, उल्लेख मिलते हैं । एक स्थान पर एक चीणधन जुग्रारी की सत्री का उल्लेख 

भी है जो कि दूसरे पुरुषों की लालसा की वस्तु हुईं थी [ म० १० सू० ३४ रि० ४ | | 


ऐसा जान पड़ता है कि कन्याओं को भी अपना पति चुनने में कुछ अधिकार 
होता या । उनका यह चुनाव सदा सुखी ही नहीं होता था । क्य्रोंकि “बहुत सी स्त्रियाँ 
अपने चाहने वाले के धन की लालच में श्रा जाती हें । परन्तु मृटु स्वभाव ओर सुन्दर 
रूप की स्त्री अनेकों में से केवल अपने ही प्रियतम को अपना पति चुनती हें”? | म० १० 
सू० २७ रि० १२ ] । हमलोग ऊपर के इस वाक्व में उत्तर काल के स्वयम्बर की छाया 
देखने की कल्पना कर सकते हैं | परन्तु इसमें कोई सन्देह नहीं हो सकता कि पिता भी, 
अपनी कन्या का पति चुनने में एक उपयुक्त प्रभाव का प्रयोग करता था ्रौर आज 
कल की तरह वह अपनी कन्या्ओों को सुन्दरता में सजाकर और सोने के गहने पहना 
कर, देता था | [ म० ६ सू० ४६ रि० २; म० १० सू० ३६ रि? १४ ]। 


विवाह की रीति बहुत ठीक होती थी और वे प्रतिज्ञाएँ जो वर और कन्या एक. 
दूसरे में करते थे, इस अवसर योग्य होती थीं । हम यहाँ पर ऋग्वेद के अन्तिम भाग 
के एक सूक्त की कुछ रिचाओ्रों का अनुवाद देते हैं, जिसमें इस रीति का एक मनोहर 
वर्णन है | नीचे लिखी रिचाग्रों में से पहली दो रिचाग्रों से जान पड़ेगा कि वाल-विवाह 
की स्वभाव विरुद्ध रीति उस समय नहीं ज्ञात थी और कन्याद्रों का विवाह उनके युवा 
होने पर किया जाता था । 


-- (२१) हे विश्वावसु ! ( विवाह के देवता ) इस स्थान से उठो, क्योंकि इस कन्या 
छा विवाह समाप्त हो गया | हम लोग सूक्तों से और दंडवत करके विश्वावसु की स्तुतिः 
करते ह | श्रव किसी दूसरी कुमारी के पास जाओ, जो कि अब तक अपने पिता के घर 
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हो और विवाह करने की अवस्था के चिन्हों को प्राप्त कर चुकी हो | वह ठुम्हारा भाग 
होगी, उसे जानो । 

(२२) हे विश्वावसु ! इस स्थान से उठो । हम ठ॒ग्हें दंडवत करके तुम्हारी पूजा 
करते हैं | अब किसी दूसरी कुमारी के पास जाओ जिसका अंग प्रीदृता को प्राप्त होता 
हो, उसे .एक पति से मिलाकर पत्नी बनाओ । 


(२३) जिस मार्ग से हमारे मित्र लोग विवाह के लिये कुमारी ढूँढने को जाते हैं 
उस मार्ग को सीधा और कांटों से रहित करो । हे देवता लोग ! पति और पत्नी अच्छी 
तरह से मिलें । 

(२४) हे कुमारी ! सुन्दर सर्थ ने तुझे ( कुँग्ारेपन के ) बन्धनों से वांधा है, अब 
हम लोग ठुझे उन वन्धनों से छुड़ाते हैं | हम तुझे तेरे पति के साथ ऐसे स्थान में रखते 
हें जो कि सच्चाई ओर पुण्य का घर है। 


(२५) हम इस कुमारी को इस जगह ( उसके पिता के घर ) से मुक्त करते हैं 
'परन्चु दूसरी जगह ( उसके पति के घर ) से नहीं । हम उसका सम्बन्ध अच्छी तरह से 
दूसरे स्थान से करते है | हे इन्द्र ! बह माग्यशालिनी और योग्य पुत्रों की माता हो । 

(२६) पूषण इस जगह से तेरा हाथ पकड़कर तुझे ले चले। दोनों अश्विन तुभे 
एक रथ सं ले चलें | अपने ( पति'के ) घर जा ओर उस घर को मालकिन हो । उस 
'घर मं सव चीजों की मालकिन हो और सव पर अपना प्रभुत्व कर । 


(२७) तुझे सन्तान हो ओर वहां तुझे आशीर्वाद मिले । अपने घर का काम 
काज सावधानी से कर । अपना शरीर अपने इस पति के शरीर के साथ एक कर ओर 
चुदाई तक इस घर मं प्रभुत्व कर । 

(४०) पहले सोम ठुरे अङ्गीकार करता है, तव तुझे गन्धर्व अङ्गीकार करता 
है, तेरा तीसरा स्वामी अग्नि है और तव चौथी वार मनुष्य का पुत्र तुझे अङ्गीकार 
कराता है* । 

(४१) सोम ने यह कन्या गन्धर्व को दी, गन्धर्व ने उसे अग्नि को दिया और 
अग्नि ने उसै घन ओर सन्तति के साथ मुझे दिया है। 

(४२) हे दम्पति ! तुम दोनों यहां साथ मिल कर रहो, जुदे मत हो। नाना 
प्रकार के भोजन का सुख भोगो ; अपने ही घर में रहो और अपने पुत्र और पौत्र के 
साथ आनन्द भोगो । 

*इससे तथा इसके नीचे की रिचाओं से जाना जाता है कि कन्या का वर से 
'विवाह किए जाने के पहले वह इन तीनों देवताओं को अर्पण कौ जाती थी । 
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(४३) [ पति और पत्नी कहते हैं ] प्रजापति हम लोगों को सन्तान दें, श्रर्यमन 
हमलोगो को बुढ़ापे तक एक साथ रकखें । ( पत्नी के प्रति ) हे प्रिये, अपने पति के घर 
में शुभ पोरे से प्रवेश कर । हमारे दास दासियों और पशुओं का हित करो | 


(४४) तेरी आँखें क्रोध से रहित रहें और तू अपने पति के सुल के लिये यत्न 
करे, ओर हमारे पशुओं का हित करे । तेरा मन प्रसन्न रहे और तेरी सुन्दरता शोमा- 
यमान हो । तू वीर पुत्रों की माता और देवताओं की भक्त हो | हमारे दास, दासियों 
शरीर पशुओं का हित करे। 


(४१) हे इन्द्र ! इस स्त्री को भाग्यवती और योग्य पुत्रों की माता बना । उनके 
दस पुन्न हों, जिसमें घर में पति को लेकर ग्यारह पुरुष हो जांय । 

(४६) (स्त्री के प्रति ) तेरे सास और ससुर पर तेरा प्रभाव रहे और तू अपनी 
ननद ओर देवर पर रानी की तरह शासन करै । 


(४७) (पति और पत्नी कहते है ) सब देवता लोग हमारे हृदय को एक करें| 
मातरिश्वन, धातृ और वाग्देवी हम लोगों को एक करें ( १०, ८, ) 


ऊपर का उद्धत भाग कुछ अधिक लम्बा चौड़ा है परन्तु इस उद्धत भाग से विवाह 
विधि की उपयुक्तता और नई बहू की अपने पति के घर में स्थिति और उसके स्वामी का 
अनुराग एक वार ही प्रगट होता है । 

वैदिक समय में राजा और श्रमीर लोग एक साथ कई स्त्रियों से बिवाह करने 
पाते थे और यह रीति पुराने जमाने में सव देशों और सव जातियों में थी। ऐसी दशा 
में घरेलू झगड़े स्वाभाविक ही होते ये और ऋग्वेद के अन्तिम भाग में ऐसे सूक्त पाये 
जाते हैं जिसमें स्त्रियां अपनी सौतों को शाप देती ह ( म° १० सू० १४५; म० १० 
द० १५६ ) । परन्तु ऐसा जान पड़ता है कि यह कुरीति वैदिग युग के अन्तिम भाग में 
ही चली थी, क्योंकि प्राथमिक सूक्तों में इसका कोई उल्लेख नहीं मिलता | 
दो अपूर्व रिचाएँ ऐसी भी मिलती है जिनसे उत्तराधिकारी होने के नियम प्रगट 
ह।ते हैं । श्रत वे बिशेष मनोहर हैं । हम उनका अनुवाद नीचे देते हैं। ५१ 

(१) जिस पिता के पुत्र नहीं होता वह पुत्र उत्पन्न करने वाले अपने दामाद को 
मानता है और अपनी पुत्री के पुत्र के पास जाता है अर्थात्‌ अपनी सम्पति उसे देता है। 
बिना पुत्र का पिता अपनी पुत्री की सन्तति पर भरोसा करके सन्तोष करता है । 

(२) पुत्र अपने पिता की सम्पति का कोई भाग अपनी बहिन को नहीं देता | 
वह उसे उसके पति को पत्नी की भांति दे देता है । यदि किसी माता को पुत्र या पृत्री, 
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दोनों हो तो एक (अर्थात्‌ पुत्र ) तो अपने पिता के काम-काज में लगता है और दूसरा 
(अर्थात्‌ पुत्री ) सम्मान पाती है। (८३, ३१ ) 


यह हिन्दुश्रों के उत्तराधिकारी होने के नियम का पहला सिद्धान्त है जिससे कि 
पुत्र और न कि पुत्री, अपने पिता की सम्पत्ति और धर्म कार्यों का उत्तराधिकारी होता 
था और जिससे केवल पुत्र सन्तान न होने ही पर सम्पत्ति नाती को मिलती थी | हमारा 
विचार है कि नीचे लिखे हुए वाक्यों से हिन्दुओं के पुत्र गोद लेने के नियम के प्रथम 
सिद्धान्तों का भी पता लगाता है । 


जिस तरह से, जिस मनुष्य को ऋण नहीं होता वह बहुत धन पाता है उसी गा 
हम लोग भी उस धन को पावँगे जो दृढ़ रहता है ) (अर्थात्‌ पुत्र) हे अग्नि । हमें दूसरं 
का जन्मा हुआ पुत्र न ग्रहण करना पड़े | मूर्खों की रीति पर मत चलो । 


“दूसरों का जन्मा हुआ पुत्र हमें सुख दे सकता है, परन्तु कभी अपने पुत्र की 
तरह नहीं हो सकता | ओर वह अन्त में अपने ही घर चला जाता है। इससे हम एक 
नया पुत्र जन्में जो कि हमें अन्न दे और हमारे शत्रुओं का नाश करे ( ७,४,७ और ८) 


हमने इस अध्याय में विवाह ओर उत्तराधिकारी होने के विषय में लिखा है । 
अब हम अपने गृहस्थी के रीति व्यवहारों के वर्णन को भ्न्त्येष्टि क्रिया सम्बन्धी कुछ 
चाक्यों को उद्धृत करके, समाप्त करेंगे। ऋग्वेद में यम, नर्क का देवता नहीं है 
वरन्‌ स्वर्ग का देवता है जो कि पुण्यात्मा मनुष्यों को मरने के पीछे सुखी भूमि में 


पुरस्कार देता है। केवल उसके दो कुत्ते ऐसे हैं कि जिनसे बचना चाहिये या जिन्हें संतुष्ट 
करना चाहिये । 


(७) रे मृतक ! जिस मार्ग से हमारे पुरखा लोग जिस स्थान को गये हैं उसी 
मार्ग से तुम भी उसी स्थान को जाओ । यमराज ओर वरुण, दोनों नेवेद्यो से प्रसन्न हैं । 
जाकर उनका दर्शन करो। 


(८) उस सुखी स्वर्ग में जाकर पूर्वजों में मिलो । यम से अपनी पुण्याई के फलों 
फे साथ मिलो । पाप को पीछे छोड़ो, अपने घर मे प्रवेश करो | 


(६) हे प्रेत लोग ! इस स्थान को छोड़ कर यहाँ से चले जाओ । क्योंकि पितरों 
ने मृतक के लिए एक स्थान तेवार किया है । वह स्थान दिन से चमकते हए जल से 
ओर प्रकाश से सुशोभित है । यम इस स्थान को मृतक के लिये नियत करता है । 


(१) हे मृतक । इन दोनों कुत्तों में से प्रत्येक की चार-चार आँखें हैं और 
इनका रङ्ग विचित्र है! उनके निकट से जल्दी से निकल जाओ | तव उस सुन्दर 
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गं से उन बुद्धिमान पितरों के पास जाओ जो कि अपना समय यम के साथ प्रसन्नता 
तर सुख में बिताते हैं (१०,१४) । 

इन रिचाओ्रों से हमें वेदिक समय के हिन्दुओं का आने वाले सुख में विश्वास 
कट होता है | अन्त्येष्टि क्रियाओं का उल्लेख नीचे लिखें वाक्यौं में आया है-- 

'हे अ्रग्नि | इस मृतक को भस्म मत कर डाल, उसे दुःख मत दे, उसके चमड़े 
गा शरीर को हुकड़े-टुकड़े मत कर डाल । हे अग्नि ! ज्योंही उसका शरीर तेरी ज्वाला 
३ जल जाय स्योही उसे हमारे पितरो के लोक में भेज दे (१०,१६,१) । 

(१०) है मृतक ! उस विस्तृत भूमि पर जा जो कि माता की तरह है। वह 
विस्तृत और सुन्दर है । उसका स्पर्श ऊन या खरी की तरह मृदु हो । तुमने यज्ञ किए हैं 
अतएव वह तुम्हें पाप से वचावे । 

(११) हे पृथ्वी ! उसके पीछे उठो, उसे टुःख मत दो । उसे अच्छी चीजें दो। 
उसे धीरज दो । जैसे माता अपने पुत्र को अपने ग्रांचल से दकती है वैसे ही तुम इस 
मृतक को देको । 

(१२) उसके ऊपर मिट्टी का जो इहा उठाया जाय वह उसके लिये हलका हो । 
मिट्टी के हजारों कण उसके ऊपर पड़े । वे सव उसके लिये मक्खन से भरे हुये घर की 
तरह हों, वे उसको आश्रय दें । (१०, १८) 

अब इस सूक्त को केवल एक अद्भुत रिचा का उल्लेख वाकी रह गया है, 
जिसमें कि विधवा विवाह का होना स्पष्ट लिखा है-- 

हि खत्री ! उठ, तू ऐसे के निकट पड़ी है जिसका प्राण निकल गया है। जीवित 
लोगों की सृष्टि में आ, अपने पति से दूर हो और उसको पत्नी हो जो कि तेरा हाथ 
पकड़े हुए है और तुझसे विवाह करने को तैयार है (१०,१८,८) ।? 

यह श्रनुवाद तैतरीय आरण्यक से सायन के अनुसार है ओर इसके शुद्ध होने में 
बहुत कम सन्देह हो सकता है, क्योंकि 'दिधिधु' शब्द का संस्कृत भाषा में केवल एक ही 
अर्थ है अर्थात्‌ स्त्री का दूसरा पति’ । हम यहाँ नीचे लखे वचन उद्धृत करते हैं जो कि 
डाक्टर राजेन्द्र लाल मित्र ने प्राचीन भारतवष में अन्त्येष्टि क्रिया के विषय के एक लेख 
के अन्त में दिया हैं -'वैदिक समय में बिधवा विवाह को चाल थी, यह वात अनेक 
प्रमाणों और वितरकों से सिद्ध को जा सकती है । प्राचीन काल से संस्कृत भाषा में ऐसे 
शब्दों का रहना जैसे कि (द्‌घिपु' अर्थात्‌ वह मनुष्य जिसने विधत्रा से विवाह किया 
हो, परपूरः अथांत्‌ जिस स्री ने दूसरे पति से विवाह किया दो, 'पीनर्भव? अर्थात्‌ किसो 
स्री का उसके दूसरे पति से उन्न हुआ पुत्र, आदि इस वात को सिद्ध करने के लिये 

बहुत हैं । 
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यहां हमको दुःख और पश्चाताप के साथ, इस-सूक्त के सम्बन्ध में एक दूसरे 
वचन का वर्णन करना पड़ता है। यह वचन ऋग्वेद में (री तरह से अ्रनिष्ट रहित है परंतु 
जिसका अनुवाद सती होने की निष्ठुर रीति को प्रमाणित करने के लिए उत्तरकाल में 
उसको बदल कर उल्टा किया गया है | इस महानिष्ठुर आधुनिक हिन्दू रीति का ऋग्वेद 
में कोई प्रमाण नहीं है। उसमें केवल एक पूर्णतया अनिष्ट रहित वर्णन है (म० १० 
सू० २८ रि० ७) जिसमें अन्त्येष्टि क्रिया में स्त्रियों के प्रस्थान का हाल है । इसका अनु- 
वाद यों किया जा सकता है। 


ईश्वर करे ये स्त्रियाँ विधवापन के दुःखों को न रहें, इन्हें अच्छे और मनमाने 
पति मिलें और ये उनके घरों मं नेत्रांजन ग्रौर मक्खन सहित प्रवेश करें | इन स््रियों 


को विना रोए और विना दुःख के, श्रमूल्य आभूषण पहन कर पहले उस घर को 
जाने दो । 


ऊपर के वाक्यौं में विधवाओं के जलाए जाने के सम्वन्ध का एक शब्द भी नहीं 
है | परन्तु इसमें के एक शब्द “ग्रे? का “ग्ने? करके मिथ्यानुगद्‌ किया गया और 
यह वाक्य वज्धाल में विधवाश्रो के जलने की आधुनिक रीति का प्रमाण दिया गया है। 
प्रोफेसर मेक्समूलर कहते हैं कि यह इस क'त का कदाचित सबसे निन्दित उदाहरण है 
कि अशंकित प्रोहितो द्वारा क्या-क्य्रा वातें हो सकती हैं । केवल एक छिन्न-भिन्न किए हुए, 
मिथ्यानुबादित और मिथ्याप्रयुक्त वाक्य के प्रमाण पर हजारों जीव आहुति दिए गए और 
इसी के कारण धर्मोन्मत्त राजविदोह भी हुआ चाहता था । 


छठवाँ अध्याय 
बैदिक धम 


ऋग्वेद का धर्म सुप्रख्यात है---वह प्रधानतः वड़े गम्भीर श्रीर उच्च रूप में 
प्रकृति की पूजा है। वह आकाश जो चारों ओर घेरे हुए, वह सुन्दर और विकसित 
प्रभात जो काम काज ग्रहणी की तरह मनुष्यों को नींद से जगा कर उनके कामों पर भेजता 
हैं, वह चमकीला उप्ण सूर्य जो पृथ्वी को सजीव करता है, वह वायु जो संसार भर में 
व्यात्त है, वह अग्नि जो हम लोगों को प्रसन्न और सजीव करती है ओर बो प्रचण्ड 


वैदिक धर्म ७६. 


आंधियाँ जो भारतब में भूमि को उपजाऊ करने वाली दृष्टि का आना प्रगट करती 
हे-ये ही सब देवता थे जिनकी प्राचीन हिन्दू लोग पूजा करते थे । ओर जब कोई 
प्राचीन ऋषी श्रद्धा और भक्ति के साथ इन देवताओं में से किसी एक की स्तुति करने 
लगता था तो वह वहुधा उस समय यह भूल जाता था कि इस एक देवता के अतिरिक्त 
र कोई देवता भी है । इसलिये उसके उक्त सूक्तों में सृष्टि के एक मात्र ईश्वर की 
स्तुति के उत्कः और लक्षण पाये जाते हैं | यही कारण है कि बहुत से विद्वान वैदिक 
घर्म को अद्दीत वादी करने में बहुधा रुकते ओर हिचकिचाते हैं। वास्तव में ऋषी 
लोग बहुधा प्रकृति-पूजा से ऊँचे और गूटु विचारों की ओर गए हैं ओर उन लोगों ने 
साफ-साफ कहा है कि भिन्न-भिन्न देवता लोग केवल एक ही ऋआदिकरण के भिन्न-भिन्न 
रूप अथवा नाम हैं | उन लोगों ने प्रक्ृति-पूजा और अद्रोतवाद्‌ के वीच की सीमा का 
उल्लंघन कर डाला है और ऋग्वेद के बड़े-बड़े ऋषी लोग प्रकृति के देवताओ्ों की ओर 
बढ़े हैं । 

आकाश सवभावतः ही पूजा की सबसे मुख्य वस्तु थी । आकाश के भिन्न-भिन्न: 
रूप धारण करने के कारण उसे भिन्न-भिन्न नाम दिये गये थे ओर इसी लिये भिन्न-मिन्न 
देवताओं की कल्पना की गई थी । इनमें से सबसे प्राचीन कदाचित “चु” ( जिसका र्थ 
“चमकता हुआ, है ) हे, जो कि ग्रीक लोगों का 'जीउस?, रोमन लोगों के जुपिटर का 
प्रथम अक्षर {शु?', सेक्सन लोगों का 'टिउ, और जर्मन लोगों का 'जिश्रो? है। बहुत 
सी ञ्राद भाषाओं में इस नाम के मिलने से ऐसा जान पड़ता है कि इन सव जातियों 
के पूर्व पुरुष लोग अपने प्रथम प्राचीन निवास स्थान में इस देवता की पूजा करते थे | 


परन्तु, यद्यपि ग्रीस और रोम देश के देवताओं में जीउस श्रौर जुपिटर प्रधान 
रहे, परन्तु भारतवष में उसकी स्थिति शीघ्र ही जाती रही ग्रौर श्राकाश की श्रपनी 
रक विशेष शन्ति ने उसका स्थान ग्रहण किया । क्योंकि भारतवर्ष में नदियों की 
वार्षिक वाद्‌, पृथ्वी का उपजाऊपन ग्रोर फसल का अच्छा होना, हम लोगों के ऊपर 
चमकने वाले आकाश पर निर्भर नही हैं वरन्‌ बरसने वाले मेध पर निर्भर ।है | 
अतएव इन्द्र जिसका ग्रर्थ ,इृप्टि करने वाला? है, वैदिक देवताओं में शीघ्र ही प्रधान 
हो गया । 

च्राकाश का एक दूसरा नाम वरुण था, जो कि ग्रीक लोगों का 'उरेनस? है । 
इस शाब्द का अर्ध टाँकनाः है, ओर बर्ण, वह आकाश, कदाचित विना प्रकाश का 
अथवा रात्रि का आकाश--था जो इथ्वी को टांके हुए हे, क्योंकि दिन के उज्वल 
आकाश के लिये हम लोगों को एक दूसरा शब्द "मित्रः मिलता है, जो कि जंदवस्ता 
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का मिथ है-। संस्कृत-माष्यकार लोग स्वभावतः ही वरुण॒ को रात्रि और मित्र को 
दिन बतलाते हैं और ईरानी लोग मिथ्‌ के नाम से सूर्य को पूजते हैं ओर “वरुण? को 
यदि आकाश नहीं तो एक सुखमय लोक कहते हैं । 

इन सब बातों से प्रगट होता है कि आकाश के देवता वरुण का नाम आर 
उसकी कल्पना आर्य जातियों के पूर्व पुरुषों को उनसे अलग होकर यूनान, पारस 
और भारतवर्ष' में जाने के पहले से ज्ञात थी । वास्तब में प्रख्यात जर्मन विद्वान डाक्टर 
राथ का मत है कि हिन्द-आर्य और पवित्र था और उनके धर्म के पहले वरुण उन 
लोगो के देवताओं में सबसे श्रेष्ठ और पबित्र था और उनके धम के आध्यात्मिक 
अंश को निरूपण करता था। उनके अलग होने के पीछे यह साथुब्नत्त का देवता 
ईरानियों का परम देवता “ग्रहुरमज्द” हो गया है और भारतवष्र में यद्यपि वरुण ने देव- 
'ताओों में पना स्थान युवा और प्रबल वृष्टि के देवता इन्द्र को दे दिया परन्तु फिर 
भी उसने उस पवित्रता को कदापि नहीं खोया जो उसकी पहली कल्पना में वर्तमान 
थी और ऋग्वेद के सबसे पवित्र सूक्त उसी के हैं, न कि इन्द्र के यह सम्मति चाहे 
जैसी हो, परन्तु ऋग्वेद में वरुण की प्रधान पवित्रता तो अस्बीकार नहीं की जा सकती 
रौर इसके उदाहरण के लिये हम वरुण के सूक्तों में से कुछ का अनुवाद देते हैं-- 

(६) हे वरुण ! जो चिड़ियाँ उड़ती हैं उन्होंने तुम्हारा बल या तुम्हारी शक्ति 
नहीं पाई है । निरन्तर बहने वाला पानी और चलती हुई हवा भी तुम्हारी गति का 
मुकावला नहीं कर सकते । 

(७/ निष्कलंकित शक्ति का राजा वरुण आकाश में रहता है और ऊपर प्रकाश 
की किरणों को पकड़े रहता है । ये किरणें नीचे की ओर उतरती हैं, परन्तु आती हैं 
ऊपर ही से । उनसे हमारा जीवन चना रहे । 

(८) राजा वरुण ने सूर्य की परिक्रमा के लिये मार्ग फैला दिया है। उसने 
माग रहित आकाश में सूर्य के लिये मार्ग बना दिया है| वह हमारे उन शत्रशओं को 
निन्दित करे जो कि हमारे हृदय को टखित करते हैं | 

हम दूर रख | जो पाप हमने किए हैं उनसे हमारा 
उद्धार कर । 

(१०) वे सव तारे * जो कि ऊपर स्थित हैं और रात को दिखाई देते हैं, 


यहाँ £ 
क यहाँ पर “रिच” शब्द आया है जिसका अभिप्राय या तो नक्षत्र मात्र से अथवा 
सम्पति के नक्षत्र से भी हो सकता है । "रिच? घाठु का अर्थ “चमकना? है | अतएव समय 
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हक त कि Mong 
दिन में कहाँ चले जाते है ! बरुण के कार्य अनिवार्य हैं, न्रौ पी वीता से 
शोमायमान होकर चभकता है । ( १, २४) हु 

( ३) है वरुण | में उत्सुक हृदय से तुझसे अने पापों के विष्य म पूछता 
हूँ । मैं पण्डितों के पास इसकी पूछ ताछ के लिये गया हूँ । सब पण्डितों ने मुझसे यही 
कहा है कि वरुण तुभसे प्रसन्न है । 

(४ ) हे वरुण ! मैंने ऐसा क्या किया है कि जिससे तू ने अपने मित्र, अपने 
पूजने वाले का नाश किया है ! हे महाशक्तिमान्‌, तू मुझे इसका वृत्तान्त कह जिप्ते कि 
मै ठुके शीघ्र दन्डवत करूँ और तेरी शरण आऊं | 

( ५) हे वरुण ! हम लोगों का हमारे पितरों के पायों से उद्धार कर, जो पाप 
हम लोगों ने स्वयं किये हैं उनसे हमारा उदार कर | हे वरुण, वशिष्ठ का उद्धार कर 
जैसे एक वछुड़े को रस्सी से और चोर को, जिसने चुराये हुए जानवर को भोजन किग्रा 
हे, उद्धार होता है । 

(६) हे वरुण ] ये सब पाप हमने जान बूक कर नहीं किये हँ । भूल, मय, 
क्रोध, द,त, अथवा अविकार से पाप होते हैं | एक बड़ा भाई भी छोटे को कुमार्ग पर 
लगाता है । स्वप्नो में पाप होता है। 

( ७) पाप से मुक्त होकर दास की भाँति में उप्त वरुण की सेवा करूँगा जो हमारे 
मनोरथों को पूरा करता और हमें सहायता देता है । हम अञ हैं । आर्य देवता हमें ज्ञान 
दें । बुद्धिमान देवता हमारी प्रार्थना स्वीकार करें ओर हमें धन दें। ( ७, ८६ ) 

( १ ) हे वरुण राजा ! मैं कभी भौमिक गह में न जाऊँ। हे महृदशक्ति, दया 
कर, दया कर । 

(२ ) हे शस्त्र सज्जित वरुण ! में कॉपता हुआ आता हूँ जैसे वायु के आगे 
मेष आता है । हे महदशाक्ति, दथा कर, दया कर । 





पाकर 'रिच्ष' शब्द का दो ग्रर्थ हो गया अर्थात्‌ एक तो किसी विशेष नच्त्रपुंज के 
चमकते हुए तारे और दूसरे एक जानवर जिसकी चमकीली ग्राँलें ओर चमकते हुए 
चिकने वाल होते हैं । इन दोनों श्रथों के स्वाभाविक गड़वड़ी से स्वयम्‌ के नक्षत्र ही 
“रित? कहलाने लगे । इस विपय पर मेक्ममूलर साहब ने अपनी वनाई Science of 
1,817 ७३2० नामक पुस्तक में बहुत व्यप्टता ओर पाण्डित्य के साथ विचार किया 
हे । वे कहते हैं बहुतेरे विचारवान पुरुषों ने जो इस वात पर आश्चर्य करते रहे हैं कि 
इन सातां नक्षत्रों का नाम रिक्ष क्‍यों रक्खा गया उनका समाधान मनुष्य की पहले की 
भाषा पर ध्यान देने से हो जाता हे ।? 
प्राश —६्‌ 
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(३ ) हे धनी और पवित्र बरुण ! दृढता के अभाव से मैं सत्‌ कर्मों से बिमुख 
रहा हूँ । महदशक्ति, दया कर, दया कर। 

(४) तेरी पूजा करने वाला पानी में रह कर भी प्यासा रहा है । हे महदशक्ति, 
दया कर, दया कर | 

(५ ) हे वरुण ! हम नाशवान हैं । जिस किसी तरह हमने देवताओं के विरुद्ध 
पाप किया हो, जिस किसी माँति हमने अज्ञान से तेरा काम न किया हो - इन पापों के 
लिये हमं नष्ट न कर | ( ७,८६ ) 

इन अनेक सूक्तों से विदित होता है कि भारतवध में बरुण की वह पवित्र 
भावना अपहरण नहीं हो गयी, जिससे कि उसकी आदि में पूजा की जाती थी | परन्तु 
फिर भी 'द्यू? की तरह वरुण का प्रभाव युवा इन्द्र के सामने हट गवा | यह इन्द्र 
विशेषतः भारतवर्ष ही का देवता है, न्य आर्य जातियों में इस देवता का पता नहीं 
चलता । 

इन्द्र के विषय की एक बड़ी प्रसिद्ध कथा, जो कि आये संसार में कदाचित्‌ 

सवसे अधिक प्रसिद्ध है. दृष्टि करने के सम्बन्ध को है । वे काले घने वादल जिन्हें मनुष्य 
उत्कण्ठा से देखते हैं परन्तु जो उन्हें अकाल में बहुधा निराश करते हैं, उन्हें “वृत्र” का 
प्राचीन नाम दिया गया है। 

ऐसी कल्पना की जाती है कि वृत्र जल को रोक लेता है और नीचे नही आने 
देता, जव तक कि आकाश वा बृष्टि का देवता इन्द्र इस दुष्ट को अपने वज्र सेन 
मारे | तव यह रुका हुआ जल अनेक धाराश्ओों मं नीचे आता है। नदियां शीघ्र ही 
बढ़ने लगती हैं तथा मनुष्य और देवता लोग प्रकृति की इस बदली हुई आकृति से 
प्रसन्न होते है । ऋग्वेद मं बहुत से उत्ते जित सूक्त हैं जिनमें इस युद्ध का वर्णन बड़ी 
प्रसन्नता और हप के साथ किया गया है । इस युद्ध में आंधी के देवता मरुतस इन्द्र की 
सहायता करते हैं और गरजने के शब्द से पृथ्वी और आकाश कांपने लगते हैं | बृत्र 
बहुत देर तक युद्ध करता और तव गिर कर मर जाता हैं, अकाल का अंत हो जाता 
है और दृष्टि प्रारम्भ हो जाती है । 

हम कह आये हैं कि इन्द्र विशेषतः भारतवः ही का देवता है और अन्य 
आर्य जातियां इसे नहीं जानती । परन्तु ऊपर की कथा और वृत्र का नाम भिन्न- 
भिन्न आर्य जातियों में भिन्न-भिन्न रूप से पाया जाता है । वृत्रप्न अथवा वृत्र का 
मारने वाला, जन्दवस्ता में वेरेथन्नर के नाम से पूजा गया है और इसी पुस्तक में 
अहिं (जो कि वेद में इत्र का दूसरा नाम है ) के नाश होने का वृत्तान्त दिया है। 
अहि का मारने वाला थ्‌ वेतन है । प्रसिद्ध फ्रांसीसी विद्वान वर्नाफ ने अपनी बुद्धि 
से इस बात का पता लगाया है कि यह थूयेतन फिदौँसी के शाहनामे का “फरु- 
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द्दीन है। कदाचित्‌ पाठकों को यह जानकर और भी आश्चय“छ्वाथा ।क ववेद्वानो ने 
वेद और जन्दवस्ता के इस अहि का पता यूनानी पुराण के 'एचिस” और “एशिडना? 
नामक पर वाले सांप में पाया है | एशिडना की सन्तान ओरथूस (0717०8) में 
उन लोगों ने हमारे इत्र अथवा मेष को पहचान लिया है और इसलिए श्रोरथूत का 
मारनेवाला हक्यु लीज जन्दवस्ता फे थेयन अथवा ऋरेद के इन्द्र का समगुणा- 
पन्न है । 
इन कथाओं का बढ़ाना बहुत सहज होगा परन्तु स्थानाभव से हम ऐसा नहीं 
कर सकते | इसलिये हम यहाँ एक और कथा, अर्थात्‌ रात्रि के अन्धकार के पीछे इन्द्र 
द्वारा पूरे प्रकाश के आने की कथा का साधारणतः उल्लेख करेंगे। प्रकाश के किरणों की 
उन पशुओं से समानता की गई है जिन्हें श्रन्धकार की प्रबलता ने चुरा लिया है और 
जिनकी खोज इन्द्र ( आकाश ) व्यर्थ कर रहा है । बह सरमा अर्थात्‌ प्रभात को उनकी 
खोज के लिये भेजता है और सरमा उस बिलु अर्थात्‌ किले को पा लेती हे जिसमें कि. 
पनिस अर्थात्‌ अन्धकार की प्रबलता ने पशुओं को चुरा रक्खा है । पनिस सरभा को 
ललचाता है लेकिन उसका ललचाना सव घ्यर्थ हुआ | सरमा इन्द्र के पास लोट कर 
आई, इन्द्र ने अपनी सेना सहित कूच किया और उस किले को नष्ट करके वह पशुओं 
को ले आया--अ्रन्धकार दूर हो गया और अव प्रकाश हो गया । यह एक प्रसिद्ध वैदिक 
कथा है ओर इन्द्र के सूक्तों में इसके बरावर उल्लेख आये हैं | 
प्रोफेसर मेक्समूलर इस वात का समर्थन करते हैं कि ट्राय का युद्ध इसी सीधी- 
सादी वैदिक कथा को बढ़ा कर लिखा गया है ओर यह केवल उसी युद्ध की पुनरुक्ति है 
जो नित्यप्रति पूर्व दिशा में सूर्य द्वारा हुआ करती है जिसका कि अति दीप्तमान घन 
प्रति दिन संध्या को पश्चिम दिशा में छीन लिया जाता हे | उक्त प्रोफेसर साहव के 
अनुसार इलिश्रम (111५ ) ऋग्वेद का विलु अर्थात्‌ किला अथवा गुफा हे, पेरिस 
( P75 ) वेद का पनिस है जो कि ललचाता है श्रौर हेलेना ( 1361619 ) वेद की 
सरमा है जो कि वेद में लालच को रोकती है परन्तु यूनानी पुराण में लालच में आ 
जाती हे। 
हम यह नहीं कह सकते कि मेक्समूलर ने अपने सिद्धान्त को प्रमाणित कर दिया 
है परन्तु ट्राय के ऐतिहासिक महासरे का होना इस बात का खण्डन नहीं करता | क्योंकि 
प्राचीन समय के इतिहास में पौराणिक नामों ओर घटनाओं को बहुत करके ऐतिहासिक 
घटनाश्रों से मिला देते थे । कुर ओर पाञ्नालो के ऐतिहासिक युद्ध का नायक श्रज्ञुन 
छल्पित है रौर यह दृष्टि के देवता इन्द्र का दूसरा नाम है | तएव यह ञ्रसम्भव नहीं 
हैं कि जिस कवि ने ट्राय के ऐतिहासिक युद्ध का वर्णन किया है उसने इसकी घटनाओं 
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रौर नामों में शौर्य कथाओं को मिला दिया हो । अब हंस इन ' कथाओं: को स्पष्ट 
देखाने के लिये ऋग्गेद से कुछ छोटे से वाक्य उद्धत करगे _ ११० 

(१) हम उन वीरोचित कार्यों का वर्णन करेंगे जिन्हें कि बज्न धारण करने वाले 
इन्द्र ने किया है। उसने अहि का नाश किया और पानी वरसाया तथा पहाड़ी नदियों के 
बहने का मागं खोल दिया । 

(२) इन्द्र ने पहाड़ों पर विश्राम करते हुए अहि को मार डाला, व्वण्टि ने उसके 
लिये दूर तक पहुँचनेवाले वज्र को बनाया था । पानी की धाराएँ समुद्र की ओर इस भांति 
बहने लगीं जैसे गाय उत्सुक हो कर अपने बलुबों को ओर दौड़ती हैं । | 

(३) सांड़ की तरह कुपित होकर इन्द्र सोम रस को पी गया | उसको तीन यशों 
में जो द्रव पदार्थ चढाए गए उन्हें उसने पिया 1 तव उसने बह वज्र लिया ओर उससे 
सबसे बड़े अहि को मार डाला । 

(४) जब तुमने सबसे बड़े भ्रहि को मारा उस समय तुमने चतुर उपाय रचने 
वालों की युक्तियों का नाश कर दिया । तुमने धूप, प्रभात तथा आकाश को साफ़ कर 
दिया और किसी शत्रु को छोड़ नहीं रक्खा । 

(४) इन्द्र ने अपने सर्ननाशी वज्र से अन्धकार करने बाले वृत्र (बादल) को मार 
डाला और उसके हाथ पैर काट डाले ! अहि अब पृथ्वी पर इस तरह से पड़ा है जैसे 
वोई कुदाल से गिराए हुए पेड़ का धड़ । 

(६) घमण्डी वृत्र ने समभा कि हमारी बराबरी का कोई नहीं है और उसने 
नाश करने बाले तथा विजयी इन्द्र को युद्ध के लिये ललकारा । परन्तु वह मृत्यु से 
नहीं वचा और यह इन्द्र का शत्रु गिरा और उसके गिरने से नदियाँ नष्ट हो गई । 

(८) प्रसन्नचित्त पानी उसके पड़े हुए शरीर के ऊपर से कूदता हुआ इस 
भाँति वह रहा है जैसे गिरे हुए तटों के ऊपर से नदियाँ वहती हों । इत्र जब जीवित था 


तो उसने अपने वल से पानी को रोक रक्खा था | अहि अव उस पानी के नीचे पड़ा 
हुआ हे । 


(६) उसका शरोर निरन्तर बहते हुए चंचल पानी के नीचे अज्ञात छिपा पड़ा .है 
ओर पानी उसके ऊपर बहता है । यह इन्द्र का शत्रु अव चिरकाल के लिये सो रहा 
हे। (१,३२) । 

ऊपर का सूत्र बृत्र की कथा के सम्बन्ध का है | अब हम एक दुसरा सूक्त उद्धत 
करते है जो कि सरमा से सम्बन्ध रखता है-- | 
(१) पनिस कहता हे--हे सरमा ! तू यहां क्यों आई है! बह स्थान बहुत 
ह जो पीछे की श्रौर देखेगा वह इस मार्ग से नहीं आ सकता । हम लोगों के 


A 
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पास क्या है जिसके लिये तू आई है ? तूने कितनी दूर यात्रा की है? तू ने रसा 
नदी कैसे पार किया ! 

(२) सरमा उत्तर देती है- में इन्द्र की भेजी हुई हूं”। हे पनिस ! तुमने 
जो बहुत से पशुओं को छिपा रबखा है, उनको प्राप्त करना मेरा उद्देश्य है। जल ने 
मेरी सहायता की हे, मेरे पार होने पर जल ने भय माना और इस प्रकार मैं रसा को 
पार करके आई हूँ । 

(३) पनिस--वह इन्द्र किसके समान है जिसकी भेजी हुईं तू इतनी दूर से 
आती है ! वह किसके समान देख पड़ता है? (वे परस्पर कहते हैं ना) इसको आने 
दो, हमलोग इसे भत्र भात्र से स्वीकार करेंगे । इसको हमारी गायें ले लेने दो । 

(४) सरमा--में किसी को ऐसा नहीं देखती जो उस इन्द्र को जीत सके 
जिसकी भेजी हुई मैं बहुत दूर से आती हू । बही सब को जीतने वाला है। बड़ी बड़ी 
नदियाँ उसके मार्ग को नहीं रोक सकती । हे पनिस १ तुम निस्सन्देह इन्द्र से मारे 
जाकर सीचे शिरोगे । 

(५) पनिस--हे मन्दर सरमा ! तुम आकाश के सबसे दूर के छोर से आई 
हो | हम तुम्हारी इच्छा के अनुसार तुम्हें बह सब गाय विना झगडा किए हुये दे 
दे गे। दूसरा और कौन इन गायों को विना झगडा किये हुये दे देता ? हम लोगों के 
पास बहुत से चोखे हथियार हैं | 

(६) पनिंस - हें सरमा ! तुमको उस देवता ने धमका कर भेजा है इसलिये 
ठम यहाँ आई हो । हमलोग तुमको अपनी वहन की तहह स्वीकार करेगे | तुम लौट 
कर मत जाओ । हैं सुन्दर सरमा, हम तुमको इन पशुओं में से एक भाग देंगे | 

(१०) सरमा-मेरी समझ में नहीं आता कि तुम कैसा भाई और वहन कहते 
हो । इन्द्र और अ्रद्धिरस के प्रबल पुत्र यह सव जानते हैं । जब तक्र ये पशु न ॒ प्राप्त हो 
जोय तव सक उनपर दृष्टि रखने के लिये उन्होंने मुझको भेजा है। में उन्हीं की रक्षा के 
लिए यहाँ आई हूँ । हे पनिस ! यहाँ से दूर बहुत दूर भाग आओ । (१०,१०८) 

जो थोड़े से वाक्य ऊपर उद्धत किये गये हैं उनमें जान पड़ेगा कि इन्द्र के 
सूक्तो में बल शक्ति की विशेषता पाई जाती है, जैसा कि वरुण के सृक्तों में सदा- 
चार के भावों की विशेषता है। सच पूछिये तो इन्द्र वैदिक देवताओं में सबसे प्रवल 
है जो कि सोम मदिरा का अनुरागी, युद्ध में ग्रसन्नता प्रात करने वाला, अपने 
साथी मरुत्सो का नायक बनकर अनावृष्टि से लड़ने वाला, काले आदिवासियों से 
लड़ने वाले आर्य लोगों- के दलों का नेता श्रौर पञ्चाव की पांचो' नदियो' के तट परे 
से उपजाऊ भूमियों को खोदने में उनका सहायक है | पृथ्वी और आकाश ने उसे 
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शत्र ओ को दण्ड देने के लिए उन्न किया है (३,४६,१)। यह वलवान वच्चा जब 
अपनी माता अदिति के पास आहार के लिये गया तो उसने उसकी छाती पर सोम 
का रस देखा और अपनी माता का दूध पीने के पहले उसने सोम का ही पान किया 
(३,४८,२ और ३) । और यह वड़ा पान करने वाला तथा लड़ने वाला बहुघा इस 
विचार में पढ़ जाता है कि वह यज्ञ में जाय जहाँ कि सोमरस उसे चढ़ाया जाता है, 
अथवा घर पर रहें जहाँ कि एक सुन्दर पत्नी उसके निऋठ रहती है । (३,५३,४-६) 
हमने यहाँ तक 'द्य? वरुण, मित्र और इन्द्र का ऋग्वेद के मुख्य मुख्य 
आकाश फे देवताओं की भाँति वर्णन किया है। परन्तु ये सब देवता प्रकाश 
के देवता भी सममे जा सकते है क्योंकि इन सब देवताओं की ( कहीं-कहीं 
पर वरुण की भी ) कल्पना में आकाश के उज्वल प्रकाश का ध्यान आता है। परन्तु 
श्रव हम कुछ ऐसे देवताश्रों का वर्णन करेंगे जो साफ-साफ सौर्य गुण सम्पन्न हैं और 
जिनमें से कुछ आदित्य (अर्थात अदित के पुत्र) के साधारण नाम से पुकारे जाते 
हे । यह नाम ऋग्ेद की कथाश्रों में बड़ा अदभुत है । इन्द्र शब्द से इन्द निकला है 
जिषका ग्रर्थ बृष्टि होता है ओर द्य शब्द का अर्थ चमकना है, परन्तु “अदिति? शब्द 
इन दोनों ही से अधिक्र मिश्रित विचार रखता है । अदिति का अर्थ अभिन्न, अपरिमित 
आर अनन्त है। यह कहा जा चुका है कि वास्यव में यह पहला नाम है जिसे कि 
मनुष्य ने श्रनन्त को,--अर्थात हस्यमान श्रनन्त, बा उस अनन्त विस्तार को जो कि 
पृथ्वी, मेघ र आराश से भी परे है--प्रगट करने के लिये गढ़ा था। यह वात 
देवता की कल्पना में पाई जाती है। इसी से प्रगट होता है कि प्राचीन हिन्दुओं की 
सभ्यता और उनके बिचारो में बहुत हौ अ्रधिक उन्नति हुई थी । दूसरी आय जातियों 
के देवताश में ऐसा शब्द नहीं पाया जाता और यह अवश्य आर्यो के इस 
देश मं बस जाने के उपरान्त गढा शया होगा । जर्मनी के प्रसिद्ध डाक्टर राथ के 
अनुसार इस शब्द का अर्थ अनादि! और अनित्रार्य सिद्धान्त अर्थात ईश्वरी 
प्रक्राश है । CE 
भेद में यह वात बहुत ही स्पष्ट हैं कि इस ईश्वरी प्रकाश के पुत्र, आदित्य 
लोग कीन हैं । म० २ सू० २७ में वरुण और मित्र के सिवाय जिनका कि उल्लेख 
कपर किया जा चुका है, अर्यमन, भग, दच और अंश का नाम दिया है | म० ६ 
गया है । सवितृ अर्थात सूर्य भी बहुधा जाहि क कनत बब Mr कक 
(और विष्णु भी, जो कि सूर्य के दूसरे नाम चे रे व र 
* बांटा गया तो रादित्य की संख्या Ee लि हर क 5 
१२ स्थिर को गई ओर वे वारहों महीनों के सूर्य हुए । 


वेदिक धर्मे ८७ 
ऋग्वेद में सूर्य और “सवितृ? ये दोनों सूर्य के नाम बहुत ही प्रसिदध हैं। इनमें 
से पहला नाम ठीक वही काम देता है जो कि ग्रीक हेलिश्रोस (1०105), लेटिन 
सोल (501) ओर ईरानी खुरशेद (1£110151120) । भाष्यकारों ने सबितृ ग्रौर सूर्य 
में यह भेद किया है कि सचितृ ऊगते हुए अथवा बिना ऊगे हुए, सूर्य को कहा गया है 
और सूर्य ऊगे हुए प्रकाशित सूर्य को कहा है । सूर्य की सुनहली किरणों का दृष्टान्त 
स्वभावतः ही हाथों से दिया गया है यहाँ तक कि हिन्दुओं के पुराणों में वह कथा भी 
हो गई है कि सवितृ का हाथ एक यज्ञ में जाता रहा और उसके स्थान पर उसको एक 
:सुनहला हाथ लगाया गया । यही कथा जर्मन देश के पुराणों में दूसरे रूप में पाई 
जाती है जितयें बह वर्णन है कि सूर्य देवता रना हाथ एक वाघ के मुह में रख कर 
हस्त रहित हो गया । 
अब हम सूर्य के विषय का जो एक मात्र सूक्त उद्धृत करते हैं वह ऋग्वेद के 
[यूक्तों में सबसे अधिक प्रसिदध, अर्थात्‌ गायत्री वा उत्तर काल के ब्राह्मणों का सवेरे के 
समय का सूक्त है । परन्तु ऋग्वेद में ब्राहमण लोग नहीं माने गए है । उस समय जाति 
भेद हीं नहीं हुआ था और यह उत्कृष्ट सूक्त उन प्राचीन हिन्दुओं की जातीय सम्पत्ति 
थी जो कि सिन्धु के तटौं पर रहते थे | हम मूल सक्त को तथा डाक्टर विल्सन के 
अनुसार उकके अनुवाद को नीचे देते है- 
“तत्सबिदुर्वरेण्य म्भरणों देवस्य धीमहि थियो यो नः प्रचो दयात्‌?? 
हम लोग उस दिव्य सचित के मनोहर प्रकाश का ध्यान करते हैं जो हम लोगों 
को पवित्र कर्मों में प्रदत्त करता है । (३,६२,१०) 
पन उन गोपों का सूर्य हे जो नए-नए चराहगाहों की खोज में धूमा करते थे | 
वह्‌ वकरों सै जुते हुये रथों पर चद कर चलता है, मनुष्यों ओर पशुओं की यात्रा अथवा 
भ्रमण में उनको मार्य दिखाता है और पशुओं के झु'डों को जानता है तथा उनकी 
र्षा करता है । अतण्व पूषन के सूक्तों में बहुधा बड़ी सरलता पाई जाती है। ऐसे 
कुछ सूक्तों का अनुवाद पहले दिया जा चुका है । 
बिप्णु ने आज कल के हिन्दू धर्म में सर्वोच्च देवता होने के कारण ऐसा 
प्रधान स्थान पा लिया हैं कि आज कल के कट्टर हिन्दू उसे उसके वैदिक रूप में अर्थात्‌ 
फेवल एक सूर्य देवता की भाँति स्पीकर करने में स्वभावतः हिवको हैं । परन्तु ऋणे द 
में वह ऐशा ही है रौर वैदिक देवताओं में वइ बहुत ही तुच्छु देयता है, जिसका पद 
इन्द्र चा वरुण, सवितृ अथवा अग्नि से कहीं नीचा है । पौराणिक समय में अर्थात्‌ 
ईसा के बहुत पीछे आ कर विष्णु परमात्मा समभा जाने लगा, इसके पीछे बह ऐसा 
नहीं समभा जाता था । वेद में लिखा हे कि बिष्णु तीन पद में अथात्‌ उगते हुये, 
शिरोविन्दु पर तथा अस्त होते हुर आकाश को पार कर देवा है । पुराणों में इस सादे 
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रुपक की एक बड़ी लग्वी चौड़ी कथा वना डाली गईं है। 

सव पुरानी जातियों में अग्नि एक पूजने की वस्तु थी परन्तु भारतवर्ष में होमा- 
रिन रुवसे अधिक सत्कार की दृष्टि से देखी जाती थी । अग्नि के बिना कोई होम किया 
ही नहीं जा सवता था ग्रतएव अरिन देवताओं वा आवाहन करने वाली कही जाती 
थी । वह “यविप्ठ' अर्थात्‌ देबतावों में स्वसे छोटी भी कही जाती थी क्योंकि हर वार 
होम के समय वह अरनी को रगड़ कर नये सिरे से उत्पन्न की जाती थी | इसी कारण 
से वह 'प्रमन्य' अर्थात्‌ रगड़ से उत्पन्न होने वाली भी कही गई है। * 

ऋग्वेद के देवताओं में अग्नि का इतना वड़ा सत्कार है कि जब प्राचीन 
भाष्यकार यारक ने बैदिक देवताओं की संख्या कम करके उनकी संख्या ३३ कर देने 
का यत्न किया तो उसने श्ररिन को प्ृथ्दी का देवता रखा, इन्द्र थवा वायु को 
अन्तरिक्ष का देवता और सूर्य को आकाश का देवता रक्खा | 

परन्तु ऋग्वेद में अग्नि केवल इस पृथ्वी ही पर की अग्नि नहीं हे वरन्‌ वह 
विजली तथा सूर्य में की आग भी हे और उसका निवास स्थान ऋश्य स्वर्ग में है। 
भगु ऋषियों ने उसे वहां पाया, मातरिश्वन उसे नीचे ले आये और ग्रथर्वन तथां 
श्रङ्गिरा लोगों ने जो कि सबसे प्रथम यज्ञ करने दाले थे उसे इस पृथ्वी पर मनुष्यों के 
रक्षक की भाँति स्थापित किया | 

वायु ने वैदिक कवीश्वरों से कम समान पाया है और उसके सम्बन्ध में बहुत 
थोड़े रक्त पाये जाते हैं परन्तु हम देख छुके हैं कि मरुत्स अर्थात्‌ आंधी के देवताश्रों को 
चहुधा आवाहन किया गया है जिसका कारण सम्भवतः यह है कि वे अधिक भय 
उत्तन्न करते थे और यह ख्याल किया जाता है कि रुष्ट मेधों से बृष्टि प्राप्त करने 
में वे इन्द्र के साथी होते थे । जब वे अपने हरण जुते हुए. रथ पर सवार होकर चलते 
थे तो पृथ्वी कांपने लगती थी और मनुप्य उनके शस्त्रों तथा उसके आभूषणों की 

+ काक्स साहव का मत है कि बहुत से ग्रीक और लेटिन देवताओं की उत्ति 
अग्नि के सर्त नामों से हुई है “रिन का जो 'यविप्ठ” नाम हे बह किरी वैदिक 
देवता को नहीं दिया गया परन्तु इस नाम को हम H)lenic Hesphaistos में 
पाते हैं । नोर इस प्रकार से अस्नि' को छोड़ कर आग वा आग के देवताओं के 
श्रोर रुव नामों को पश्चिम के आर्य लोग भी अपने साथ ले गये | इम लोग “प्रमन्थ? 
को ओमेथिशस? के रूप में; “रछ? को 'फोरोनस” के रुप में और संस्कृत के “उल्का 


को लैटिन में 'वल्वेनस? के रुप में पाते हैं |” Coxs Mythology of Aryan 
4(10115. [ 


“ग का देवता लैटिन में इस्निस्‌ (६75) और सालवोनियन लोगों में 
श्रोरिन (0६7) के रुप में पाया ज'ता है? Muil’s Sanskrit Textes. 
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चमक को बिजली के रुप में देखते थे परन्तु यह सब होने पर भी वे परोपकार थे और 
मनुष्यों के हित के लिये अपनी माता एश्नि (बादलों) के स्तन से बहुत सी बृष्टि दूहते थे । 


रुद्र, जो कि एक भयानक देवता है, मरुत्स का पिता है, वह बड़ा कोलाहल करने 
वाला है जैसा कि उसके नाम ही से प्रगट होता है । यास्क और सायन भाष्यकारो ने 
उसका रूप रिन वतलाया है । अतएव डाक्टर राथ के इस कथन में कोई सन्देह नहीं 
हो सकता कि इस जोर से शाब्द करने याली अग्नि का, आंधियों के इस देवता का 
असल अर्थ विजली से हे | ऋग्वेद में विष्णु की तरह सुद्र भी एक छोटा सा देवता है 
गीर उसके सम्बन्ध में वे.बल बहुत थोड़े से सूक्त पाये जाते हैं । विष्णु ही की तरह रुद्र 
ने भी उत्तर काल में विख्याति प्राप्त की है और वह पुराणों की त्रिमूर्ति में से एक है, 
अर्थात्‌ परमेश्वर का एक अंश है ) कुछ उपनिषदों में काली कराली, इत्यादि नाम अग्नि 
का भिन्न-भिन्न प्रकार से आया है ओर स्वेत यजुर संहिता में “म्विका? रुद्र की बहिन 
कही गई हे । परन्तु पुराणों में जव सद्र ने अधिक स्पष्टता प्राप्त की तो ये सब नाम 
उसकी पत्नी के भिन्न-भिन्न नाम कर दिये गये ! श्रव हमको केवल इतना ही कहना है 
कि इनमें से किसी देवी का अथवा लक्ष्मी का (जो कि पौराणिक विष्णु की पत्नी है ) 
नाम तक भी ऋग्वेद में नहीं हे । 

दूसरा देवता जिसका चरित्र पुराणों में बदल गया हे “यम? अर्थात्‌ मृतकों का 
देवता है । पुराणों में बह सर्य का पुत्र कहा गया है और इस वात के बिचारने के कुछ 
कारण हैं ( जिन्हें प्रोफेसर मेक्समूलर अपने स्वाभाविक फमाहत से वर्णन करते हैं ) कि 
ऋचग्वेद में यम की आदि कल्पना अस्त होते हुये सूर्य से की गई है] सूर्य उसी तरह ग्रस्त 
होकर लोप हो जाता हे, जैसे कि मनुष्य के जीवन का अन्त हो जाता है । किसी सीधी 
सादी जाति का विचार सहज ही मे एक भविष्यत लोक में विश्वास करने लगेगा जहाँ 
कि यह देवता मरे हुये प्राणियों की आत्माओं पर अधिष्ठान करता है ] 


ऋग्वेद के अनुसार विवस्वत अर्थात्‌ आकाश यम का पिता है, सरन्यु अर्थात्‌ 
प्रभात उसकी माता और यमी उसकी बहन है । 


आकाश और प्रभाव का पुत्र सिवाय सूर्य अथवा दिन के और कौन हो सकता 
है ! यम और यमी की श्रादि कल्पना दिन और रात से है, इस विचार का विरोध करना 
कटिन है । ऋग्वेद में एक अद्भुत वर्णन जिसमें कि कामी बहिन यमी, यम से अपने 
पति की तरह ग्रालिंगन किया चाहती है परव्ठु उसका भाई ऐसे श्रपवित्र समागम को 
स्वीकार नहीं करता । इस बात के तातय को समक लेना बहुत कठिन नहीं है । दिन 
शौर रात यद्यपि सदा एक-दूसरे का पीछा किया करते हैं, परन्तु उनका परस्पर समागम्‌_ 
नहीं हो सकता । 


$ 
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परन्तु वम की असल कल्पना चाहे जो कुछ हो, पर इसमें कोई सन्देह नहीं कि 
ऋग्वेद में इस देवता ने एक अलग रूप प्राप्त कर लिया है अर्थात्‌ डसमें वह मृतकों का 
राजा है । यहाँ तक तो उसका वैदिक चरित्र उसके पौराणिक चरित्र से मिलता है परन्तु 
इसके आगे इस समानता का अन्त हो जाता है। वेद में वह उस सुखी लोक का परोप- 
कारी राजा है जहाँ कि पुण्यात्मा लोग मृत्यु के उपरान्त रहते और सव सुख भोगते हैं । 
नेजवान शरीर धारण करके वे लोग प्रकाश तथा चमकीले पानियों के प्रदेश में यम के 
ग्रगल-वगल बैठते हैं, वहाँ अनन्त सुख भोगते हैं ओर यहाँ इस पृथ्वी पर उनकी पूजा 
पितरों? के नाम से की जातौ है । परन्तु पुराण में यप का जो वर्णन पापियों के निष्ठुर 
ग्रीर भयानक दंड देने वाले की तरह किया गया है वह वेद से कितना विपरीत है । 


(१) विवस्वत के पुत्र यम की पूजा भोगादि सहित करो । सव उसी के पासजाते 
हें । जिन लोगों ने पुण्य किया है उन्हें वह सुख के देश में ले जाता है। वह बहुतों फे 
लिये मार्ग कर देता है। 


(२) यम ही ने पहले-पहल हम लोगों के लिये मार्ग खोजा । वह मार्ग अब नष्ट 
नहीं होगा | सव जीवधारी लोग अपने कर्म के अनुसार उसी मार्ग से जायेंगे जिससे कि 
हमारे पितर लोग गए हैं । ( १०, १४) 

हम यहाँ पर सोम के विषय का भी एक सूक्त उद्धृत करेंगे जिसमें कि परलोक 
का इससे अधिक वर्णन दिया है । यह बात तो भली भाँति विदित है कि सोम एक पौषे 
का रस था ओर वह यजं में तर्पण के काम में आता था । सोम ने जल्दी ही देवता का 


पद्‌ प्राप्त कर लिया और नवें मण्डल के सव सूक्त उसी की स्तुति और प्रशंसा में बनाये 
गये हैं । 


(७) हे वहते हुए सोम । सुझे उस अमर और नाश न होने वाली भूमि में 
ले चलो जहाँ सदा प्रकाश वर्तमान रहता है और जो स्वर्ग में है । हे सोम ! इन्द्र के 
'लिये बहो । Mo 

(0) समे वहाँ ले चलो जहाँ का राजा यम हे, जहाँ स्वर्ग के फाटक हैं और जहाँ 
'वड़ी-बड़ी नदियाँ बहती हैं । मुझे वहाँ ले चल कर अमर बन! दो । हे सोम ! इन्द्र के 
'लिये बहो । 

[ (६) मुझे वहाँ ले चलो जहाँ कि तीसरा स्वगं है, जहाँ आकाश के ऊपर . प्रकाश 
का तीसरा लोक है और जहाँ मनुष्य श्रपनी इच्छा के अनुसार घूम सकते हैं । मुझे वहाँ 
'ले चलो और अमर बना दो । हे सोम ! तुम इन्द्र के लिये बहो । [ 


(१ ०) मुझे-वहाँ ले चलो जहाँ “कि सब इच्छाएँ तृप्त हो जाती हूं, जहाँ प्रश्न 
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का निवास स्थान है, जहाँ भोजन और सन्तोष है । मुझे वहाँ ले चलकर अपर बना दो। 
हे सोम ! तुम इन्द्र के लिये वहो । 

(११) मुझे वहाँ ले चलो जहाँ कि सुख, ह और सन्तोष है, जहाँ उत्सुक हृदय 
की सव इच्छाएँ तृप्त हो जाती हैं | मुझे वहाँ ले चलो ओर अमर बनाश्रो । हे सोम ! 
तुम इन्द्र के लिये वहो । ( ६, ११३ ) । 

हम ऊपर कह चुके हैं कि विवस्वत अर्थात्‌ आक्राश और सरण्यु अर्थात्‌ प्रभात 
से यम और यमी ये दो सन्तान हुए । लेकिन यह एक श्रपूर्व बात है कि उन्हीं दोनों 
माता पिता से और एक यमज अर्थात्‌ दोनों अश्विन हुए ।,इसमें सन्देह नहीं हो सकता 
कि यम आर वमी की भाँति इन दोनों की भी असल कल्पना दिन और रात से अथवा 
प्रमात और सन्ध्या से हुई है । 

परन्तु अश्विनों की असल कल्पना चाहे जो कुछ हो पर ऋग्वेद मं हम उच्हें बड़े 
भारी वैद्य पाते हैं जो कि रोगियों और घायलों की षाध करने वाले और बहुतों का 
बड़ी मेहरबानी के साथ उपचार करने वाले वणन किये गये हँ। दोनों श्रश्विनों के बहुत 
से दयालु कार्यों का कई सूक्तों मं वणुन किया गया है और उनकी चिकित्साश्रों का वार- 
बार उल्लेख है । ये दानों अश्विन अपने तीन पहियों वाले रथ पर सवार होकर पृथ्वी 
की परिक्रमा प्रत दिन करते हैं श्रौर दुखी लोगों का उपकार करते हैं | 

वृहस्पति अथवा ब्रह्मनस्पति सूक्तों के स्वामी हे क्योंकि ऋग्वेद में ब्रह्मन का अर्थ 
सृत्ता से है । इस देवता की कल्पना की उत्पत्ति उसी तरह हुई जिस तरह कि भ्रमि और 
सोम देवताओं की कल्पना की उप्तत्ति हुई । जिस प्रकार से अभि और यज्ञ के हवन 
में शक्ति है उसी प्रकार स्तुति के सूक्तों में भो शक्ति है । और स्तुति को इस शाक्ते का रूप 
वैदिक देवता ब्रह्मनस्पति में कर दिया गया हे । 


| ऋग्वेद में वह विलकुल छोटा सा देवता है परन्तु उसका भविष्यत बहुत ऊँचा 
' हे क्योंकि कई शताग्दियों के पीछे उपनिपदों तत्वशों ने ९क सर्वव्यापक परमात्मा की 
कल्पना की ओर उसका वैदिक नाम “ब्रह्मन” दिया । उसके उपरान्त जव तेश में बोद्ध 

6 मत फेला तव वौद्ध मत वालों ने अपने देवताओं में “ब्रह्म? को एक कोमल और उपकारी 
ह देवता की तरह रक्खा शर फिर जव पौराणिक हिन्दू धर्म ने भारतबप में वौद्ध मत को 
दबा दिया तो पोराणिक काल के तत्बशों ने सारे विश्व के रचने वाले ब्रह्मा’ का नाम 
दिया । इस प्रकार से अपनी जातीय पुस्तकों की सब से पुरानी बातों के देखने 
३६ से हमको पुराणों की उन चटकीजी भड़कीली कथाश्रों की उत्तत्ति के सीवे सादे 
कारण मालूम होते हैं, जिन्होंने कि एक हजार वर्ष से ऊपर हुए हमारे करोड़ों देश 
qs भाइयों घौर देश भगिनियों के विश्वास और आचरण पर अपना प्रभुत्व जमाया है । यह 
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कार्य उसी तरह का है जैसा कि हमारे भारतवघ की किसी नदी के सोते का पता लगाना: 
है जो कि अपने मुहाने के निकट कई मील तक फैली हुई हो परन्तु जो अपने सोते के. 
पास केवल एक छोटी सी परन्तु साफ और चमकीली धारा से अनादि पहाड़ों से निकल 
रही हो | काल पाकर बिचार भी उसी तरह बढ़ कर परिपक्व हो जाते है जैसे कि नदियाँ 
अपने मार्ग में नया पानी पाकर बढ़ती जाती हैं श्रोर यहाँ तक कि वे श्रपने पहले रूप 
को विलकुल ही खो देती हैं यद्यपि उनका नाम वही रहता है । हम वैदिक व्रझन, वैदिक 
विष्णु, वैदिक सूर्य और वैदिक रुद्र को पुराण के विश्वकर्ता, पालक और संहारक के रूप 
में उसी भाँति नहीं पहचान सकते जैसे कि हम हरिद्वार की चमर्कली छोटी घारा को 
गंगा के उस समुद्रवत पैलाव में नहीं पहचान सकते जो कि बंगाल की खाड़ी में मिलने 
के स्थान पर है। 


ये ऋग्वेद के मुख्य देवता हैं | देवियों में केवल दो हैं जिन्होंने कि कुछ स्पष्ट 
रूप पाया था अर्थात्‌ उषस्‌ ब प्रभात और सरस्वती जो कि इस नाम की नदी थी परन्तु 
पीछे से वाग्देवी हुई । 

ऋग्वेद में प्रभात से सुन्दर और कोई कल्पना नहीं है। प्रभात के सम्बन्ध में जो 
सूक्त हे उनसे अधिक वास्तविक कबितामय सूक्त बेद भर में कोई नहीं है ओर किसी 
प्राचीन जाति के सांगीत काब्य मं इससे अधिक मनोहर कोई वस्तु नहीं पाई जाती । यहाँ 
पर हम इस सम्बन्ध के केवल कुछ सूक्त उद्धत कर सकते हैं । 

(२० ` हे अमर उषस्‌ ! तू हमारी प्रार्थना की छनुरागिनी है । तुझे कौन जानता 

है ! हे तेजस्विनी, तृ किस पर दयालु है १ 

(२१) हे दूर तक फैली हुई नाना रंगों की चमकीली उषस्‌ । हम लोग तेरा 
निवास स्थान नहीं जानते, चाहे वह निकट हो या दूर । 


(२२) हे आकाश को पुत्री ! इन भेटों को स्वीकार कर और हमारे सुखों को 
चिरस्थायी कर | ( १, ३० ) 


(७) आकाश की वह पुत्री जो युवती है, स्वेत वस्त्र धारण किये है ओर सारे 
सांसारिक खजाने की मालिक है, वह अन्धकार को दूर करके हम लोगों को प्रकाश देती 
है | हे शुभ उपस्‌ | इस स्थान हम लोगों पर प्रकाश कर । 

(=) जिस मार्गे से बहुतेरे प्रभात बीत गये हैं और जिस मार्ग से अनन्त प्रभात 
राने वाले हैं उसी मार्य से चलती हुई तेजस्विनी उषस्‌ श्रन्धकार को दूर करती है औं 
जो लोग मृतको को तरह नींद में वेखवर पड़े हैं उन सव को जीवित करके जगाती है । 


(१०) कितने दिनों से वरावर प्रभात होता रहा है और कितने दिनों तक बह 


बैदिक धसं ` ६३ 


वरावर होता रहेगा ! आज का प्रभात उन सब का पीछा करता है जो कि बीत गये हैं, 
आगामी प्रभात आज के चमकले उषस्‌ का पीछा करेगा । 


(११) जिन प्राणियो ने प्राचीन उषस्‌ को देखा था वे अब नहीं हैं, हम लोग 
उसे इस समय देखते हैं, ओर हमारे उपरान्त भी लोग होंगे जो कि भविष्य में उसे 
देखेंगे । (२,११३) 

(४) अहना धीरे से सबके घर में प्रवेश करती है वह फैलने वाली प्रभा आती 
है आर हम लोगों को आशोर्वाद दे कर हमारी भेंड स्वीकार करती है । 


(११) अपनी साता के द्वारा सिंगारी हुई नववधू को तरह शोभायमान हो कर 
तू अपना शरीर प्रगट करती है । हे शुभ उषस्‌ | इस आच्छादित अन्धकार को दूर कर; 
तेरे सिवाय ओर काई इसे छिन्न-मिन्न नहीं कर सकता । (१,१२३) 
प्रभात बहुत से नामों से विख्यात था और इनमें से बहुत से नाम तथा उनके 
सम्बन्ध की कथाओं को हिन्दू लोग अपने आदि निवास से ले आये ये क्योंकि इन नामों 
के समानार्थवाची शब्द तथा इनमें से बहुत-सी कथाओं की पुनरुक्ति भी यूनानी पुराण 
में पाई जाती है । उप्रस को हम यूनानी भाषा में इओस ( 1405 ) और लैटिन भाषा में 
अरोरा ( 47014 ) के नाम से पाते हैं - भाषातत्ववेत्ताओं के अनुसार अजु नी बही 
जो कि यूनानी अजिनोरिस्‌ (/18)1.0718), इसया यूनानी ब्रिसेइस (371९18) 
ओर दहना यूनानी दफने (02०९) है। सरमा ध्वनि फे अनुसार वही जो कि 
यूनानी लोगों की हेलेना (९1९०2) । यम और अश्विनी माता सरण्यु यूनानी में 
एरिनिस्‌ (£71795) है, और अहना प्रसिद्ध देवी एथिना (1619) है । 
हम सरण्यु की कथा का उल्लेख ऊपर ही कर चुके हैं कि वह अपने पति बिव- 
स्वत के यहां से निकल गई ओर तव उसने दोनों अश्विनों को जना । यही कथा 
हम ग्रीक लोगों में भी पते हैं | उनका विश्वास है कि इरिनिस डेमेटर (६7iny5 
1227061८।) इसी भांति अपने पति के यहां से निकल गई थी और तब उसने एरि- 
घ्न (7९107) ओर डेस्पोसिना (1265|205179) को जना था । दोनों कथाओ्रों का 
आशय एक ही है। वह यह है कि जव दिन अथवा रात आती है तो प्रभात निकल 
सागती है । इसी आशय पर यूनान को दूसरी कथा की भी उत्पत्ति हुई है और इसकी 
उत्पत्ति का पता भी ऋग्वेद से लगता है । वहुत से स्थानो में ( जैसे १,११५,२ में ) 
हम लोग सूर्य को प्रभात का पीछा करते हुये पाते हें जिस तरह से कि कोई मनुप्य किसी 
छी का पीछा छरता हो | इसी तरह से यूनानी एपोलो (5०110) दफने का पीछा 


करता है वहाँ तक कि श्रन्त में उसका रूप बदल जाता है ग्रर्थात्‌ प्रभात का लोप हो 
जाता हू । 
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सरस्वती, जैसा कि उसके नाम ही से प्रगट होता है, इस नाम की नदी की 
देवी थी। यह नदी इस कारण से पवित्र मानी जाती थी कि उसके तटों पर धार्मिकं 
कार्य किए जाते थे और बहाँ पवित्र सूक्तों के उच्चारण किये जाते ये परन्तु विचारों 
की स्वाभाविक प्रगति से यह देवी उन्हीं सूक्तों की देवी समझी जाने लगी अर्थात्‌ 
यह वाणी की देवी हो गई और इसी भाँति से उसकी अब भी पूजा की जाती है। 
इसके ओर सब साथी अर्थात्‌ दर्गा, काली, लच्मी, इत्यादि सब आधुनिक समय की 
रचना हैं । 
ऋग्वेद की प्रकृति पूजा इस प्रकार की है। जिन देवताओं र देवियों की 
पूजा हमारे पुरले लोग चार हजार वष पहले सिन्ध के तटों पर करते थे बे इस प्रकार 
के थे । प्रकृति के देवताओं की कल्पना तथा जिस एक मात्र भक्ति के साथ उनकी पूजा 
की जाती थी उससे एक वीर जाति की सरलता तथा शक्ति प्रकट होती है और इससे 
उन लोगों की उन्नति तथा सविचारता भी प्रगट होती है जिन्होंने कि सभ्यता में बहुत 
कुछ उन्नति कर ली थी । बैदिक देवताश्रों की केवल कल्पना ही से एक उच्च भाव प्रगट 
होता है जिससे विदित होता है कि जिन लोगों ने इन देवताओं को कल्पना की होगी वे 
बड़े ही सदाचारी रहे होंगे। एम० वार्थ साहव बहुत ठीक कहते हैं कि वैदिक देवता 
निकटवतीं स्वामियों की तरह हैं ओर बे मनुप्यों से अपने धर्म का उचित प्रतिपालन 
चाहते हैं | “लोगों को उनसे निष्कपट होना चाहिये क्योंकि उनको धोखा नहीं दिवा जा 
जा सकता । नहीं, स्वयम्‌ वे भी किसी को धोखा देते ञ्रतएव यह उनका हक है कि थे 
मित्र, भाई और पिता की भाँति अपने उपर लोगों का विश्वास तथा प्रीति प्राप्त करें | 
“` मनुष्यों को बुरे होने की अनुशा कैसे दी जा सकती है जब कि स्वयम्‌ देवता लोग 
अच्छे हें । सूक्तों में निस्सन्देह यह एक श्रदूसुत वात है कि उनमें कोई दुष्ट प्रकृति 
के देवता नहीं पाये जाते, कोई नीच और हानिकारक बात नहीं पाई जाती” अतएव 
हम लोगों को यह स्वीकार करना चाहिये कि सूक्तों में एक उच्च और विस्तृत नीति 
की शिक्षा पाईं जाती है ओर उनसे यह विदित होता है कि वैदिक कवीश्वरों को 
श्रदिति श्रौर आदित्यों के सामने निर्दोष होने का यत्न करने के सिवाय इस 


वात्‌ य शान था कि देवताओं को भेंट चढ़ाने के सिवाय उनके रौर भो 
कर्तव्य थे । 


ऋग्वेद में मनुष्यों के बनाये हुये ऐसे मन्दिरों का कहीं भी उल्लेख नहीं 
मिलता जो कि पूजा के काम में लाये जाते हों | इसके विरुद्ध प्रत्येक गृहस्थ, जो 
प्रत्येक घराने का मालिक था अपने घर ही में होमाग्नि प्रगट करता था और अपने 
घराने के सुख के लिये, बहुत से धन धान्य और पशु के लिये, रोग रहित .रहने के 
लिये और काले आदिवासियों पर जय पाने के लिये, देवताओं से प्रार्थना करता 


वादक घस १ 


चा । पुजारियों को कोई अलग जाति नहीं थी और न लोग धर्म पर विचार करने रः 
इन सक्तों को बनाने के लिये बन ही में निकल नाया करते और वहाँ तपस्या करते 
थे। इसके विरुद्ध प्राचीन ऋषि लोग--श्र्थात्‌ बे सच्चे ऋषि लोग जिनका कि बर्णन 
ऋग्वेद में हे और न कि वे कल्पित ऋषि जिनकी बनावटी कथाएँ पुराणों में पाई जाती! 
ह--सांसारिक मनुष्य थे अर्थात्‌ ऐसे मनुष्य थे जिनके पास अन्न और पशु के रूप में 
बहुत सा धन था, जो कि बड़े-बड़े घरानों में रहते थे, समय पड़ने पर हल के बदले 
भाला और तलवार धारण करते थे और काले असम्पों से सम्यता के उन सुखो कीः 
रक्षा करते थे जिनको कि वे अपने देवताश्रों से मांगा करते थे ओर जिन्हें उन लोगों ने; 
इतने कष्ट से प्राप्त किया था । 

परन्तु यद्यपि प्रत्येक गहस्थ स्वयं पुजारी, योद्धा और कृषक तीनों ही होता था, 
फिर भी हम इस वात के प्रमाण पाते हैं कि राजा लोग बहुत करके ऐसे लोगों की 
सहायता से धर्म विघानों को करते थे जो लोग कि सूक्तों के गाने में विशेष निपुण होते. 
थे, और इन लोगों को वे इस कार्य के लिये द्रव्य भी दे देते थे जव हम ऋग्वेद के 
उत्तर काल कै सूक्ता को देखते हैं ता हम इस प्रकार के पुजारिशरों को प्रसिद्धि धन में. 
बढ़ते हुये, सरदारों ओर राजाश्रों के यहाँ प्रतिष्ठा प्राप्त करते हुए, तथा पशु और रथों 
का पुरस्कार पाते हुए देखते हैं । हम कुछ घरानों को धार्मिक बिधानौं के करने में और 
सूक्तों के चनाने में विशेष निपुण पाते हैं और यह बहुत सम्भव है ऋग्वेद के वर्तमान 
सूक्त इन्हीं घरानो के लोगों के बनाये हुये हों और इन्हीं घरानों मं वाप से बेटे को 
` सिखाये जाकर वे रक्षित रक्खे गए हों । 

क्रुर्बेद्‌ के सूक्त दस मण्डलों में बंटे हैं और वे उनके रचविता ऋषियों के नाम 
के क्रम से हैं । पहला मण्डल ओर अन्तिम मण्डल कई ऋषियों का बनाया हुआ दै । 
परन्तु वाकी के आठ मण्डलो में से प्रत्येक किसी एक ऋषि, अथवा यों कहिये कि ऋषियों 
फे किसी एक घराने वा शाखा का बनाया हुम्ला है । हम पहले कह चुके हैं कि दूसरे 
मण्डल के सूक्त भगुवंशी शत्समद के बनावे हुये हैं, तोसरा मण्डल विश्वामित्र का, चौथा, 
वामदेव का, पाँचवा अत का; छठा भारद्वाज का, सातवाँ वशिष्ठ का, आठवाँ कण्व का, 
शरीर नवाँ अद्धिरा का बनाया हुआ है । ये सब नाम आधुनिक हिन्दुओं को उन अग- 
शित कथाश्रों द्वारा परिचित हैं जो कि पौराणिक समय में रची गई थी और आधुनिक 
हिन्दू लोग अब भी इन प्राचोन और पूज्य घरानों से अपनी उत्पत्ति बताना पसन्द करते 
हैं। हम इन ऋषियों ओर उनके सम्वन्ध की कथाओं के विपय में आगे के अध्याय 
मं लिखेंगे । 

इन्हीं तथा कुछ अन्य पूज्य घरानों ही के द्वारा आर्य जाति की सबसे पुरानी: 
, “चना आज तक रचित है । लगातार कई शताब्दियों तक वे सूक्त जवानी सिखाये: 
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गये और पुजारियों के घराने के युवक लोग अपने जीबन के प्रथम भाग को अपने बृद्ध 
पिता से इन पवित्र सूक्तो के सीखने में व्यतीत करते थे | इस प्रकार से ऋग्वेद का 
अमूल्य खजाना सैकड़ों वष तक रचित रक्खा गया । 

काल पाकर पुजारी लोग वेधड़क सृष्टि की अधिक गूढ वातों पर विचार करने 
लगे रौर उन्होंने प्रकृति के देवताओं को परमेश्वर में निश्चित किया | 

( १ ) उस सर्वज्ञ पिता ने सव स्पष्ट देखा और उचित विचार के उपरान्त उसने 
आकाश और पृथ्वी की उनके द्रव रूप में एक दूसरे को छूते- हुए बनाया | जब इनकी 
सीमाएँ दूर-दूर खींची गई तो पृथ्वी ओर आकाश अलग-अलग हो गये । 

( २) यह जो सब का रूष्टा है, वड़ा है । वह सव को उतपन्न करने वाला और 
पालन करने वाला है । वह सब के ऊपर है ओर सव को देखता है । वह सातौं ऋषियों 
के स्थान से भी ऊपर है | ज्ञानी लोग ऐसा ही कहते हैं और ज्ञानी लोगों की सब काम- 
नाएँ परिपूर्ण होती हैं । 

( ३ ) वह जो हम लोगों को जीवन देता है, वह जो हम लोगों का बनाने 
वाला है, वह जो इस सृष्टि के सब स्थानों का बनाने वाला है वह एक ही है, यद्यपि 
वह अनेक देवताओं के नाम से प्रसिद्ध है । दूसरे लोग भी उसको जानने को इच्छा 
रखते हैं । 

( ७) तुम इन सब चीजों के बनाने वाले का चिन्तन नहीं कर सकते | वह 
तुम्हारे लिए अचिन्त्य है । लोग अन्धकार से घिरे रह कर केबल अनुमान करते हैं । वे 
अपने जीवन को रखने के लिये भोजन करते हैं और सूक्तों का पाठ करते हुए इचर 
उधर घूमते फिरते हैं । ( १०,८२ ) 

इस उच्च सूक्त से हमको बिना किसी सन्देह के यह विदित होता है कि वेद 
के भिन्न-भिन्म देवता लोग केवल एक ही अचिन्त्य ईश्वर के भिन्न-भिन्न नाम हैं । हम 
ऐसा ही एक दूसरा सूक्त नीचे उद्धत करते हैं । 

( १ ) इस समय जो चीजें हैं वे उस समय नहीं थीं और जो इस समय नहीं 
हैं वे भी उस समय नहीं थीं | पृथ्वी नहीं थी और दूर तक फेला हुआ आकाश भी 

हीं था | तो फिर कोन सी चीज ठेके हुई थी ? कौन स्थान किस चीज के लिये नियत 
थी, क्या उस समय ग्रलंघ्य ओर गहरा जल था ? 

(२) उस समय न तो मृत्यु थी ओर न अमरत्व, दिन और रात का भेद भी 
नहीं था । उस समय केवल वही एक था जो विना हवा के सांस लेता था और अपनी 
आप रचा करता था । उसके सिवाय और कुछ नहीं था । 

(३) पहले अन्धकार अन्धकार ही में ढॅका हुआ था | कोई चीज अपनी 
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अपनी सीमा में न थी, सव जल के रूप में थी। सृष्टि बिल्कुल शून्य थी ग्रीर जो 
चस्तुएँ नहीं थीं उनसे दँकी थी, और उसकी रचना ध्यान द्वारा हुई | 

(४) मन में इच्छा प्रगट हुई आर इस प्रकार से सृष्टि रचना का कारण उतपन्न 
हुआ । ज्ञानी लोग विचार करते है ओर अपने ज्ञान के द्वारा, जो वस्तुएँ नहीं हैँ उनसे 
वर्तमान वस्तुओं की उत्पत्ति निश्चित करते हैं | 
(५) पुरुष लोग वीर्य के सहित उत्पन्न किए गये और शक्तियाँ भी उत्पन्न की 
उनकी किरणे दोनों ओर तथा ऊपर ओर नीचे को छोर फैली, एक स्वयं रन्तित 
सिद्धान्त नीचे ओर एक शक्ति ऊपर | 

(६) यथार्थ वात कौन जानता हे १ कोन वरन करेगा ? सव की उत्ति कब 
हुई १ इन सब की उच्पत्ति कहाँ से हुई ! देवता लोग दम के उपरान्त बनाये गये 1 
यह कौन जानता हे कि चे कहाँ से बनाये गये १ 


६.४ 
ग्‌ 


| 
et 


(७) ये सब वस्तुएँ कहाँ से बनाई रड, दने उपचि किससे हुई, किसी ने 
उनको बनावा वा नहीं,--यह केवल उठी को ठ इँ डे कि इस खव का इश्वर हो 


कर सर्वोच्चतम स्थान में स्थित है | वदि दह नोन रनर हो तो शरीन छोई इसको 
नही जानता । (१०, १२०) 

सृष्टि के भेद का पता लगाने के विर | बढ सदार के ऋण टातियो का सबसे 
पहला यत्न है जा कि लिखा हु कर दे  हत चुचि 


ड = 5; वेत्य में 
हजारों वए पहले हमारे पुरुषों के दुदव दें इन उनके अर्भीद कर उच्च बच्च 
संदिग्ध, विचार उत्पन्न हुए थ | 

हम यहां पर एक ऋद्दत दल के दर उडून अन्त जले जाम धनतः 022 
उत्तर काल के क्रपी लोग ञ्नि प्यान मेरठ ड चल्न का चल्न दे आर बदू 
ह ~ Tr 


चर द,वल एक मात्र पानद किना ट एफ करा - 
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(४) उसकी जिसकी शक्ति से कि ये वरफवाले पहाड़ बने हैं ओर जिसकी रचना 
यह पृथ्वी और उसमें के ससुद्र हैं । उनकी जिसके कि हाथ ऋत्ष के अंश हैं । हम लोम 
हव्य से किस देवता की पूजा करें ! 


(५) उसकी जिसने कि इस आकाश और इस पृथ्वी को अपने-अपने स्थान 
पर स्थित किया है, उसकी जिसने कि आकाश को नापा है। हम लोग हब्य से किस 
देवता की पूजा करें ! 

(६) उसकी जिसने कि शब्दमय आकाश ओर पृथ्वी को स्थित करके विसृत 
किया है, उसकी जिसको कि चमकीला आकाश तथा पृथ्वी सर्व शक्तिमान मानती है, 
उसकी सहायता से सूर्य उगता और प्रकाश प्राप्त करता है । हम लोग हव्य से किस 
देवता की पूजा करें ! 

(७) प्रबल जल सारे विश्व में व्याप्त था ! उसने अपने गर्भ में अग्नि को धारण 
करके उसे उत्पन्न किया । तव वह एक मात्र ईश्वर जो कि देवताओं का जीवन है, 
प्रगट हुआ । हम लोग हव्य से किस देवता की पूजा करें ? 

(८) वह जिसने कि अपनी शक्ति से जल को (जिससे कि शक्ति उसन्न हुई) 
प्रगट किया, बह जो कि सव देवताओं का मालिक है, वह एक ही है । हम लोग हब्य 
से किस देवता की पूजा करें ! 

(६) वह सत्यधर्मा जो कि इस पृथ्वी का रचने वाला है, इस आकाश का रचने 
वाला है ओर हर्षजनक तथा प्रबल जल का रचने वाला है, वह हम लोगों की हिंसा 

न करे | हम लोग हव्य से किस देवता की पूजा करें ! 

(१०) है प्राणियों के स्वामी ! तेरे सिवाय और किसी ने इन सव बस्तुश्रों को 
नहीं उत्पन्न किया | जिस मनोरथ से हम लोग पूजा करते हैं बह पूरा हो । हम लोग 
घन ओर सुख को प्राप्त करें । ( १०, १२१ ) 

अब हम लोग इस कथन के भाव को समभते हैं कि ऋग्वेद का धर्म प्रकृति 
से प्रकृति के देवताओं की ओर जाता है ! पूजा करने बाला प्रकृति के अदूुत दृश्यों 
को समझता है और इन दृश्यों से सृष्टिकर्ता के भेदों को समझने का यत्न करता है | 


सातवां अध्याय 
वैदिक ऋषि 


हम पिछुले श्रध्याय में कह चुके हैं कि वैदिक काल में कुछ घार्मिक और विद्वान 
बंशों को यज्ञ आदि की विधि जानने ओर सूक्त बनाने की शक्ति होने के कारण, 
श्रेष्ठता दौ जाती थी | राजा लोग ऐसे वंशों का आदर करते थे ओर उन्हें पुरस्कार 
देते थे | इसके सिवाय, आर्य लोग वैदिक सुक्तो को पीढ़ी दर पीढ़ी वताते रहने के कारण, 
इन्हीं बंशों फे अनुग्रहीत हें । आज कल फे हिन्दू लोग इन पुराने बंशों से अपनी 
उत्पत्ति बताने में अपना गौरव समभते- हैं और उनके नाम आधुनिक हिन्दू समाज में 
प्रसिद्ध हैँ । अतएव इन प्राचीन ऋषियों,--अर्थात्‌ हिन्दू धर्मे के पूज्य मार्यदर्शकों का 
कुछ इत्तान्त हिन्दू पाठकों को श्रप्रिय न होगा | 
वैदिक ऋषियों में, या यों कहिए कि ऋषिकुलों में, सबसे प्रधान विश्वामित्र 
रौर वशिष्ठ हैं | विद्वान और उद्योगी डाक्टर म्योर ने अपने संस्कृत टेक्स्ट्स' (921- 
5६71६ 16519) पहले भाग में उत्तर काल की संस्कृत पुस्तकों में से इन ऋषियों के 
बिषय में बहुत-सी कल्पित कथाओं का संग्रह किया है । परन्तु ऐसा कोई बिरला ही 
: हिन्दू होगा, जिसने इन पूज्य ऋषियों के विषय में इस प्रकार की अनेक कथा बचपन 
(से ही न सुनी हों। 


प्रवल विजयी सुदास, वशिष्ठ और विश्वामित्र दोनों ही को बड़ा मानता था ।' 

| इन दोनों ऋषि कुलों में स्वाभाविक ही कुछ दोष था और ये आपस में एक-दूसरे को 

(कट्घचन भी कहते थे | यह कहा जाता है कि मण्डल ३ सूक्त ५३ की नीचे लिखी 
रिचाओं में वशिष्ट के कुल को ही कटु वचन कहा यया है-- 


। हु (२१) हे इन्द्र ! आज तू हम लोगों के पास बहुत-सी उत्तम सहायताओं के साथ 
/ "धा; हम लोगों का मंगल कर । जो कोई हम लोगों से घणा करता हो उसका ञ्रघःपतन 


हट 


है ओर जिस किसी से हम लोग घणा करते हैं उसके जीवन प्राण उससे निकल जाँय । 
(२२) जिस तरह से पेड़ को फरसे से हानि पहेंचतो है, जिस तरह से सिम्बल 

ण फूल तोड़ लिया जाता है, जिम तरह डोलते हुए कड़ाहे में से'फेन निककता है, वही 

शा, हे इन्द्र ! शत्रुओं की मी हौं । 

(२३) नाशकर्ता की शक्ति नहीं देख पड़तो । लोग ऋषियों को इस तरह 


( ६६ ) 
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दुरटुराते हैं जैसे कि वे पशु हों | बुद्धिमान लोग मूढ़ों की हँसी करने पर नहीं उतारू 
होते । वे लोग घोड़ों के आगे गदहों को नहीं ले चलते । 

(२४) इन आयो ने (बशिष्ठों के साथ) हेल मेल करना नहीं सीखा वरन्‌ दुराव 
करना सीखा है। वे शत्रुओं की तरह उन लोगों के विरुद्ध घोड़ों को दौडाते हैं । वे युद्ध 
में धनुष धारण करते हैं । ; 


ऐसा बिचारा जाता है कि वशिष्ठ ने म० ७ सू० १०४ की नीचे लिखी रिचाओरं 
में इसी कुवाक्य का उत्तर दिया है - किक महल 
(१३) सोम बुरे लोगों को अथवा उस शासक को आशीर्वाद नहीं देता जाँ 
अपनी शक्ति को बुरी तरह से काम में लाता है । वह राच्चसों का नाश करता है; वह 
भूठे आदमियों का नाश करता है; दोनों इन्द्र के बन्धनों से-बँधे हैं । 
(१४) हे जातवेदस्‌ , यदि मैंने झूठे देवताओं की पूजा की हौती, अथवा यदि 
मैंने देवताओं का आह्वान झूठ मूठ किया होता, --परन्तु व्‌ मुझसे प्रस क्यों है  इथा 
वकवाद करने वाले तेरे संहार के नीचे पड़े । ह 
(१५) यदि में यातुधान होऊँ वा यदि मैंने किसी के जीव को दुःख दिया हो, 
तो मैं अभी मर जाऊँ । पर जिसने मुझे भूँठ मूठ यातुधान कहा हो वहं अपने दस मित्रों 
के वीच से उठ जाय । i 
(१६) यदि मैं यातुधान नहीं हूँ और कोई मुझे यातुधान कहता है अथवा सुन्दर 
राक्षस कहता है, तो इन्द्र उसे अपने बड़े शस्त्र से मारे । वह सब जीवों से अघम हो। 
यहाँ तक तो इन दोनों कुपित ऋषियों का द्वोध समभ में आने लायक ओर 
स्वाभाविक है, यद्यपि वह उनकी विद्या ओर पवित्रता के योग्य नहीं है। परन्तु जब हम 
लोग इसके पीछे के समय की संस्कृत पुस्तकों की ओर देखते हैं तो इन मानुषी ओर 
स्वाभाविक घटनाओं को अद्भुत और बिलक्षण कथाग्रों के बादल से ढँका ठुग्रा 
पाते हे । 
इन उत्तर काल की कथाओं में शुरू से यह माना गया है कि वशिष्ठ एन 
ब्राह्मण ओर विश्वामित्र एक क्षत्रिय था, यद्यपि ऋग्वेद में ऐसा कहीं नहीं माना गथ 
और न उसमें ब्राह्मण श्रौर क्षत्रिय की कोई जाति ही मानी गई है। इसके विरुद्ध 
विश्वामित्र ने बहुत से श्रेष्ठतम सूक्त बनाये हैं, जिन्हें कि उत्तर काल के ब्राह्मण लोग 
सम्मान की दृष्टि से देखते हैं ओर जिनमें आजकल के ब्राह्मणों का प्रातःकाल का भजन 
अर्थात्‌ गायत्री भी है। 


यह मान कर कि विश्वामित्र ने क्षत्रिय कुल में जन्म लिया था, महाभारत 
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इरि वश, विष्णु पुराणं तथा उत्तर काल को दूसरी-दूसरी पुस्तकों में उनके ब्राक्षण हाँ 
जाने की एक मनोरंजक कथा लिखी है। सत्यवती एक क्षत्राणी कन्या थी। उसका 
विवाह ऋचीक नाम ब्राह्मण से हुआ । ऋचीक ने अपनी स्त्री के लिए एक भोजन 
बनाया जिसके खाने से उसे एक ब्राह्मण के गुणवाला पुत्र होता ओर एक दूसरा 
भोजन अपनी सास के लिए बनाया जिसके खाने से उसे एक चत्री के गुण वाला पुत्र 
होता । परन्तु इन दोनों स्त्रियों ने अपने भोजन बदल लिये। अतएव क्षत्राणी को 
ब्राह्मण के गुण वाले विश्वामित्र हुए ओर ब्राह्मणी सत्यवती को जमदग्नि हुए जिनके 
पुत्र ऋोषधी परशुराम, यद्यपि ब्राह्मण थे, परन्तु एक प्रसिद्ध ओर नाश करने वाले योद्धा 
हुए । उत्तर काल के लेखक गण, वेदिक ऋषियों की एक विशेष जाति मान कर और 
इस तरह से अपने को उलझन में डालकर, इस उलझन को सुलफाने के लिये ऐसी- 
ऐसी कथाएँ गदते है । 
राजा हरिश्चन्द्र की प्रसिद्ठ कथा में विश्वामित्र का एक लोभी व्राह्मण की 
तरह वर्णन किया गया है। उसने राजा से केवल उसका राज्य ही नहीं ले लिया 
वरन्‌ अपनी निष्टुर दक्षिणा लेने के लिए उसे अपनी स्त्री, पुत्र श्रीर अपने को भी 
दास की तरह बेचने के लिए विवश किया! यदि ये कथाएँ ब्राह्मणों की भक्ति और 
पान सिललाने के लिये गढी गई दै तो वे अपने उद्देश्य को पूरा नही करती वरन्‌ 
गमरे हो भाव उद्न्न करती हैं। वियोग से संतस हरिंश्चन्ध को अंत में इसका 
प्रच्छा फल मिला । विश्वामित्र ने उसके पुत्र को राजगद्दी पर वेठाया और हरिश्चन्द्र 
स्वर्ग को गया | वशिष्ठ इससे कुपित हुआ ओर उसने विश्वामित्र को शाप दिया कि 
बह वक हो जाय और विश्वमित्र ने भी वशिप्ठ को अरि पक्षी बना दिया । इन दोनों 
पक्षियों में आपस में इतना युद्ध हुआ कि सारा ब्रह्मांड कांप उठा और अन्त में ब्रह्मा 
को मध्यस्थ होना पड़ा अर्थात उन्होने इन दोनों ऋषियों क्रो उनके श्रसल रूप में 
करके उनमें मेल मिलाप करा दिया । 
फिर तृश कु की कथा सुनिये । यह राजा सदेह स्वर्ग में जाना चाहता था | 

वांशप्ट ने उसके इस मनोरथ को असम्भव कहा ग्रौर जव राजा इस वात पर कुपित 
हुआ तो उसने चाण्डाल वना दिया | अब क्रोधी विश्वामित्र इस स्थान पर ग्रा 
उपस्थित हुए, उन्होंने राजा की इच्छा को पूर्णतया सम्भव कहा । उन्होंने एक बड़ा 
यशे प्रारम्भ किवा योर वशिष्ठ के न सम्मिलित होते पर भी उसे किया। वृशकु 
स्वर्ग को चदा परन्तु इन्द्र ने उसे ग्रहण करना स्वीकार नहीं किया और उसका सिर 
नीचे श्रोर पेर उपर करके” उसे पृध्दडी की और फेका । परन्तु विश्वामित्र ने इन्द्र 
देदताञ्रो और तारों के सहित एक दूसरा स्वर्ग बनाने को धमकाया 1 अतएव. 
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देवताओ को हार मानना पड़ा औरे तृशंकु पुनः स्वर्ग को चढ़ा और सूर्य फे रास्ते से 
दूर तारे की तरह चमकने लगा, यद्यपि कुछ असुख स्थिति में अर्थात उसका सिर 
श्रब तक भी नीचे की ओर था। 

ऐसी ही ऐसी बहुतेरी कथाएँ पाईं जाती हैं जो हिन्दुओं के लड़के और 
लड़कियों के लिये घरेलू कहानियाँ ही हो गई हैं और जिनमें ये दोनों ऋषी काल क्रम 
का अनादर करके सदैव एक-दूसरे से वैर भाव में देख पड़ते हैं (जो एक दूसरे से वीस- 
बीस, तीस-तीस; अथवा पचास पचास पीढ़ी के श्रन्तर पर हुये हैँ | किसी राज्यव श 
या किसी दूसरे नायक की ऐसी ही कोई संस्कृत कीं लेख रचना होगी जिसमें हमें 


वशिष्ठ और विश्वामित्र सदैव एक दूसरे के प्रतिद्वन्दी न मिलें, यथा विष्णुपुराण में 


वशिष्ठ को इच्वांकु के पुत्र निमि का पुरोहित कहा गया है । ओर वह सगर का भी जो 


इच्चांकु से ३७बीं पीढ़ी में हुआ, पुरोहित कहा गया है। फिर रामायण में वशिष्ठ 


राम का पुरोहित कहा गया है, जो कि इच्चांकु से ६१वीं पीढ़ी में हुआ । उत्तर काल 
की गढ़ी हुई कथा बनाने वाले लोग ऋग्वेद की सीधी सादी वातों को इस तरह पर 
काम में लाए हैं और उन्होंने पुराने वेद की सामान्य, स्वाभाविक ओर मानुषी वाते 
के सम्बन्ध मं ऐसी-ऐसी झूठी-फूठी कथाएँ गढ़ डाली हैं | केवल वेद (के ऋषियों हं 
की नही, वरन्‌ द्रस्येक देवता ओर प्राकृतिक अदभुत वातों के विषय की लगभर 
अस्येक उपमा व रूप की भी उत्तर काल के काल्पनाशील हिन्दुओं ने ऐसी दशा की है 
परन्तु यद्यपि उत्तर काल में विश्वामित्र के ब्राह्मण हो जाने के विषय में सेकड़ 
कथाएँ गढ़ी गई हैं, पर इस वात का प्रत्यादेश करने ।का किसी ने विचार भ॑ 
नहीं किया । महाभारत से लेकर मनुस्मृति और पुराणों तक की प्रत्येक कथा, प्रत्येव 
विद्याविशिष्ठ लेख, प्र्येक बालोचित कहानी और प्रत्येक बड़े-बड़े ग्रन्थ में यही लिख 
है कि विश्वामित्र चत्री और व्राझण दोनों ही थे। महाभारत के अनुशासन पर्व । 
युधिष्ठिर ने भीष्म से पूछा है कि वशिष्ठ केवल ब्राह्मण ही नहीं बरन्‌ इस बड़े कुशिः 
वंश का संस्थापक कैसे हुआ जिसमें कि ब्राह्मण और सेकड़ों ऋषी भी हुये। इ 
प्रश्न का उत्तर देना उस पौराणिक काल में कठिन होगां जिसमें कि महाभारत रच 
गया था 1 परन्तु उस काल में ।इसका उत्तर कठिन न होगा जब कि जातिभेद र 


था ओर स्वयं विश्वामित्र के, ग्रर्थात वेद कें काल में जवकि जातिभेद था ही नहीं 
तो यह प्रश्‍न हो न उठता । 


अब अंगिरा, वामदेव, भारद्वाज और झशु ऋषियों के हाल भी सुनिये, जो रि 
विश्वामित्र और वशिष्ठ से कम प्रसिद्ध नहीं हैं | ये सब वैदिक ऋषि अर्थात्‌ वैदिः 
सूक्त के रचने वाले थे । अतएव उत्तर काल के लेखकों को इनकी नाति के विधय । 
कुछ संदह जान पड़ता है। ये लोग कभी चत्री गुण वाले !ब्राह्मण कहे गये हैं, औ 
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कभी ब्राह्मण गुण वाले क्षत्री | कहीं कहीं पर निर्भयता से यह भी सत्य अनुमान किया 
गया है कि ये सब ऋषि उस समय रहते थे जब कि जाति भेद नहीं था । 
अंगिरा ऋग्वेद के तवे मण्डल के बनाने वाले हैं । इचके विषय मं विष्णुपुराण 
( म० ४, अ० २, श्लो० २) में यों लिखा है: -“नसाय का पुत्र नाभाग था, उसका 
पुनर श्रम्वरीष था, उसका पुत्र बिल्प था, उससे परप्रदश्‍व उत्पन्न हुआ ओर उससे रथी- 
नर।” इस विषय में यह कहा हे-“थे लोग, जो कि छेत्री बंश से उत्पन्न हुये और 
पीछे अद्धिरा कुल के कहलाये, रथीनरों के सरदार थे, अर्थात्‌ ये लोग ब्राह्मण थे जिनमें 
चत्रियों के गुण मी थे | 
वामदेव और भारद्वाज ऋग्वेद के चोथे और छुठें मंडलों के बनाने वाले हैं। 
मल्यपुराण में (अध्याय १३२) इन्हें अंगिग वंश का ही ठहराया है, जिसका हम ऊपर 
वर्णन कर चुके हैं। 
पत्तमद ऋग्वेद के दूसरे मण्डल के सूक्तों के वनानेवाले कहे जाते हैं। इसके 
बिषय में भाष्यकार सायन यह कहते हैं कि बह पहले अंगिरा के कुल के थे, परन्तु 
पश्चात्‌ वे मगुवंश के गृत्समद हो गये । इस अद्भुत कथा को टीका महाभारत के 
अनुशासन पर्ये में इस तरह से की गई है । उसमें लिखा है कि वीतहव्य एक त्री राजा 
था और उसने भृगु के आश्रम में शरण ली थी । झणु ने इस शरणागत की, उसके 
पीछा करने वाले से रक्षा करने के लिये कहा--* वहां कोई चत्री नहीं है, ये सब ब्राह्मण 
हैं ।” भगु के वाक्य कूठे नही हो सकते थे, श्रतएव शरणागत चत्री वीतहन्य तुरन्त 
नालरत्व को प्रात होकर रत्समद हो गया | यह वात श्रवश्य स्वीकार करने योग्य है कि 
राहण हो जाने का यह रास्ता विश्वामित्र की अपेक्षा सहज है, जिसे कहा जाता है कि 
हजारों वप तपश्या करनी पड़ी - उसके अतिरिक्त कि उसकी माता ने एक ब्राह्मण की 
पत्नी से भोजन का वदला कर लिया है | 
परन्तु यृत्समद के जाति वदलने की वात सव जगह स्वीकार नहीं की गई है। 
विष्णुपुराण और वायुपुराण ने सच-सच कह दिया है कि गुत्समद जाति भेद होने के 
पहले रहता था - “गृत्समद से सौनिक उत्पन्न हुआ, जिसने कि चारों जातियाँ बनाई |? 
{बिप्णुपुराश्‌ ४,=) 
अन्त में कन्व ओर अत्रि का वृत्तान्त भी सुन लीजिये | कन्व भवेद के आठवें 
मण्डल के बनाने वाले हैं । इनकी जाति के बिषय में भी हम लोगों को वैसा ही सन्देह 
है । विप्णु पुराण (४,१६) और भावगत पुराण (४,२१) में लिखा है कि कन्व पुर की 
सन्तान था, जो कि चत्री था। परन्तु फिर भी कन्व के वश वाले ब्राझण्‌ समभे जाते 
घे | “अजमीध से वान्व उन्न हुआ और उससे मेथा तिथि, जिससे कि कन्वनय ब्राह्मण 
उन्न हुए (वि० पु०। ४,१६) 1? 5 
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ति ऋग्वेद के पाँचनें मण्डल के बनाने वाले कहे जाते हैं, परन्तु उनकी जाति 
के विषय में भी ऐसा ही सन्देह पाया जाता है । विष्णुपुराण (४, ६) में अनि पुरुरवा के 
दादा कहे गये हँ, जो कि क्षत्री था । 
इतने उद्धत वाक्य बहुत हैं | ये सब ऐसे ग्रन्थों से उद्धत किये गये है जो वैदिक 
क्रृषियों के दो तीन हजार वर्प पीछे के वने हुये हैं । परन्तु इन उद्धत वाक्यों से हमलोग 
वैदिक धर्माचायों और योधाओं की दशा और स्थिति का विचार कर सकते हैं, श्रतएव 
वैदिक काल के वृत्तान्त में इनका उद्धत करना अनुचित नहीं है । वेदिक काल-के इतने 
पीछे के समय के लेखकों ने प्रायः प्राचीन वातों ओर कथाओं का असल तत्व नहीं 
समझा । परन्तु फिर भी पिछुले समय का बातों में दृढ़ भक्ति होने के कारण, उन लोगों 
ने ऐसी-ऐसी कथाओं में हस्तज्ञेप नहीं किवा | ये कथाएँ ऐसे समाज की थीं जिनको हुये 
बहुत काल हो गया था और जो अब अस्पप्ट हो गया। पुराणों के जानने वाले यह नहीं 
सोच सकते थे कि धर्माचार्य और योधा दोनों एक ही कुल से उसन्न हो सकते हें, ऋषि 
भी योद्धा हो सकता है अथवा योद्धा भी घर्माचार्य हो सकता है ! अवएवं उन लोगों ने 
इन कथाओं की हजारों तरह की कल्मनाग्रों ओर उपाख्यानों द्वारा व्याख्या करने का 
उद्योग किया है | पर फिर भी उन लोगों ने इन कथाओं को विना विकार वा परिवर्तन 
के भक्ति और निप्कपटता के साथ लिखा है । इसके उदाहरण के लिये हम एक वाकः 
रोर उद्धृत करेंगे। मत्स्यपुराण में ६१ वैदिक ऋषियों के वर्णन के बाद अन्त में यं 
लिखा है (अध्याय १३२) “इस तरह ११ मनुष्यो का वर्णन किया गया है जिन्होंने वि 
सूक्तों को रचा ये ब्राह्मण, क्षत्री और वैश्य सव ऋषियों के पुत्र थे ।? 
इस तरह से इस पुराण में की यह पुरानी बात टीक-ठीक लिखी गई है वि 
वैदिक सूक्त सव आर्य जाति मात्र के बनाए हुये हैं और जब ग्रन्थका' यह कहता है वि 
इन सूक्तों के बनाने वाले ब्राह्मण, चत्री ओर वैश्य थे तो इससे हम लोगों के यह अनु 
मान करने में बहुत कठिनाई नहीं पड़ती कि ये सूक्त इन जातियों के संयुक्त पूर्य पुरष 
द्वारा बनाए गये थे । 
आजकल के ग्रन्थकारों ने ऋषियों के तीन भेद किये हैं, देवर्षि ग्रर्थात्‌ नारः 
की तरह देवताओं के तुल्य ऋषि लोग, ब्रहापि शर्थात्‌ शकुन्तला नाटक के कन्व व 
तरह साधु त्राझण और राजपिं श्रर्थात्‌ विदेह के राजा जनक की तरह पुण्यात्मा च 
लोग | पुराने वैदिक समय के क्रृपि लोग इन तीनों में से किसी एक खास तरह ' 
नहीं थे श्र इसी कारण आजकल के ग्रन्थकारों को उनके विषय में कठिनाई पड 
थी । इसलिये उन लोगों ने एक ऐसी वात का कारण वतलाने के लिये कि जिसव 
कारण है ही नहीं, लाखों कथाएँ गढ़ डालीं । परन्तु फिर भी उनके इन निराले श्रः 
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मानों में यह यथार्य अनुमान भी पाया जाता है कि बैदिक ऋषि लोग जाति भेद होने 
के पहले रहे होंगे । इसलिये हम इन सव कल्पनाओं और कथाओं पर आश्चय नहीं 
करते वरन्‌ उनके इस साहस की प्रसंसा करते हैं कि उन्होंने कभी-कभी इस बात का भी 
अनुमान किया हे । 
अन्त में इन अनमोल बातों से--कि धर्माचार्य ओर योड़ा लोग एक ही जःति 
के थे और प्रायः एक ही ऋषि धर्माचार्य और योद्धा दोनों था--हम लोगों को वैदिक 
ऋषियों की सच्ची स्थिति समझ में आतो है । क्योंकि इन कथाओं की अद्भुत गढी 
हुई बातों पर ध्यान न दिया जाय तो उनसे क्या विदित होता है! उनसे यह बिदित 
होता है कि पुराने समय में वशिष्ठ, विश्वामित्र अंगिग और कन्य आदि की तरह पूज्य- 
बंशों में विद्वान, पुरोहित और उसके साथ ही बड़े-बड़े योड़ा लोग भी होते थे | जिस 
तरह परसी ( ?८7८ए ) अथवा डगलस ( 1)7७९।३९ ) के खानदान का कोई 
यु चाहे उत्साही पादरी वा चाहे कट्टर योद्धा हो सकता है उसी तग्ह कन्व या अंगिरा 
के बंश के लोगों का भी हाल था । यह वात निश्चित है कि जिम तरह से योरप के 
लोग विशेष करके वड़े विख्ग्रात योद्धा होते थे उसी तरह हिन्द्र लोग विशेष करके 
बड़े विख्यात पुरोहित होते थे, परन्तु जाति भेद जैसे योरप निवासियों में नहीं था उसी 
तरह हिन्दुओं में भी नहीं था | योरप के मध्य समय (Medieval Europe) में 
उन जमीदारों (37078) में से बहुतेरों के पिता, चाचा, पुत्र च भतीजे पवित्र मठों 
के एकान्त में निवास करते थे, जिनका कि नाम अब तक धर्मार्थ युद्ध (G७९) 
वे; इतिहास में पाया जाता है । इसी तरह से वशिष्ठ अथवा विश्त्रामित्र के जिनके. 
धार्मिक यूक्तों को हम लोग श्रव तक स्मरण करत ओर सत्कार की दृष्टि से देखते हैं 
उनके पुत्र अथवा भतीजे वेदिक काल के उन बुद्धों में लड़े थ जो क्रि आदिम निवासियों 
से भूमि लेने के लिये निरन्तर हुआ करते थे । ये बातें स्वयम ऋग्वेद से सिद्ध होती हैं 
जिसके कुछ भाग हम एक पहले के अध्याय में उद्धत कर चुके हैं और घे कथाएँ भी 
एनकी पुष्टि करतो हूँ जिन्हें हमने इस अध्याय में उत्तर काल के संस्कृत ग्रन्थों से 
उडत किया है | वदिक काल के ऋषि लोग सूक्त बनाते थ, चे युद्धों में लड़ते थे और 
खेतों में हल जोतते थे, परन्तु न तो ब्राह्मण थे, न चत्री थ और वैश्य ही थे । वैदिक 


समय दे बड़े बड़े ऋषियों के बंश में मी पुरोहित ओर योद्धा दोनों ही उत्मन्न होते ध्र 


परन्तु ये इसी तरह से न तो ब्राह्मण ्रौर चत्री थ, जिस तरह से कि मध्य समद में 
योरप में परसी व डगलस लोग ब्राह्मण व चुत्री नहीं ध । 


ऐतिहासिक काव्य काल 


[ इसवी से १४०० बर्ष पूर्व से १००० वर्ष पूर्वं तक ] 
आठवाँ अध्याय 
इस काल के ग्रन्थ 


हम वैदिक काल का वृत्तान्त समात्त कर चुके जब हिन्दू आर्य लोग उस सारी 
भूमि को जीत कर बस गये थे, जो कि सिन्ध और उसकी पांचों सहायक नदियों से सींची 
जाती है | हम दिखला चुके हैं कि उस समय का एक मात्र ग्रन्थ जो हम लोगों को प्राप्त 
है, केबल ऋग्वेद संहिता है और साथ ही इसके यह भी दिखला चुके हैं कि इस संहिता 
के सूक्तो से बैदिक काल की सभ्यता का पता किस भाँति लगता है । अब हम उस काल 
की सभ्यता का वर्णन करेंगे जत्र हिन्दू लोग सतलज के आगे गंगा ओर जमुना के गर्भ 
में बढ़े और उन्होंने आधुनिक वनारस और उत्तरी बिहार तक बड़े-बड़े राज्य स्थापित 
किए: | वैदिक काल की तरह इस काल का वृत्तान्त भी इम उस समय के अन्थों में 
-से देंगे। 

परन्तु इस काल के कोन से ग्रन्थ हैं और उसके पीछे जो दार्शनिक काल हुश्रा, 
उस समय के कोन-कौन से ग्रन्थ हैं । ब्राह्मण, आरण्यक और उपनिषद्‌ जिसमें गंगा की 
'घाटी में रहने वाले कुरु, पाज्ञालों, कोशलों और विदेहों का वराबर वर्णन है, इस काल 
“फे ग्रन्थ हैं | इसी तरह से सूत्र, जिसमें भारतवर्ष में न्यायवाद्‌ के बढ़ने के चिन्ह मिलते 
ह ओर जो कि उस समय बनाए गये थे जब कि आर्य लोग सारे भारतवध* में फैल गए 
थे, दाशनिककाल के ग्रन्थ है। 


तीस वर्ष के करीत हुआ कि प्रोफेसर मेक्समूलर ने संस्कृत ग्रन्थों के बारे में 
“एक पुस्तक छुपाई थी । उसमें उन्होंने वे सब कारण दिखलाये हैं जिनसे कि सूत्र ग्रन्थों 
को ब्राह्मण अन्थो के पीछे समझना चाहिये, और थे कारण प्रायः माने भी गए हैं । 
उन्होंने दिखलाया हे कि सूत्र अन्यो ने ब्राह्मण ग्रन्थों को मान लिया है र उनसे 
उदृत भी किया है | परन्तु इसके विपरीत ब्राह्मण ग्रन्थों में सूत्र ग्रन्थों का कोई 


( १०६ ) 
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चिन्ह नहीं मिलता । उन्होंने यह भी दिखलाया है कि ब्राह्मण ग्रन्थों से यह झलकता कि 
धर्माचायों का उस समय बड़ा प्रभुत्व था और उनमें लोगों की निसंशय आज्ञापरता थी, 
जो कि सूत्र ग्रन्थों के व्यावहारिक, दाशनिक ओर संसयाव्मवादी समय के पहले थी । फिर 
उन्होने यह भी दिखलाया है कि उपनिषदों के समय तक ब्राह्मण ग्रन्थों को लोग भारतवर्ष 
में दैविक प्रकाश द्वारा प्राप्त मानते थे । परन्तु सूत्र ग्रन्थ मनुष्यों के बनाये समभे जाते 
है। प्रोफेसर मेक्समूलर ने इन सब बातों को उदाहरण के साथ ऐसे पांडित्य से वर्णन 
किया है जिससे बढ़ कर अब हो ही नहीं सकता । † 
यह कहने की कोई आवश्यकता नहीं है कि हम यहाँ पर इन झगडैं को विस्तार के 
साथ नहीं लिख सकते । इस ग्रन्थ के उद्दे श्यों के अनुसार हम ऊपर लिखी हुई बातों के 
विषय में कुछ साहित्य के सम्बन्ध को नहीं वरन्‌ इतिहास के सम्बन्ध की बाते कहेंगे । 
भिन्न-भिन्न श्रेणियों के पुराने संस्कृत ग्रन्थों में इस अनुक्रम का ऐतिहासिक कारण क्या 
है! प्राचीन हिन्दुओं ने कई शताब्दी तक अपने ग्रन्थ एक विशेष रूप में अर्थात्‌ वैदिक 
सूक्तो के रूप में क्‍यों बनाये ! फिर उन्होंने धीरे-धीरे इस प्रणाली को छोड़कर, कई आगे 





| इसके उपरान्त की खोज ने इस वात को और मी पुष्ट कर दिया है। केवल 
किसी विशेष संप्रदाय के सूत्र उस संप्रदाय ही के ब्राह्मण के पीछे नही बनाये गये वरन्‌ 
सब सूत्र अन्थ मात्र ब्राह्मण ग्रन्थों के पीछे बनाये गये हें । इसके केबल एक उदाहरण के 
लिये हम डाक्टर बुलहर के वाक्य उद्धत करते है जो कि इस विषय में मेक्समूलर से 
पूर्णतया सहमत नहीं है । उन्होंने अपने “धर्मस” नामक पुस्तक की भूमिका में दिख- 
लाया है कि उन सूत्रों में अनेक स्थानों पर भिन्न-मिन्न ब्राह्मणों के विचार उद्धत किये गये 
हें । उन्होंने दिखलाया हैं कि गोतम का धर्म सूत्र जो कि सबसे प्राचीन है उसमें स्याम- 
यजुर्वेद के एक आरण्यक् के, सामवेद के एक ब्राह्मण के और श्रथर्ववेद के भी एक 
उपनिषद के विचार पाये जाते हैं । उन्होंने दिखलाया है कि वशिष्ठ के धर्मम में ऋग्वेद 
के एक ब्राह्मण का, श्यामयुर्वेद के एक आरण्यक का और स्वेतयजुर्वेद के एक ब्राह्मण्‌ 
का विचार उद्धत किया गया हे और उसमें अथर्ववेद के एक उपनिपद का भी उल्लेख 
दै । इसी प्रकार से बौधायन के धर्मूत्र में श्याम और श्वेत यकुबेद के ब्राह्मणों से उद्धत 
विचार पाये जाते हैं | इसके विरुद्ध किसी ब्राह्मण ग्रन्थ में कहीं पर भी किसी सूत्र ग्रन्थ 
के विचार उद्धत नहीं पाये जाते । 

कोई विद्वान भी इस बात को नहों मानता कि सत्रसे अन्तिम ब्राह्मण ग्रन्थ सबसे 
प्रथम यूजप्रन्थ के लिखे जाने के पहले चना हो । परन्तु इन सत्र प्रमाणों से ञ्च इस चात 
में कोई सन्देह नहीं रह जाता कि एक समय ऐसा था जब कि लेख प्रणाली ब्राह्मण 
प्रन्थों के दंग की थी और उसके उपरान्त लिखने का ढंग सूत्रों का सा हो गया ! 
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की शताब्दियों में सुविस्तार और गद्य में ब्राह्मणों को क्यों लिखा ? और फिर धीरे-धीरे 
इस प्रणाली को भी तदल कर इसके आगे की कई शताब्दियों में उन्होंने संचित सूत्रों 
की प्रणाली क्यों ग्रहण की ? ऐसी क्या वात थी कि जिससे प्राचीन हिन्दुओं ने अपने 
इतिहास के भिन्न-भिन्न समयों में भिन्न-भिन्न प्रणाली में लेख लिखे हैं ओर इस तरह पर 
वे भविष्य में इतिहास बनाने वालों के लिये अपने लेखों के काल का पता लगाने का 
मार्ग छोड़ गये हैं ! 

इन प्रश्नों का पूछुना जितना सहज है उतना ही सहज इनका उत्तर देना 
नहीं है। परन्तु इसका उत्तर इसी की भाँति एक प्रश्न पूछने से दिया जा सकता है। 
कया ऐसी वात थी कि जिससे योरप के मध्य काल के इतिहास और कल्पित कथाएँ 
उसी प्रणाली में नहीं वनाई गई जिस प्रणाली में चौदहवीं और पन्द्रहवीं शताग्दियों 
के ग्रन्थ बमाये गये हैं ! ह्यूम और गिवन ने मध्यकाल की प्रणाली के अनुसार इति 
हास क्यों नहीं लिखा ? ओर फील्डिङ्ग और स्काट ने मध्यकालीन की कल्पित कथाएँ 
क्यों नहीं लिखी ? फिर भी इन सबके विषय णक ही थे। तो फिर लेख प्रणाली में 
इतना अन्तर क्यों है कि यदि योरप के इतिहास का नाम भी मिट जाय तो भी 


केवल इन्ही साहित्य की पुस्तकों से हमलोग आजकल के समय से फ्यूडल समय का 
विभाग कर सकते हैं १ 


कोई अंगरेज इन प्रश्नों का उत्तर यों देगा कि एलिजवेथ के राज्यकाल के, 
शेक्सपियर और वेकन के लेखों के पीछे भी मध्यकाल के इतिहासों और कल्पित कथाओं 
की प्रणाली में लेख लिखना असम्भव था, क्योंकि इसके पीछे योरप में एक नया प्रकाश 
उदय हो गया था, मनुष्यों की बुद्धि बढ़ गई थी धर्म संशोधित हो गया था, पूर्वी 
गोलाड़' का पता लग गया था, आजकल की फिलासीफी ( न्यायशाख्र ) की उत्पत्ति 
हो गई थी, वाणिज्य शर समुद्री व्यवसाय में अद्भुत उन्नति हो गई थी और सैनिक 
काश्तकारी पूरी तरह से उठ गई थी । सारांश यह कि योरोपियन सृष्टि ही बदल 
गई थी । 

यदि पाठको के सामने हिन्दू सभ्यता का इतिहास वैसी ही स्पष्टता से 
उपस्थित करना सम्भव होता जैसा कि उनके सामने योरप की सभ्यता का इतिहास 
है, तो वे भारतवप के ऐतिहासक कालों के सम्बन्ध में भी ऐसा ही उत्तर दे 
सकते । ऐतिहासिक काव्य के काल में हिन्दुओं की विस्तृत सभ्यता और उनकी 
धार्मिक क्रियाशरों के आडम्बर होने के पोछे यह चात असम्मव थी कि ग्रन्थ वैदिक 
यूक्तों को प्रणाली में लिखे जाते । वह सीधी-सादी भक्ति जिससे कि पंजाव के आर्य 
लोग आकाश, प्रभात अथवा सूर्य को देखते थे, सदैव के लिये लोप हो गई थी ।..अब 
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प्रकृति को वे सहज शोभाएँ, गङ्गा की घाटी में रहने वाले सम्प आयौं की, जो कि अब 
बड़े आइम्बर के अःचारौं और यज्ञों में लिप्त थे धार्मिक प्रशंसा विस्मय को आकर्षित 
नहीं करती थी । अब इस काल में दृष्टि क देवता इन्द्र की अथवा प्रभात की देवी उषा 
की भक्ति के साथ स्तुति करना सम्भव नहीं था, प्राचीन सरल सूक्तों का अर्थ और उद्देश्य 
ही भूल गया था और अब मुख्य धर्म सादे प्रभात ओर साथंकाल के अध्य से लेकर 
बड़े-बड़े विधान के राजसूय के यज्ञों तक, जो कई वर्षों में समाप्त होते थे, नाना प्रकार के 
यज्ञो में ही था । यज्ञों के नियम, छोटी-छोटी बातों का गुरुत्व श्रौर उद्देश्य और तुच्छ 
रीतों के नियम, ये ही अब लोगों के धार्मिक हृदय में भरे थे । ये ही अब विद्वान राजाओं 
आर राजगुरुओं में विचार के विष्य थे और इन्हीं का ब्राह्मण ग्रन्थों में उल्लेख है । 
इसलिये इस समय के सभ्य ग्रन्थकारों और विद्वानों की पुरानी प्रणाली के अनुसार वैदिक 
सूक्तो की प्रणाली में लिखना बैसा ही असम्भव था जैसा कि योरप के मध्य काल के विद्वानों 
का पुराने समय की वन्य और सादी नारजेजियन प्रणाली में लिखना । 


फिर, डेकार्ट और वेकन के लेखों के पीछे योरप में मध्य कालीन दर्शन शास्त्रों 
की विवेचना असम्भव थी । इसी प्रकार से और इसी कारण से, भारतव में कपिल 
ओर गौतम बुद्ध की शिक्षाओ्रों के पीछे ब्राह्मणों की टिस्तृत किन्तु व्यर्थ की बकवाद भी 
असम्मव थी । भारतवासियों के हृदय में एक नया प्रोत्साहन उदय हो गया था। 
विन्ध्या चल के श्रागे एक नई भूमि भी ज्ञात हो गई थी, यद्यपि उस मनुष्य का नाम जिसने 
दि पहले पहल इस दक्षिणी भूमि को ज्ञात किया, भूल गया है। उत्साह श्रौर भक्ति से 
पूर्ण उपनिपद्‌ लिखे जा चुके ये, जो ब्राह्मणों के विद्याभिमान के बड़े विरोध में वे । कपिल 
ने, जो की भारतवष का एक भारी दार्शनिक था, अपने सांख्यदर्शन से मारतवष में 
हलचल मचा दी थी और गौतम ने, जो भारतत्रष का बड़ा भारी सुधारक था, दीन- 
दुखिपा के लिये एक संशोधित धर्म चलाया ओर ब्राह्मण के विशेषाधिकारियों का दृढ़ 
विरोध किवा । उस समय ऋई नवे-नये विज्ञान भी आविप्कृत हो गये थे और भारतवष' 
में एक नया प्रकाश उदय हो गया था । 


ब्राह्मण साहित्य का लोप साधारणतः हुआ । विस्तृत और श्रर्थ विहीन नियमों 
पर ख्रन्धकार छा गया और भिन्न-भिन्न प्राचीन धर्म सम्बन्धी कमों के नियम संक्षिप्त रूप में 
लिखे गए । दार्शनिक शात्तरों के सूत्र बनाये गये और विद्या के प्रत्येक विभाग का रूप 
संक्तित किया गया । मानवी विद्या के प्रत्येक विभाग पर सँच्चित रूप से ग्रन्थ लिखे गये 


जिसमें गुरू सुगमता से पटा सके ओर विद्यार्थी उसे कह सके । और यही कारण है कि 


दर्शन काल का समस्त साहित्य सूत्रों के रूप लिखा गया | 
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इन तीनों प्रकार के प्राचीन संस्कृत ग्रन्थों का, जो हिन्दू इतिहास के तीन मिन्न- 
भिन्न कालों का वर्णन करते हैं, ऐतिहासिक शुरुत्व यह है कि सूक्तों से वैदिक समय को 
वीरोचित सरलता प्रगट होती है । ब्राह्मण ऐतिहासिक काव्य काल के आडबम्बर युक्त 
आचार प्रगट करते हैं और सूत्रों से विवेकमय काल की विद्या, शात्र और अविश्वास 
प्रगट होते हैं । 

हम ऊपर कह चुके हैं कि इनमें से प्रत्येक काल में हिन्दुओं का अधिनिवेश 
पूरत्र और दक्षिण की ओर बढ़ता गया, ओर जिन संस्कृत ग्रन्थों का ऊपर वर्णन हुआ 
हे उनसे मी ये बातें प्रमाणित होती हैं | योरप में इटली, जर्मनी, फ्रांस और इङ्लेंड में 
फ्यूडल समय के ग्रन्थों ओर आजकल के साहित्य की एक ही स्थल में बृद्धि हुई, परन्तु 
भारतवष' मं ऐसा नहीं हुआ । इसका कारण यह है कि ग्रार्य लोग प्रत्येक काल में विजय 
करते हुए, आगे बढ़ते गये और प्रत्येक काल के ग्रन्थों में भारतवर्ष, के केवल उतने ही 
भाग का उल्लेख है जितने में कि उस काल में आर्य लोगों का अधिकार और राज्य 
था । केवल इसी बात से हम लोगों को भिन्न-भिन्न श्रेणी के ग्रन्थों के समय का बहुत कुछ 
पता लग सकता है । 


ऋग्वेद के सूक्तों में केवल पंजाब का उल्लेख है, उसमें पंजाब के आगे के 
भारतवर्ष का कुछ समाचार नहीं है । उसमें दूरस्थ गंगा और यमुना के तटों का कहीं 
बिरले ही उल्लेख है | उसमें सब युद्धो, सामाजिक संस्कारों और यज्ञां के स्थान केवल 
सिन्धु नदी उसकी शाखाएँ और सरस्वती के तट ही हैं । अतएव जिस समय ये सूक्त 
बनाये गये थे उस समय हिन्टुओं को भारतवर्ष का केबल इतना ही भाग मालूम था । 


परन्तु हिन्दू लोग शीघ्र ही उत्तरी भारतवष भर में जा बसे और कुछ ही शताब्दियों 
में इन लोगों ने उन्नति कर के बड़े-बड़े राज्य स्थापित कर लिए और अपनी उन्नति और 
विद्या से अपनी जन्मभूमि पंजाब को दवा दिया | ब्राह्मणों में, आधुनिक दिल्‍ली के आस 
पाल के देश मे प्रबल कुरुओं का, आधुनिक कन्नौज के आस पास के देशों में प्रतापी 
पांचालों का, आजकल के उत्तरी विभाग में विदेहों का, अवध में कोशालों का और 
आधुनिक बनारस के आस पास के देशों में काशिओं का उल्लेख मिलता हैं | इन लोगों 
ने बड़े श्राडम्त्रर के यज्ञादि कर्मों को बढ़ाया और इनमें जनक, अजातश, जनमेजय और 
परीक्षित की भाँति प्रतापी और विद्वान राजा हुए | उन लोगों ने रामों और नगरों में 
परिषद्‌ अर्थात्‌ पाठशालाएँ स्थापित की और जातिभेद की एक नई सामाजिक रीति 
चलाई । ब्राह्मण अन्थौं में हम लोग ज्यादा करके इन्हीं लोगों का तथा इनकी सम्यता का 
उल्शाल पात ह । पंजाब उस समय पायः भूल सा गया था और दक्षिणी भारतवर्ष ज्ञात 
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नहीं हुआ था । यदि दक्षिणी भारतवष' का उल्लेख कहों पर मिलता है तो वहां परः 
चह जंगली मनुष्यों और पशुओं का निवास स्थान कहा गयां है । अन्त में सूत्र ग्रन्थों में; 
हम लोगों को दक्षिणी भारतवर्ष के बड़े-बड़े राज्यों का वणन मिलता है। इस प्रकार से. 
भिन्न-भिन्न ग्रन्थों में जिन देशों जातियों का वर्णन है उससे उनके समय का पता लगता है! 
हम इस पुस्तक के पहिले खण्ड में वैदिक काल के तथा ऋग्वेद के सूक्तों के. 
विषय में लिख चुके हैं । अब इस दूसरे खण्ड में हम ऐतिहासिक काब्य काल के और 
ब्राझण ग्रन्थों के विषय में और तीसरे में दर्शन काल के तथा सूत्र ग्रन्थों के विषय में; 
लिखगे | 
हम ऊपर दिखला चुके हैं कि ऋग्वेद के सूक्त वैदिक काल में बनाए गए थे, 
परन्तु वे आखीर में ऐतिहासिक काब्य काल में संग्रहीत किए थे | अन्य तीनों वेद, 
अर्थात्‌ सामवेद, वजुरवेद ओर ञ्रथर्ववेद भी इसी काल में संग्रहीत क्रिए गए थे ] 
सामवेद और यजुवेंद के संग्रहीत होने के कारण, वे कुछ निश्चित रूप से जाने: 
जा सकते हैं | हम लोगों को ऋग्वेद के सूक्तो में भिन्न-भिन्न प्रकार के धर्माचायों का 
उल्लेख मिलता है, जिन्हें यश में जुदे जुदे कार्य. करने पड़ते थे । अध्वयु ओं को यश के 
सत्र प्रधान काम करने पढ़ते थे, जैसे उन्हें भूमि नापनी पड़ती थी, मूर्ति ओर यज्ञ कुण्ड 
बनाना पड़ता था, लकड़ी और पानी लाना पड़ता था और पशुओं को बलिदान करना. 
पड़ता था | पुरानी रीति के अनुसार यज्ञ में गाना भी होता था ओर यह गाने का काम. 
उद्गात्री लोग करते थे । होत्री लोगों को वेद की ऋचाएं पढ़नी पड़ती थी और ब्राह्मण. 
लोग वज्ञ में सब अधिष्ठान करते थे | 
इन चारों प्रकार के धर्माचायों में न तो ब्राह्मणों और न होत्रियों को किसी 
विशेष पुस्तक की आवश्यकता थी क्योंकि ब्राझणों को केवल सब यश कर्म जानने की 
आवश्यक्रता थी, जिसमें कि चे यज्ञ का अधिष्ठान कर सकें, दूसरे धर्माचायों को संदिग्ध 
विपयों में उनका कर्तव्य बता सके ओर उनकी भूलों को सुधार सके। होन्रियों को भी 
चल ऋचाएँ पढ्नो पड़तो थीं और यदि वे ऋग्वेद के यूक्तों को जानते हों तो उन्हे 
किसी दूसरी पुस्तक कौ आवश्यकता नहीं थी । परन्तु अध्वयु श्रं ओर उद्गात्रियों को 
विशेष शिक्षा की आवश्यकता थी | वेदिक समय में अध्वयुश्रों के लिए कुछ विशेष 
पालिव मंत्र अवश्य रहे होंगे ओर आुन्वेद में उदगात्रियों के लिए कुछ स्वर-ताल-बद्ध 
रय रहे होंगे क्योंकि ऋग्वेद में 'यजुस? और “सामन” नाम पाये जाते हैं । 
छ रथात्‌ ऐतिहासिक काव्य काल में इन मन्त्रों ओर गीतों का एक अलग 


। कया गया और इ नहीं संग्रहों के जाञ्चन्त म रूप हां गए व हमारे इस समय क 
पडुबद चोर नामवेद है! 
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सामवेद के संग्रह करने वाले-का हम लोगों को कोई पता नहीं लगता । डाक्टर 
'हिंटवेन्सन का जो अनुमान था उसे ओ्रोफेहर वेनफे |ने सिद्ध कर. दिखला दिया है. कि 
सामवेद की कुछ ऋचाओं को छोड़ कर गौर सब| ऋग्वेद में पाई जाती हैं | साथ ही 
इसके यह भी विचार किया जाता है कि ये बाकी की थोड़ी ऋचाएं भी ऋग्वेद की 
किसी प्रति में, जो कि अब हम लोगों को प्राप्य है, अवश्य रही होंगी । अ्तएव यह 
बात स्पष्ट है कि सामवेद केवल ऋग्वेद में से ही संग्रह किया गया है और वह एक 
विशेष कार्य के लिये सुर-ताल-बद्ध किया गया! | 
यजुबैँद्‌ के (संग्रह करने वालों का हमें कुछु पता लगता है। श्याम-यजुवेद 
तित्तिरि के नाम से तैत्तिरीय संहिता कहलाता है, और कदाचित इसी तित्तिरि ने इसे 
इसके श्राधुनिक रूप में संग्रहीत या प्रकाशित कियाउ्था । इस वेद की त्रोय प्रति की 
अनुक्रमणिका में यह लिखा है कि यह वेद वैशम्पायन से याश्क पेङ्कि गो प्राप्त हुआ, 
फिर याइक से तित्तिरि को, तित्तिरि से उब को और उख से आत्रेय को प्रास हरा | 
इससे प्रगट होता है कि यजुवेंद.की जो इध समय सबसे पुरानी: प्रति मिलती है वह 
आदि प्रति नहीं है । 
स्वेत-यजुवेंद के विषय में हमें इससे भी अधिक पता लगता है । यं वेद अपने 
संग्रह करने बाले ्रथवा प्रकाशित करने वाले याशवल्क्य वाजसनेय के नाम से बाज- 
सनेयी संहिता कहलाता है। याशवल्क्य, विदेह के राजा जनक की सभा में प्रधान 
पुरोहित थे और यह नया वेद कदाचित इसी विद्वान राजा की समा से प्रकाशित 
हुआ । श्याम और स्बेत-यजु्वेदौं के विषयों के क्रम में सबसे बड़ा भेद यह है कि पहिले 
में तो यक मन्त्री के आगे इसका व्याख्यान और उनके सम्बन्धी यज्ञ कर्म का वर्णन 
दिया है, परन्तु दूसरी संहिता में केवल मन्त्र ही दिए हैं, उनका व्याख्यान तथा यह. 
कर्म का वर्णन एक अलग ब्राह्मण न्थ में दिया है | ऐसा अनुमान किया जाता है 
कि सम्भवत' पुराने क्रम को सुधारने और मन्त्रों को व्याख्या से अलग करने के लिये 
जनक की समा के याशवल्क्य ने एक नई वाजसनेयी सम्प्रदाय खोली और इसके उद्योगों 
का फल एक नई ( वाजसनेयी ) संहिता और एक पूर्णतया भिन्न (सतपथ) ब्राहमण का 
बनाया जाना हुआ । 
परन्तु यद्यपि स्बेत-यजुबँद के प्रकाशक याञ्चवल्क्य कहे जाते हैं, पर इस वेद 
Fi सिर पड़ेगा कि यह किसी मनुष्य वा किसी एक ही समय का भी संग्रह 
किया हुआ नहीं है । इसके चालीसों अध्यायों में से केवल प्रथम १८ अध्यायों के 
मन्त्र सतपथ ब्राह्मण के प्रथम नौ खों में पूरे-ूरे उद्धुत किये गए हैं और यथा क्रम 
उन पर टिप्पणी भी दो गई है। पुराने श्वाम-यघुबेंद में इही श्रद्वारहों अरध्याओं के 


इस काल के ग्रन्थ 


ये जाते हैं । इस लिए ये अट्ठारहाँ अध्याय श्वेत यकुनेद के:-संबेसे-मर्णने भाग 
मेर सम्भबतः इन्हें याशबलक्य वाजसनेय ने संकलित वा प्रकाशित किया होगा। 
>. आगे के सात अध्याय सम्मत्रतः उत्तरकाल के हैं ओर शेष १५ अ्रध्याय तो 
नदे श्रीर भी उत्तरकाल के हैं जिनका साफ तरह से परिशिष्ठ द्वारा उल्लेख 
रा गया है | त 
अथर्ववेद के विषय में हमें केवल यह कहने की आवश्यकता है कि जिस 
ल का वर्णन हम कर रहे हैं, उसके बहुत पीछें तक भी इस ग्रन्थ की वेदों में 
नती नही की जाती थी । हाँ, ऐतिहासिक काव्य काल में एक प्रकार के ग्रन्थों की 
हें अपर्वाङ्गिर कहते हैं उत्पत्ति अवश्य हो रही थी जिसका उल्लेख कुछ ब्रामहर्णों के 
तरकालीन भागों में हैं । हिन्दू इृतिद्दास के तीनों कालों मे और मनु की तथा 
रो छुनदोत्रद्ध स्पृतियों में भी) प्रायः तीन ही वेद माने गये है। यद्यवि कभी कभी 
थर्वन, वेदों में गिने जाने के लिये उपस्थित किया जाता था, परन्द फिर भी ईसवी 
न्‌ के बहुत पीछे तक यह ग्रन्थ प्रायः चौथा वेद नहों माना जाता था । जिस काल 
1 हम वर्णन कर रहे हैं उस काल की पुस्तकों में से बहुतेरे वाकय उद्दत किए जा 
कते हैं जिनमें केवल तीन दी वेद माने गये हैं, परन्तु स्थान के अभाव से हम उन 
कों को यहाँ उद्धुत नहीं कर सकते । दम अपने पाठकों को केवल इन ग्रन्थों के 
नग्न लिखित भागों को देखने के लिए कहेंगे, अर्थात ऐतरेय ब्राह्मण ५, २२, सतप 
ह्मण ४, ६, ७, ऐतरेय आरण्यक ३, २, ३, वृददारण्यक उपनिषद १, ५ ओर 
छान्दोग्य उपनिषद ३ और ७ । इस अन्तिम पुस्तक में तीनों वेदों का नाम लिखते 
के पीछे च्रथर्वाङ्डिर की गिनती इतिहाती में की है। केवल अथर्ववेद ही के ब्राह्मण 
रर उपनपदों में इस पुस्तक को वेद माने जाने का बरावर उल्लेख मिलता है । 
वमा गोपथ ब्राह्मण का मुख्य उद्दे शव पक चौय वेद की आवश्यकता दिखलाने का 
६। उसमें यह लिखा है कि चार पद्यां के बिना गाड़ी नहीं चल नकती, पशु भी 
चार टाँगौ क बिना नहीं चल सकता, ओर न य ही चार वेदों के बिना पूरा हो सकता 
६ | ऐसी विशेष युक्तियों से केबल यही सिद्ध होता है कि गोपथ ब्राह्मण के बनने के 
समय तक भी चौथा वेद्‌ प्राथः नहों गिना जांता था । 
शयन शरीर अङ्गिरा जैसा कि प्रोफेसर व्डिटनी कहते हैं प्राचीन ओर पूज्य 
:, वंशी के अर्ड पौराणिक नाम हैं । और इस आधुनिक वेद का इन ग्रान्नीन नामों 
केस प्रकार सम्बन्ध कस्ने का यत्त किया गया । इस वेद में २० कांड हैं, जिनमें 
भेग ६ हजार आचाएँ हैं! इसका छडा भाग गद्य में है आर शेप अंश का छठां 
। ऋचेद के, प्रायः दसवें मंडल के, सक्तां मं मिलता हे। १४वाँ कांड एक प्रकार 


ग्ल कांड का परिशिष्ठ हैं और २०वें कांड में ऋग्वेद के उद्धृत भाग हैं । 
ग~ 
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इस सारे वेद में खास करके देवी शक्तियों की हानि से, रोग से, हिंसक 
जानवरों से और शत्रुओं के शाप से मनुष्यों को अपनी रक्षा करने के लिये मंत्र हैं । 
इसमें बहुत से भूतों और पिशाचों का उल्लेख है और उनकी स्तुति दी है जिसमें वे 
कोई हानि न करें । यह कल्पना की गई हे कि ये मंत्र देवताओं से उन आवश्यक 
चीजों को दिलवाते हैं जिनके देने के लिए उन देवताओं की इच्छा नहीं होती । 
इस पुर्वक ने दीर्घायु होने, घन प्रात होने अथवा रोग से अच्छे होने के लिए मन्ध 
और यात्रा, जुए आदि में सफलता प्रात करने के लिए स्तुतियां भरी हैं। ये मन्त्र 
उन्हीं मन्त्रौ की तरह है, जो कि ऋग्वेद के आखिरी मंडल में दिए गये हँ । पर्छ, जैसा 
कि प्रोफेसर वेत्रर ने दिखलाया है, उनमें भेद केवल इतना ही है किं ऋग्वेद में वे साफ 
उस समय के बनाए हुए हैं जिस समय कि ऋग्वेद बना था, पर अथर्ववेद में 
चे आधुनिक समय के बनाये हुये हैं । 
अब हम ब्राह्मण रचना का ईंतान्त देंगे जिसके कारण इस काल के ग्रन्थ 
ब्राह्मणों का साहित्य कहलाते हैं । हम दिखला चुके है कि श्याम यजुर्वेद में मूल के 
आगे सदा उसकी व्याख्या भी दी है । ऐसा विचारा जाता था कि यह व्याख्या मुले 
को स्पष्ट/करती है और उसके छिे हुए र्थ को प्रगट करती है। इन व्याख्याओं में 
कई पीदियों के धर्माचायों के विचार है। इस प्रकार की व्याख्या को “ब्राह्मण 
कहते थे और उत्तर काल में इन ब्याख्याओं के संग्रह अथवा उनके सारांश को 
'्राह्मणः कहने लगे । 


ऋग्वेद के दो ब्राह्मण हैं अर्थात ऐतरेय और कौशितकि। इनमें से पहले वे 
बनाने बाले इतर के पुत्र महिदास ऐतरेय कहे जाँते हैं और कौशीतकि ब्राह्मण्‌ । 
कौशीतकि ऋषि का विशेष आदर किया गया है और इन्ही का कथन निर्वि 
समझा गया है । सब बातों में ये दोनों ब्राह्मण, एक ही ग्रन्थ की केवल दो प्रतिय 
जान पड़ते हैं, जिन्हें क्रम से ऐतरेय और कौशीतकि लोग व्यबहार करते थे। द 
प्राह्ण एक दूसरे से अनेक बातों में मिलते हैं, सिवाय इसके कि ऐतरेय के शन्ति 
दस अध्याय कौशीतकि तक में नहीं है, और कदाचित ये उत्तर काल के हैं | 
सामवेद के टाण्द्य वा पचदिंश ब्राह्मण, सद्विश ब्राह्मण, मन्त्र ब्राह्मण, 
सुप्रसिद्ध छान्दोग्य हें । 
श्याम यजुरमेंद वा तैत्तिरीय संहिता का तैत्तिरीय ब्राझण्‌ है और श्वेत जे 
वा बाजसनेयी संहिता का एक वड़ा भारी सतपथ ब्राह्मण है। हम ऊपर कह आवे 
कि शतपथ ब्राह्मण के बनाने वाले याशवलवय कहे जाते हैं, पर यह-अधिक सम्भव है| 
उन्होंने जो सम्प्रदाय स्थापित की थी, उसी ने इसे बनाया हो, क्योंकि इस पुर 
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में कई स्थान पर उसका उल्लेख किया गया है | परन्तु यह पूरा ग्रन्थ किसी एक ही 
सम्प्रदाय का एक ही समय का बनाया हुआ नहीं है वरन्‌ स्वेत यजुर्वेद संहिता की भाँति, 
इस ब्राह्मण के भौ मिन्न-मिन्न समयो में बनाये जाने के प्रमाण मिलते हैं। इस संहिता के. 
पहले १८ अध्याय सबसे पुराने हैं और इस ब्राह्मण के पहले & कांड, जिनमें इन 
अह्ारहों अध्यायों को व्याख्या दी है, सबसे पुराने हैं। इसके शेष ५ कांड प्रथम ६ कांडों 
फे पीछे फे समय के हैं । 
अथर्ववेद का गोपथ ब्राह्मण है जो कि बहुत ही थोड़े समय का बना हुआ जान 
पड़ता है | इसके लेख नाना प्रकार के मिश्रित हैं और अधिकांश भिन्न-भिन्न स्थानों से. 
लिये गये है । 
बराह्मं के पीछे आरण्यक बने, जो कि वास्तव से ब्राहाणें के अन्तिम भाग समके 
जा सकते हैं | सायन ने लिखा कि वे आरण्यक इसलिये कहे जाते थे क्योंकि वे अरण्य 
अर्धात्‌ बन में पढ़े जाते थे, परन्तु ब्राह्मण्‌ उन यज्ञा में व्यवहार किये जाते थे जिन्हें 
रहस्य लोग अपने घरों में करते थे | । 
ऋग्वेद के कोशीतकि आरण्यक और ऐतरेय आरण्यक है जिनमें से ऐतरेय: 
वारण्यक महिदास ऐतरेय का बनाया हुआ कहा जाता है | श्याम अजुवँद का तैत्तिरीय: 
मारण्यक है | सतपथ ब्राह्मण का अन्तिम अध्याय मी उसका श्रारण्यक कहा जाता है |, 
सामवेद और श्थर्ववेद के आरप्यक नहीं हैं । 
दन आरण्यको का विशेष गुरुत्व इसलिये है कि वे उन प्रसिद्ध धार्मिक विचारों 
ह विशेष भंडार हैं जो उपनिपद कहलाते हैं। जो उपनिषद सुप्रसिद्ध और निस्सन्देह 
गचौन है वे ये हँ- ऋग्वेद के ऐतरेय और कौशीतकि उपनिपद जो इन्हीं नामों के 
प्रारण्यकों में पाये जाते हैं, सामवेद के छान्दोग्य और तनलवकार (वा केन) उपनिपद, 
वेत यजुवेंद फे वाजसनेयी ( वा ईश ) और बुह्दारण्यक, श्याम यजुवद के तैत्तिरीय, 
“5 शरीर शवेताश्वतर, द्यौर अथर्ववेद के मुण्डक, प्रश्न और माण्डक्य | ये वारह प्राचीन 
पनिपद हे और शंकराचार्य ने अपने वेदान्त सूज्रों के भाष्य में मुख्यतः इन्हीं उपनिषदों 
ममाण लिया है | परन्तु जव उपनिषद पवित्र और प्रामाणिक गिने जाने लगे तो इस 
शी के नये-नये अन्ध बसने लगे यहाँ तक कि इनकी संख्या दो मौ से भी अधिक ह 
! उत्तर काल में उपनिषद जो प्रायः अथर्वदेद उपनिपद कहे जाने हैं, -पोराशिक 
“ले तक के वने हुये हैं |; उनमे प्राचीन उपनिषदों छी तरह ब्रह्मज्ञान के दिपय की वार्ता 
विरे साम्प्रदायिक विचार पाने जाते हैं । वास्त ने उचर काल के उपनिपद, भारतवर्ष 
“>लगानों दे थाने के बहुत रहे; दक के नी बने हूँ ब्लोर सम्राट अ्रकरर जो (एक 
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जिसका नाम हलाह उपनिषद्‌ हैं। यह कहने की आवश्यकता नहीं है कि हम इस 
पुस्तक में उत्तरकाल के उपनिषदों का नहीं वरन्‌ केवल प्राचीन उपनिषदों का ही 
उल्लेख करेंगे । 

उपनिषदों के साथ ही ऐतिहासिक काव्य काल का न्त होता है और भारतवर्ष 
के इश्वस्प्राप्त साहित्य भंडार का भी अन्त होता है । इन ग्रन्थों के अतिरिक्त इस काल में 
निस्सन्देह दूसरी श्रेण्यिं के मी अन्य थे जो अब लुत हो गये हैं अथवा उनमें से अघि" 
कांश की जगह पर अब नये-नये ग्रन्थ हो गये हैं। इस काल के बड़े भारी प्रत्थ समूह 
का केवल एक अंश हम लोगों कों प्रात है और इस अंश के मुख्य ग्रन्थों का उल्लेख 
ऊपर किया गया है | 

स्वयम्‌ ऐतिहासिक काव्यो में से मुख्य महाभारत और रामायण का वर्णन हम 
अगले दो ्रध्यायों में करेंगे | 





सवाँ अध्याय 


कुरु ओर पांचाल 


बिजयी आर्य लोग आगे बढ़ते गये | यदि पाठक भारतवर्ष का नकशा लेकर 
देखेंगे तो उन्हें विदित होगा कि सतलज के किनारे से लेकर गंगा और यमुना के किनारों 
तक यात्रा करने के लिये कोई बहुत ही बडी भूमि नहीं है। आर्य लोगों के लिये, जो 
सारे पंजाब में वम गये थे, सतलज ग्रथवा सरस्त्रती के ही तटों पर चुपचाप पड़ा रहना 
सम्भव नही था । वैदिक काल में ही उद्योगी अधिवासियों के कई झुन्ड इन नदियों को 
पार करके यमुना और गंगा के दूरस्थ तठों को छानत्रीन कर चुके थे ओर ये नदियां 
अविदित नहीं थीं, थद्यपि सूक्तों में इनका हिन्मू संसार के पूर्णतया श्रन्त में होने की 
, नोति उल्लख आया हैं। कुछ में इन दोनों नदियों के उपजाऊ तटों पर के अधि- 
वासी लोग संख्या में बहुत बढ़ गये होंगे यहाँ तक कि अन्त में उन्होंने आधुनिक दिल्ली 
के निकट एक वड़ा राज्य, अर्थात्‌ कुरु लोगों का राज्य स्थापित किया । 
` ये अधिवासी वे ही भारतीय लोग थ जो सुदास के युद्ध में प्रसिद्ध हैं। परन्तु 
इनके राजा कुरुवशी थे और इस लिये उनकी जाति भारत और कुरु दोनों ही नामों से 
प्रसिद्ध है । कुरु लोग पंजाब के जिस भाग से आए इसका अभी तक पता नहीं लगा है । 
ऐतरेय ब्राह्मण ( ७, १४) में यह उल्लेख है कि उत्तर कुरु तथा उत्तर माद्र लोग 
हिमालय के उस पार रहते थे । उत्तरकाल के ग्रन्थों अर्थात्‌ महाभारत ( १, ४७, १६ 
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इत्यादि) और रामायण (४,४४,८८ इत्यदि) में तो उत्तर कुरु लोगों की भूमि कल्पित 
देश सी हो गई है। यह स्थिर किया गया है कि टालमी का 'ओट्टोर कोर? उत्तर कुर 
ही और लेसेन उनका आधुनिक काशगर के पूर्च सं किसी स्थान पर बतल्लाता है। 
परन्तु जिन उत्तर कुर लोगों का ऐतरेय ब्राह्मण मं उल्लेख है उनका स्थान हमारे 
विचार मं हिमालय की छोटी-छोटी चोटियों के कहीं उत्तर अर्थात्‌ काश्मीर में कहीं पर 
था । हम यह मान लेते हैं कि ईसा से लगभग १४०० वर्प पहले इन कुरु लोगों की 
राजधानी गंगा के तट पर उन्नति को प्राम हुई 

जब एक वार हिन्दू लोग जमुना ओर गंगा के तों पर आकर बस गए तो 
फिर झुन्ड के झुन्ड लोग आकर इन नदियो के तटों पर बसने लगे रौर शीघ्र ही इन 
दोनों नदियों क बीच की उस सारी भूमि में बस गए जिसको द्वात्र कहते हैं । जिस समय 
हम लोग कुरु अथवा भारत लोगों को आधुनिक दिल्ली के निकर वसते हुये पाते है 
उसी समय एक दूसरी उद्योगी जाति अर्थात्‌ पांचालों को आधुनिक कन्नौज के निकट 
भी त्रसते हुये पाले है । पांचालों क ग्रादि स्थान के विषय में कुरु लोगों की अपेक्षा ओर 
वाम पता लया है और यह कल्पना कर ली गई है कि वे लोग कुरु लोगों की तरह 
उत्तरी पहाड़ियों से आकर बसे | पांचाल के श्रथ पांच जानियां हैं और इससे यह प्रगट 
होता है कि वे कदाञ्चित्‌ उस पंचक्कप्टि अथवा पंचजनों मं से थे जिनका उल्लेख ऋग्वेद 
मं कई जगहों पर आया है । 

सम्भवतः पांचालो के राज्य की ग्रमिब्रृद्धि उसी समय हुई जिस समय कि कुरु 
लोगों क राज्य की हुई । ब्राह्मण ग्रन्थों में इन दोनों राज्यों का हिन्दू संसार के केन्द्रकी 
तरट कई जगह पर उल्लेख है, जो कि अपने पराक्रम, विद्या ओर सभ्यता के लिये प्रसिद्ध 
हैं । बहुतेरे ब्राह्मण प्रन्थों मं इन लोगों के विद्यामिद्ृद्धि का, इनके धुरोहितों की पवित्रता 
का, इनके राजाओं के आडम्वरयुक्त यज्ञों का तथा और लोगों के दृष्टान्त योग्य जीचनों 
वा उल्लेख है । 

श्राया को सिन्ध के तट पर आकर वसे कई शतान्दियाँ हो गई थीं ्रीर उन्होंने 
एन शताब्दियों मे उन्नति और सभ्यता में बहु कुछ किया था । कुरु और पांचाल लोग 
अब उन खेतिहर योधाओं की तरह नहीं थे जिन्होंने कि सिन्ध और उसकी सहायक 
नदियों के विनारों की भूमि को काले थ्यादिम निवासियों से लड़ लड़ कर जीता था। 
श्रः रीति व्यदार बदल गए थ, समाज अधिक सम्य हो गवा था ओर विद्या नथा 
कलाव)शले में बहुत कुछ उन्नति हो गई थी। राजा लोग पंडितों, को अपनी नभा में 
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होते ये, सुयोग्य पुरुषों को कर उगाहने और न्याय करने के लिये नियुक्त करते थे और 
सभ्य शासकों को जो जो कार्य करने चाहिये वे सब करते थे । राजा के सम्त्रन्धी तथा 
मित्र लोग और जाति के सव योधा लोग बचपन ही से धनुष चलाना और युद्ध में रथ 
हाँकना सीखते थे और वेदों को तथा उस पवित्र विद्या को भी पढ़ते थे जो कि एक पीढ़ी , 
से दूसरी पीढ़ी को जवानी सिखाई जाती थी । पुरोहित लोग धर्मसम्बन्धी क्रिया कर्मों के 
विधानों को बढ़ाये जाते थे, देश -के प्राचीन साहित्य को रक्षित रखते थे ओर लोगों को 
उनके धार्मिक कर्मों में शिक्षा और सहायता देते थे । लोग नगरों और ग्रामों मं रहते 
थे, अपने घर में पवित्र होमाग्नि स्थापित रखते थे, शान्ति के उपायों का अवलम्बन करते 
थे और अपने लड़कों को बचपन से वेदों की धार्मिक और सामाजिक रीतियों को पुष्ट . 
करते थे जो कि भारतवर्ष में कानून की तरह पर हैं । समाज में स्त्रियों का उचित 
प्रभाव था और उनके लिये किसी प्रकार की कैद अथवा रुकाबट नहीं थी । भारतवष) में 
वेदिक काल की अपेक्षा, ईसा के चौदह सौ वर्ष पहले समाज बहुत कुछ सभ्यता और 
उन्नति की अवस्था मे था और उत्तरकाल को अपेक्षा उसमें बहुत कुछु स्वस्थ्य और 
झोजस्विन रहन सहन थी । । 

परन्तु यह कोई आवश्यक बात नहीं है कि जहाँ सभ्यता हो वहाँ लड़ाई झगडा 
न हो। अस्त, कुरुओं और पांचालों में भी लड़ाई झगड़े होते थे, परन्तु हम लोगों को 
उनमें से केवल एक ही भयानक युद्ध का वर्णन मिलता है जिसमें कि बहुत सी आस पास 
की जातियां सम्मिलित हुई थीं ओर जो कि भारतवर्ष के दो महाकाव्यों में से एक 
प्रसंग है । 

महाभारत में युद्ध की जिन घटनाओं का वर्णन है वे उसी प्रकार को कल्पित 
हैं जैसा कि ईलिश्रइ (11180) की घटनाएँ कल्पित हैं | पांचों पांडव और उन सब 
की एक मात्र पत्नी, एचिलस (८॥।।।९७), पेरिस (28719) और हेलन (०1९7) 
की तरह कल्पित हैं । परन्तु फिर भी यह महाकाव्य बड़े भारतों के एक सच्चे युद्ध के 
आधार पर बनाया गया है और इसर्ने प्राचीन हिन्दओं की चाल घ्यवहार का वर्णन वैसा 


ही ठीक ठीक किया गया है जैंसा कि प्राचीन यूनान वासियों का वर्णन इलिश्रड में किया। 
गया है। ' 









भारत की कथा से प्रचीन हिन्दुओं की सामाजिक अवस्था का बहुत अच्छा 
पता लगता है । अतएव में यहाँ पर इस कथा का संक्षेप में वर्णन कर देना आवश्यक | 
सममभता हूँ । पाठकों को नामों पर अथवा कथा पर, जो कि झ्रधिकतर कल्पित हैं, ध्यान नहीं 
देना चाहिये, वरन्‌ उन्हें इस कथा में से ऐतिहासिक कः०५ काल में ( अ्र्यात्‌ उस समय 


जब कि आय लोग गंगा की घाटी में फैल रहे थे ) हिन्दू लोगों रे; जीवन का एक चित्र 
खींचने का यल करना चाहिए। 


कुरु और पांचाल ११६ 


जिस समय का हम वर्णन कर रहे हैं उस समय कुरु लोगों की राजधानी हस्तिना- 

पुर में थी, जिसका अनुमानित खंडदर गंगा के ऊपरी भाग में, दिल्‍ली से लगभग ६५ 
मील उत्तर-पूरव में मिज्ञा हे । हस्तिनापुर का वृद्ध राजा शान्तनु मर गवा है | उसके 
दो पुत्र हुए, एक तो भोष्प जिसने छु आरे रहने का प्रण कर लिया था, और दूसरा 
छोटा भाई जो राजा हुआ । कुछ काल में यह युवा राजा मर गया । इसके दो पुत्र हुए, 
पहला शृतराष्ट्र जो न्धा था, रीर दूसरा पाण्डु जो राजगद्दी पर बैठा । 

पाण्डु अपने पाँच पुत्रों को छोड़ मर गवा ओर येही पांचों पुत्र इस महाकाव्य 
के नायक हैं । पांचों पांडवों तया अयने लड़कों की बाल्यावस्था में धृतराष्ट्र वस्तुतः 
राजा था और वृतराष्ट्र का चचा, प्रसिद्ध योधा भोष्म, प्रधान मंत्री और राज्य का 
शुभचिन्तक था । 

युवा पाण्डयों और धृदराष्ट्र के पुत्रों को शस्त्र विद्या के वर्णन से राज्यवंशों की 
चाल व्यवहार का बहुत कुछ पता लगता हे । द्रोण एक व्राह्मण और प्रसिद्ध योधा था, 
क्योंकि अभी तक जोति भेद पूरी तरह से नहीं माना जाता था, अभी तक क्ष॒त्रियों को 
शास्त्र प्रयोग करने का और ब्राह्मणों को धार्मिक शिक्षा का ठेका नहीं मिल गया था। 
द्रोण का उसके मित्र श्रर्थात्‌ पांचालो के राजा ने अनादर किया था। इसलिये वह 
घृणा से कुरुओं के यहां आकर रहा और राजकुमारों को शास्त्र चलाने मं शिक्षा देने का 
भार लिया | 


पाण्डवों म॑ सबसे बड़े युधिष्ठर कोई बड़े योधा नहीं हुए परन्तु उन्होंने उस समय 
की धार्मिक शिक्षा में बड़ी निपुणता प्राप्त की ओर वे इस मडाकाव्य के बड़े धर्मात्मा 
पुरुष हैं | दूसरे पाण्डव भीम ने गदा चलाना बहुत अच्छी तरह से सोला ओर वह 
अपने वड़े भारी शरीर और बहुत द्वी अधिक चल के लिए प्रसिद्ध थ ( और बह इस 
मदाकाब्य के एजञाक्स हैं ) | तीसरे, अजु न शस्त्र चलाने में सत्र राजकुमारों से बढ़ गए 
शरीर इसी कारण से वृतराष्ट्र के पुत्र, बाल्यावस्था में मो, इनसे दोष तथा घृणा रखते थे | 
चौध नकुल ने घोड़ों को अधीन करना सीखा ओर पांचवें सद्ददेव ज्योतिष सं बड़े निपुण 
हुए । दृतराष्ट्र का सबसे बड़ा पुत्र दर्योधन गदा चलाने में निपुण था और वह भीम का 
प्रतिद्वन्दी था । 

अन्त को राजकुमारों ने शस्त्र चलाने में जो निषुणता प्राप्त की थी उके सत्र 
लोगों का दिखलाने का दिन आया । एक बड़ी भारी रंगभूमि बनाई गई और इसके 
चाने झोर प्राचीन चा धाओों, सरदार, स्त्रियों और समासदों के बैठने के लिये स्थान 
पनाया भया । दुदभूमि के सब्र निवासी शाने राजझुपारों की निपुणता देखने के लिये 
चरो छोर से इकट्ट हुए । अन्धा राजा घृत एप आये स्थान हर वैया गया और 
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“यों में अग्सर धृतराष्ट्र की रानी साच्चारी और प्रथम तीन पाए्डवों की माता कुन्ती 
थीं । अन्तिम दोनों पाणडव, पाण्डु की दूसरी स्त्री से हुए थे | 
एक निशाने पर तीर चलाई गई और ढाल, तलवार ओर गदाओं से युद्ध 
हुआ । दर्योधन श्रौर भीम शीघ्र ही बड़े जोश से लड़ने लगे ओर एक दूसरे की ओर 
मदान्ध हाथियों की तरह भपटे | हहला आकाश तक पहुँचने लगा और शीघ्र ही लड़ाई 
का परिणाम टाखान्त जान पड़ने लगा । अन्त को ये दोनों क्रोधान्ध युवा छुड़ा दिए गये 
आर शान्ति हो गई । 
तब अजु'न अपने अद्भुत धनुप्र के साथ इसमें सम्मिलित हुआ । घनुष चलाने 
की निपुणता ने उसकी प्रशंसा करने वालों को बड़ा आश्चर्यित कर दिया और उसकी 
माता के हृदय को हप से भर दिया । लोग प्रशंसा करके समुद्र की गरज की तरह 
हरला मचा रहे थे | तव उसने तलवार चलाई जो बिजली की तरह चमकती थी, फिर 
चोखा चक्र चलाया जिसका निशाना कभी खाली नहीं गया । अन्त में उसने पाश से 
घोड़ों और हरिणों को भूशायी किया और एकत्रित लोगों की जयश्वनि के बीच पने 
योग्य गुरु द्रोण को दंडवत करके खेल की समाप्ति की। 
इससे धृतराष्ट्र के पुत्रों को बड़ा द्वोप हुम्ला । इसलिये वे रंगभूमि में एक अपरि- 
चित योद्धा कर्ण को लाये जो धनुर्विद्या में अजुन का प्रतिद्वन्दी था | योरप के प्राचीन 
योद्धाओं (६01९118) की भांति राजपुत्र लोग केवल अपने बरावर बालों के साथ 
लड़ सकते थे, इसलिसे धृतराष्ट्र ने इस अपरिचित योद्धा को उसी स्थान पर राजा 
बनाया, जिसमें अर्जुन को लड़ाई श्रस्वीकार करने का कोई वहाना न किले | कर्ण से 
जो वेढव प्रश्‍न किये गये उसका उत्तर उसने यह दिया कि नदियाँ और योद्धा लोग 
अपनी उत्ति और जन्म के विषय में कुछ नहीं जानते, उनका वल ही उनकी बंशा- 
वली है । परन्तु पांडवों ने युद्ध अस्वीकार किया और घमंडी कर्ण चुपचाप क्रोधित होकर 
चला गया । 
ट्रोरण ने ग्ब अपनी गुरुदक्षिणा माँगी । प्राचीन बीर योडाओं की भाँति वह 
वदला लेने में सबसे अधिक प्रसन्न होता था | इसलिये उसने अपनी दक्षिणा में पांचालों 
के राजा ट्र पद से जिसने कि उसका अपमान किया था, बदला लेने के लिये कुस्ओं की 
सहायता मोगी । उसने जो कुछ माँगा बह अस्वीकार नहीं किया जा सकता था | द्रोण 
सेना सहित लड़ाई करने को चला, उसने पांचाल के राजा क्रो पराजित किया, ओर 
उसका आधा राज्य छीन लिया । द्वुपद ने भी इसका बढ्ला लेने का संकल्प कर लिया | 
कौरव देश को ्रव भयानक मेघों ने आरा घेरा । अव यह समय आ गया था 
इवराप्ट्र एक बुवराज को अर्थात्‌ उस राजकुमार को जो कि उसकी वृद्धावस्था में 
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राज करेगा, चुने । युधिष्टिर का अपने पिता के राज्य पर स्वत्व अस्वीकार नहीं किया 
जा सकता था और वही युवराज बनाया गया | परन्तु घमन्डी दुर्योधन ने इस बात को 
स्वीकार नहीं किया और धृतराष्ट्र को उसकी इच्छा के अनुसार काम करना पड़ा । उसने 
पाँचौं पाण्डवों को वारणावत में जो आधुनिक इलाहाबाद से निकट कहा जाता है और जो 
उत्त समय हिन्दू राज्य का सीमा प्रान्त था, निकाल दिया | परन्तु दुर्बोधन के दोष ने 
उनका वहाँ भीं पोछा किया । जिस घर में पांडत्र लोग रहने थे उसमें ्राग लगा दी 
गई । पांडव लोग तथा उनकी माता एक सुरंग के मार्ग से वच गए और त्रहुत दिनों 


तक ब्राह्मणों के घेण मे घूमते रहे | 


इस समय देश-देश में दूत लोग जाकर यह प्रकाशित कर रहे थे कि पांचाल 
देश के राजा द्रुपद को कन्या इस समय के सबसे निपुण योद्धायों में से अपना पति 
नेगी । जैसा कि ऐसे स्वयम्त्रर के अवसर पर हुआ करता था, सब बड़े-बड़े राजा राज- 
कुमार और चोडा लोग चारों ओर से द्रुपद की सभा में इकद्रे हो रहे थे । इनमें से 
प्रत्येक यह चाशा करता था कि में इस सुन्दरी राजकुमारी को जो कि युवा हो चुकी है 
ओर अपनी सुन्दरता के लिये प्रसिद्ध हैं, पाऊँगा | वह सत्रसे निपुण योद्धा से व्याही जाने 
वाली थी और इसके लिये जो कि परीक्षा नियत की गई थी वह कुछु कठिन थी। एक 
बहुत बड़े भारी धनुष को चलाना था और तीर एक चक्र में से होकर एक सोने की 
मछली की आँख में लगने को था, जो कि बहुत ऊँचे एक डंडे के सिरे पर लगाई गई थी। 


ध, 


पाँचालो की राजधानी कामपिल्य सें केवल राजकुमार और योद्धा हीं नहीं, वरन्‌ 
देश के सत हिस्सों से देखने वालों के झुन्ड के भुन्ड भी इकट्ठे हो रहे थ । वैठने 
के स्थान में राजकुमार लोग भरे हुए थे। और व्राह्मण चेदध्वनि कर रहे थे | तव द्रौपदी 


NS 


श्रपने हाथ में हार लिए आई, जो कि आज विजयी को पहाने के लिये था । उसके साथ 
उसका भाई धृष्ट्युम्त था और उसमें आज की परीक्षा का कार्य कहा । 
राजा लोग एक-एक करके उठे और उन्होंने उस धनुष को चलाना चाहा, 


पनन्त उनमें से कोई भी कृतकार्य नहीं हुआ । तत्र घमन्डी तथा निपुण कर्ण परीक्षा के 
लिये उठा परन्तु वह रोका गथा | 


अचानक एक ब्राह्मण उठा और उसने चनुष तान कर चक्र में से सोने 
च महुली को चल में तौर मारा | इस पर जय ध्वनि उठी ! और क्त्री की कन्या 
द्रोपदी ने दीर आह्मण के गले में 


A जवमाल डाल दिया और यह ब्राह्मण उसे अपनों पचनी 
= == 3 निला । परन्तु एक ब्राहाण के विजव परान करने और योड़ाओं के मान 
भेग होने के कारण चत्री लोग दृफानी समुद्र की तरह सन्तोए से त 
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चे कन्या के पिता को घेर कर मार पीट करने को धमकाने लगे। अब पांड़वों ने अपना 
मेष उतार दिया और आज के विजयी ने अपने को सच्चा क्षत्रिय अजुन प्रकाशित किया | 

इसके आगे एक श्रदूसुत कल्पित कथा दी है कि पाण्डव लोग अपनी माता के 
पास गये और बोले कि हमने एक बहुमूल्य वस्तु जीती हैं उसकी माता ने यह जान कर 
“कि यह वस्तु क्या है, अपने पुत्रों से उसे बांट लेने के लिये कहा | माता की राज्ञा का 
उल्लंघन न करने के कारण पांचों भाइयों ने द्रौपदी से विवाह किया | यह कहने की 
आवश्यकता नहीं है कि द्रौपदी और पांचो पांड्वों की कथा बनावटी है । पांडवों ने अब 
पांचालों के प्रवल राजा के साथ संधि करके अन्घे राजा धृतराष्ट्र को इस बात के लिये 
'विवश किया कि वह कुरु देश को उन लोगों में और अपने पुत्रों में बाँट दे। 
“परन्तु, बँटवारा बराबर नहीं किया गया । यमुना और गंगा के बीच की उपजाऊ भूमि 
तो धृतराष्ट्र के पुत्रों के पास रही ओर पांडवों को पश्चिम का जंगल दिया गया। यह 
-खान्डवप्रस्थ जङ्गल शीघ्र ही आग लगा कर साफ कर दिया गया और इसमें एक नई 
राजधानी इन्द्रप्रस्थ वनाई गई, जिसका अनुमानित खंडहर आधुनिक दिल्ली जाने वालों 
को दिखलाया जाता है । 


श्रव पांडवों ने चारों ओर सेना लेकर आक्रमण किया । परन्तु इन आक्रमणों 
'का वर्णन हम नहीं करेंगे, विशेषतः इस कारण से कि ये दूर-दूर के आक्रमण, आधुनिक 
समय के जोड़े हुए हैं । जब हमको महाभारत में लंका अथवा बङ्गाल के आक्रमण का 
उल्लेख मिलता है तो हम बिना संशय के कह सकते हैं कि ये उत्तर काल के जोड़े हुये 
लेख हैं । | 

अब युधिष्ठिर राजसूय श्रर्थात्‌ राज्यामित्रेक का उत्सव करने को था। उसने 
सब राजाओं को, और अपने हस्तिनापुर के कुद्ठम्बियों को, भी निमंत्रण दिया । सबसे 
पूज्य स्थान गुजरात के यादवों के नायक कृष्ण को दिया गया । चेदिवंश के शिशुपाल 
"ने इसका बड़ा विरोध क्रिया; और कृष्ण ने उसे वहीं मार डाला । महाभारत के प्राचीन 
-भागों में कृष्ण केवल एक वड़ा नायक है, कोई देवता नहीं है, ओर उसकी कथा से 
'विदित होता है कि ऐतिहासिक काव्य काल में गुजरात को यमुना तटों से जाकर लोगों ने 
साया था। 

यह कोलाहल शान्त होने पर नवीन राजा पर पवित्र जल छिंड़का गया और 
त्राह्मण लोग दान से लदे हुये विदा किए गये । 

परन्तु नवीन राजा के भाग्य में बहुत दिनों तक राज्य भोगना नहीं बदा था। 
सब सदाचारों के रहते भी युधिष्ठर को उस समय के दूसरे नायकों की भाँति जुग्रा 
खेलने का व्यसन था ओर दीषंद्दोपी कठोरचित्त दुर्योधन ने जुआ खेलने के लिये 
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उसे ललकारा । युधिष्ठिर राज्य, धन, अपने को, अपने भाइयों को, और अपनी सत्री को 
भी बाजी लगा कर हार गया और अत्र पाँचौं पांडव रीर ट्रोपदी दुर्योधन के गुलाम हो 
गए | अभिनानिनी द्रौपदी ने अपनी इस दशा में दवना श्रस्वीकार किया, परन्तु दुःशासन 
उसके भोटे पकड़ कर उसे सभा भवन पें घसीट ले गया और दुर्योधन ने मुग्ध सभा के 
समाने उसे बलात्‌ अयने चरणों पर गिराया । पांडवों का क्रोध बढ़ रहा था, परन्तु इस 
समय वृद्ध धृतराष्ट्र के सभागह में आने से यह कोलाहल शान्त हो गवा । यह निश्चय 
हुआ कि पांडव लोग अपना राज्य हार गए, परन्तु वे दास नहीं हो सकते । उन्होंने बारह 
वर्ष के लिये देश से निकल जाना, ओर इसके पीछे एक वर्ष तक छि कर रहना 
स्वीकार किया । यदि धृतराष्ट्र के पुत्र उस वर्ष में उनका पता न लगा सकें तो उन्हें 
उनका राज्य फिर मिल जायया | 


इस प्रकार से पांडव लोग दूसरो वार देश से निकाले गये और बारह वष तक 
भिन्न-भिन्न स्थानों मे घूमने के पीछे तेरहवें वर्ष म भेष बदल कर उन्होंने विराट के राजा 
के यहाँ नोकरी कर ली | युधिष्ठिर का काम राजा को जुआ सिखलाने का था। भीम 
प्रधान रसोइयाँ था, अज्जु न राजपुत्रौ को नाचना और गाना सिखलाता था, नकुल और 
सहदेव यथाक्रम घोड़ों और पशुओं के अध्यक्ष थे, ओर द्रौपदी रानी की परिचारिका थी | 
परन्तु इसमें एक कठिनाई उपस्थित हुई । रानी का भाई इस नई परिचारिका के अत्यन्त 
सौन्दर्य पर मोहित हो गया । बह उसे कुतचन कहता था । और उससे विवाह करने का 
संकल्प कर दिया था । अवएय भीम ने इनमें हस्तक्षे। करके उसे गुप्त रीति से मार डाला। 

उस समय के राजाश्रों में पशुओं की चोरी कोई सामान्य बात नहीं थी। 
हस्तिनापुर के राजकुमार विराट के कुछ पशु चोरा ले गये । नृत्यशिक्षुक् अज्ञ न इसे न 
सह सका । उसने अयने शस्त्र लिये रथ पर सवार होकर वहाँ गया ओर पशुग्रां को ले 
श्राया । परन्तु ऐसा करने से प्रगट हो गया । उमक्े प्रगट होते के समय उनके छि कर 
रहने का वप समाप्त हो गया था श्रवा नहीं, सो कभी निर्णय नहीं हुआ्ा । 

अत्र पांडवों ने अपने राज्य को फिर से पाने के लिये दूत को हस्तिनापुर भेजा । 
परन्ठु उनका स्वत्व अस्वीकार क्रिया गया ओर दोनों दल युद्ध की तैयारियाँ करने 
लगे ! यह ऐसा युद्ध था कि जिसके समान भारतवर्ष में कमी कोई युद्ध नहीं हुआ था। 
इस बुद्ध में सब्र प्रसिद्ध-प्रसिद्ध राजा लोग एक अथवा दूसरे दल में सम्मिलित हुये और 
यह दिल्ली के उत्तर कुरुक्षेत्र ने अद्ठारह दिन तक हुआ इसका परिणाम भयानक वथ 
शौर हिंसा हुई । - 

युद्ध की लम्बी कथा ओर अगणशित उपकथाओं का वर्णन हम यहाँ नहीं करेंगे । 


नाप्य झिस समव युद्ध से रुकने के लिये विवश हुये उस समय छुन ने उन्हें अन्याय 
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से मार डाला । द्रोण ने अपने अभेद्य चक्रव्यूह से अपने पुराने शत्रु द्र पद को मार 
डाला, परन्तु द्रुपद के पुत्र ने अपने पिता की मृत्यु का वदला लिया ओर द्रोण को 
अनुचित रीति से मार डाला | भीम का टुःशासन से सामना हुआ, जिसने जुआ खेलने 
वाले गह में द्रौपदी क। अपमान किया था था । भीम ने उसका सिर काट डाला और 
बदला लेने के क्रोध में उसका रक्त पान किया । अन्त में कर्ण और अज्ञ न में, जिनमें 
कि जन्म भर द्वेष था, वडा भारी युद्ध हुआ । जिस समय कर्ण के रथ का पहिथा थ्वी 
में धस गया था और वह न हिल सकता था और न लड़ सकता था उस सयय अजु न 
ने उसे अनुचित रीति से मारा । अन्तिम अर्थात्‌ अड्टाहरवें दिन दर्थोधन भीम के आगे से 
भागा परन्तु बोली ठोली ओर ताने से बह फिर कर लड़ने को विवश हुआ। भीम नेशण्क 
अनुचित आधात से (क्योंकि आघात कमर के नीचे किया गया था) उसके उस जंघे को 
चकनाचूर कर डाला जिस पर दुर्योधन ने एक समय द्रौपदी को खींचा था ओर यह घायल 
योद्धा मर जाने के लिये वहीं छोड़ दिया गया। ग्रमी नरहस्या का अन्त नहीं हुआ, 
क्योंकि ट्रोणु के पुत्र ने रात्रि के समय शत्रु के दल पर आक्रमण करके द्रुपद के पुत्र को 
मार डाला ओर इस प्रकार से पुराने कलह को रक्त बहा कर शान्त किया । 


शेष कथा श्रव बहुत थोड़ी रह गई है | पांडव हस्तिनापुर को गये ओर युधिष्ठर 
राजा हुआ । करा जाता है कि उसने आर्यावर्त के सव राजाओं को पराजित किया और 
न्त मं अश्वमेध यश किया | एक घोड़ा छोड़ा गया जो अपनी इच्छा के अनुसार एक 
वर्ष तक धूमता रहा और किसी राजा ने उसे रोकने का साहस नहीं किया । इससे सब 
आस-पास के राजाओं का वशवर्ती होना समभा गया और वे लोग इस बड़े अश्वमेध में 
निमंत्रित किये गए । हम लोग देख चुके हें कि वैदिक काल में धोड़ा केवल खाने के लिये 
मारा जाता था । ऐतिहासिक काव्य काल में अश्वमेध पापों के प्रायश्चित के लिये किया 
जाने लगा ओर राजाओं मं इससे आधिपत्य की कल्पना की जाने लगी । 


महाभारत की, उसके अगणित उपाख्यानों उपकथाओं और ्रमानुप्री प्रसंगों 
ओर बृत्तान्तों को छोड़ कर, यह कथा है ! कृष्ण द्वीपायन, ( यादवों के नायक, कृष्ण 
नहीं ` जिन्होंने वेदों को संकलित किया था उस कुमारी कन्था के पुत्र कहे जाते हैं 
जिसने पीछे से शान्तनु से विवाह किया । ्रतण्व बह भीष्म के ग्रर्धभ्राता थे। वह 
श्रकस्मात्‌ ग्रमानुपिक रीति से दिखलाई पड़ते है और उपदेश और शिक्षा देते हैं। इस 


कथा से एक ऐतिहासिक वात विदित होती है । वह यह कि वेद कुरु ओर पांचालों के 
युद्ध के पहले संकलित किए गये थे । 


ऊपर के संक्षिप्त वृत्तान्त से जान पड़ेगा कि गङ्गा {की घाटी के प्रथम हिन्दू 
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अधिवासियों ने उस समय तक वैदिक काल की वह प्रबल वीरता ओर दृढ र्‌णप्रिय 
विचार नहीं खोये थे । अब, राजा लोग अधिक देशों और लोगों पर राज्य करते थे 
आचार व्यवहार अधि सभ्य हो गये थे, सामाजिक और युद्ध के नियम अधिक उत्त- 
मता से बढ़ गये पर, और स्वयं युद्ध शास्त्र अच्छी तरह से बन गया था । परन्तु फिर 
भी कुसुओं और गचालो के सम्य आचारों मं वैदिक योठ्ठाग्रां क्री कठोर और निर्दय 
वीरता भल्कती है चौर उन जातियों ने, यद्यपि सम्बता प्राप्त की थी, पर जातीय 
जोबन की बीरता बहुत नहीं खोयी थी । इन कठोर जातियों में जातिभेद केसी अधूरी 
तरह से था सा कई बातों से विदित होता हैं, जो उत्तर जाल के लेखकों के जोड़े हुए 
लो के रहते भी अब तक मिलती है 1 हस्तिनापुर के प्राचीन राजा शान्तनु का भाई 
देवापि एक पुरोहित था। महाभारत का सबसे विद्वान नायक, युधिष्ठिर क्षत्री है ओर 
सबसे निपुण योद्धा ब्राह्मण्‌ है । वेदो को संकलित करने वाले स्वयं पूज्य कृष्णद्रे पायन 
ब्राह्मण्‌ थ अ्रथवा क्षत्री ? 
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दसवाँ अध्याय 


La 


विदेद, कोशल ओर काशी 


श्रा के जीते हुए देश की सीमा वदती गई । | जव जमुना य्रोर गङ्गा के वीच 
पा देश पूरी तःद्द ने जोता जाकर वत गया थर हिन्दुओं का हो गया, तो उद्योगो 
अ्रधिवासियों दे. नये झुन्डाँ ने यगा को पार करके नए-नए अ्रविनिवेशों थर हिन्दू 
राज्यों को स्थापित दरने के लिये पूरव की ग्रार आगे वंदना आरम्म किया। इस 
मकर से उन्होने एक-एक नादया का पार किया, एक-एक जगल दू दु करक साफ किया 
शरीर एक-एवा देश को धीरे-घोरे जीता, वमावा श्रौर हिन्हुओं का बनाया । इन देशों 
में दीघकाल तक लड़ाइयों और थोरे-धीरे हिन्दओं का अधिकार होने का इतिहास 
अब हम लागों को प्रात हे और जो इन्ध इस समय तक वच्चे हे उनमें हम लोगों को 
गंगा के परब 


प्रवल और सभ्य हिन्द राज्यों के अर्थात आधुनिक अवध देश में 
एाशाला के राज्य 


उत्तरी बिहार नं विदेहों के राज्य और आधुनिक बनारस के श्रास- 
पास काशियों के राज्य, स्थापित हान का पता लगता है | 


दिदेहों छे परव की ओर बढ्ने का कुछ सप्ट-सा हाल नोचे उद्धात किए, 
इए सतपप ब्राह्मण्‌ के वाक्यों मं मिलता हे :— 
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(१०) माधव विदेध के मुंह में अग्निवैस्वानर थी। उसके कुल का पुरोहित 
ऋषि गौतम राहूगण था। जब यह उससे बोलता था तो माधब इस भय से कोई 
उत्तर नहीं देता था कि कहीं अग्नि उसके मुह से गिर न पड़े । 

(१३) फिर भी उसने उत्तर नहीं दिया | ( तब पुरोहित ने कहा ) हे घृतस्त 
हम तेरा आवाहन करते हैं। ( ऋग्वेद म» ५ सू २६ रि० २)। उसका इतना 
कहना था कि घृत का नाम सुनते ही अग्नि वैश्वानर राजा के मुंह से निकल पड़ी । 
वह उसे रोक न सका । वह उसके मुह से निकल कर इस भूमि पर गिर पड़ी | 

(१४) माधव विदेश उस समय सरस्वती नदी पर था। वहाँ से बह (अग्नि) 
इस पृथ्वी को जलाते हुये पूरव की और बढी और ज्यों-ज्यों बह जलाती भई बढ़ती 
जाती त्यो-्यों गौतम राहूगण और विदेघ माधव उसके पीछे-पीछे चले जाते थे, उसने 
इन सब नदियों को जला डाला ( सुला डाला ) । अब बह नदी जो सदानीर ( गण्डक) 
कहलाती है, उत्तरी ( हिमालय ) पर्वत से बहती है। उस नदो को उसने नहीं 
जलाया । पूर्वकाल में ब्राह्मणों ने इस नदी को यही सोच कर पार नहीं किया क्योंकि 
अग्निवेश्वानर ने उसे नहीं जलाया था । 

(१५) परन्तु इस समय उसके पूरव में बहुत से ब्राह्मण हैं | उस समय बह 
(सदानीर के पूरव की भूमि) बहुत करके जोतीं बोई नही जाती थी और बड़ी दल- 
दलही थी, क्योंकि अग्निवेश्वानर ने उसे नहीं जलाया था । 

(१६) परतु इस समय वह बहुत जोती बोई हुई है क्योंकि ब्राह्मणों ने उसमें 
होमादि करके उसे अग्नि से ठीक किया है। अभी भो गरमी में यह नदी उमड़ 
चलती है । वह इतनो ठंढी है, क्योंकि अग्निवेश्वानर ने उसे नहीं जलाया । 

(१७) माधव विदेध ने तब अग्नि से पूछा कि, में कहाँ रहूँ १ उसने उत्तर दिया 
कि “तेरा निवास इस नदौ के पूरव हो ।” अव तक भी यह नदी कोशलो और. 
विदेहा की सीमा हैं, क्योंकि ये माधव की सन्तति हे ( सतपथ ब्राह्मण १, ४, १ ) 

ऊपर के वाक्यों में हम लोगों को कल्पित कथा के रूप में अधिवासियों के. 
सरस्वती के तट से गण्डक तक धीरे-धीरे बढ़ ने का वृतान्त मिलता है । यह नदी दोनों 
राज्यों की सीमा थी । कोशल लोग उसके पश्चिम मं रहते थे श्रोर विदेह लोग उसके 
पूरव में । 

वर्ष में, सम्भवतः कई शताब्दियों में विदेहों का राज्य शक्ति और सभ्यता में 
बढ़ा, यहाँ तक कि वह उत्तरी भारतव में सबसे प्रधान हो गया । 

भारत वष के ऐतिहासिक काव्य काल के इतिहास में विदेहं का राजा जनक 

कदाचित सबसे प्रधान व्यक्ति है । इस सम्राट ने केवल भारतवर्ष के हिन्दू राज की 
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दरतम सीमा तक अपना प्रभुत्व ही नहीं स्थापित कर लिया था वरन्‌ उसने अपने निकटः 
उस समय के बड़े-बड़े विद्वानों को रक्खा था, उनसे वह शास्त्राथ किया करता था श्रौर 
जगदीश्वर के विषय में उन्हें शिक्षा दिया करता था । यही कारण है कि जनक के नाम 
ने अक्षय कोर्ति प्राप्त की है। काशियों के राजा अजातशत्रु ने जो कि स्वयम्‌ एक विद्वान 
था और विद्या का एक प्रसिद्ध फैलाने वाला था, निराश होकर कहा कि “सचमुच सबः 
लोग यह कह कर भागे जाते हैं कि हमारा रक्तक जनक है!” ( वृहदारण्यक. 
उपनिषद्‌ ११,३१) 


जनक के बड़े यश का कारण कुछ अंश में उसकी समा के प्रधान पुरोहित 
याशवल्क्य वाजसनेयी की बुद्धि और विद्या है । राजा जनक के आश्रम में इस पुरोहित 
ने उस समय यजुर्वेद को दोहराने, मन्त्रों को व्याख्यानों से अलग करने, उनको संक्षिप्त 
करके नये यजुर्वेद (शुक्ल यजुर्वेद) के रूप में बनाने, तथा इसका विस्तृत वर्णन एक. 
द्राह्यण (सतपथ ब्राह्मण) में करने का साहस किया | इस महतकार्य में ब्राह्मणों ने कट्दै 
पीढी तक श्रम किया, परन्तु इस कार्य को आरम्भ करने का गौरव इस शाखा के संस्था- 
पक याशवल्क्य वाजसनेयी और उसके विद्वान ग्राश्रयदाता, विदेहो के राजा जनक को; 
ही प्राप्त है। 

परन्तु जनक इससे भी अधिक सत्कार ओर प्रशंसा किए जाने योग्य है । जवः 
कि ब्राह्मण लोग क्रिया संस्कारों को बढ़ाये जाते थे और प्रत्येक क्रिया के लिये स्वमता- 
नुसार कारण वतलाते जाते थे तो क्षत्री लोग ब्राह्मणों के इस पाण्डित्य दर्प से कुछु अधीर 
से जान पड़ते हैं । विचारवान और सच्चे लोग यह सोचने लगे कि क्या धर्म केवल इन्हीं 
क्रिया संस्कारों श्रौर विधियों को सिखला सकता हे । विद्वान क्षत्री लोग, यद्यपि अब तक 
द्राह्यणों के बनाए हुवे क्रिया संस्कारों को करते थे, परन्तु उन्होंने अधिक पुष्ट विचार 
प्रचलित किये और आत्मा के उद्देश्य और ईश्वर के विषय में खोज की। ये नये तथा 
कृतोद्यम बिचार ऐसे बीरोचित, पुप्ट ओर हटू थे कि ब्राह्मण लोगों ने, जो अपने ही 
विचार से अपने को बुद्धिमान समझते थे, रन्त को हार मानी ओर वे चुत्रियों के पास 
एस नई सम्प्रदान के पाण्डित्य को समझने के लिये आये । उपनिषदां में ये ही दृद तथा 
एप्ट विचार हें जो ऐतिहासिक काव्य काल के अन्त में प्रचलित हुए थ और विदेह के 
राजा जनका का उपनिपदों के इन विचारों को उत्पन्न करने के कारण, उस समय के 
घ्न्य राजाश्रों की अपक्ता बहुत अधिक सत्कार, किया जाता हे। 


_ 


पनिपदों की शिक्षा के विपय में पृरा-पूरा वणन हम आगे चलकर किसी 
गे, परन्ठु जनक तथा उस नमय के ओर राजाओं का इतान्त पूरा न 
हम यहाँ उनमें से कुछ ऐसे वाक्य 


«1 


न कर जिनमे ब्राह्मणों 
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का उनसे सम्बन्ध तथा इतोद्यम वेदान्तिक विचारों के लिये भारतवर्ष में उनके उद्योग, 
प्रगट होते हैं । 

।बदेह के जनक की भेंट कुछ ऐसे ब्राह्मणों से हुई जो कि अभी आए थे । ये 
स्रेत केतु श्रारुणेय, सोमसुष्म सत्वयि, गरर याज्ञवल्क्य थे । उसने पूछा कि आप ग्रम्नि- 
होत्र कैसे करते हैं ! 

तीनों ब्राह्मणों ने अपनी-अपनी बुद्धि के अनुसार उत्तर दिया, पर किसी का 
उत्तर ठीक नहीं था । याञ्चवल्क्य का उत्तर यथार्थ वात के बहुत निकट था, परन्तु वह 
पूर्णतया टीक नहीं था । जनक ने उनसे ऐसा कहा गौर वह रथ पर चढ़ कर चला 
-गया । 

ब्राह्मणों ने कहा “इस राजन्य ने हम लोगों का अपमान किया है 12? याज्ष- 
बल्क्य रथ पर चढ़ कर राजा के पीछे गया और उससे शंका निवारण की ( सतपथ 
ब्राह्मण ११,४१५ ) “अब से जनक ब्राह्मण हो गया” ( सतपथ ब्राह्मण ११,६,२१ ) 

छुन्दोग्य उपनिषद्‌ ( ५,३ ) में लिखा है कि ऊपर के तीनों ब्राह्मणों में से एक 
अर्थात्‌ स्वेतकेठु आरुणेय, पांचालों की एक समा में गया और प्रवाहन जैबलि नामक 
एक चत्री ने उससे कुछ प्रश्न किये, जिसका उत्तर वह न दे सका | वह उदास चित्त 
अपने पिता के पास आया और बोला -- उस राजा ने मुझसे पांच प्रश्न किये और मैं 
उनमें से एक का मी उत्तर न दे सका । “उसका पिता गौतम भी स्वयम्‌ इन प्रश्नों को 
न समझ सका और वह अपना समाधान करने के लिये उस चत्र के पास गया । प्रवाहन 
बलि ने उत्तर दिया कि “हें गौतम, यह ज्ञान तुम्हारे पहले और किसी ब्राह्मण ने नहीं 
प्रात्त किया और इसीलिये यह शिक्षा इस सृष्टि भर में केवल क्षत्री जाति की ही दै।” 
ओर तब उसने गोतम को वह ज्ञान दिया । 

इस उपनिपद में एक दूसरे स्थान पर, इसी प्रवाहन ने दो घमण्डी ब्राह्मणों को 
निरुत्तर कर दिया और तव उन्हें परमेश्वर के विषय में सच्चा ज्ञान दिया । 

सतपथ ब्राह्मण ( १०,१,१ ) में यह कथा लिखी है और बही छान्दोग्य उपनिषद 
( ५,२ ) में लिखी गई है कि पाँच ब्राह्मण गहस्थो और वेदान्तियों को इस बात की 
जिज्ञासा हुई कि आत्मा क्या है और ईश्वर क्या है? वे लोग यह ज्ञान प्राप्त करने 
के लिये उद्दालक आरुण) के पास गये । परन्तु आरुणी को भी इनमें सन्देह था और 
इसलिये वह उन्हें क्षत्री राजा अश्वपति कैकेय के पास ले गया जिसने उन्हें उस यश में 
विनयपूवक ठहरने को निमंत्रित किया जिसे वह किया चाहता था। उसने कहा “मेरे 
राज्य में कोई चोर, कंजूस, शराबी, कोई ऐसा मनुष्य जिसके यहाँ मूर्ति न हो, कोई 
मूर्ख, व्याभिचारिणी नहीं हैं । महाशयों, में यज्ञ करता हूँ श्रीर जितना ज्ञान में प्रत्येक 
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क्रत्विक को दूँगा उतंनो आप लोगों को भी दूँगा [ कृपो कर आप यहां ठहरिये ।” 


| वे लोग ठहरे रोर उन्होंने अपने आने का अभिप्राय कहा और दूसरे दिन प्रातः 
'काल चे लोग अपने हाथों में ईधन लिये ( शिष्यों की भाँति ) उसके निकट गये 
ओर उसने विना किसी संस्कार की विधि के उन्हें वह शान दे दिया जिसके लिये वे 
आये ध | 


यह वात आश्चर्यजनक है कि मिन्न-मिन्न उपनिषदों में पुनः-पुन एक ही नाम 

और भिन्न-भिन्न रूपों में एक ही कथाएं मिलती हैं, जिससे प्रगट होता है कि प्राचीन 

उपनिषद्‌ लगभग एक हो समय में बनाये गये थे। उद्दालक आरुणी, जिसका नाम 

गौतम भी है, उसके पुत्र स्वेतकेतु का वर्णन फिर कौशनीकि उपनिषद्‌ में भी मिलता 

। उसमें पिता श्रीर पुत्र हाथ से ई घन लेकर चित्रगांग्यायनी के पास शान सीखने को 

गये । चत्री राजा चित्र ने कहा है “हे गौतम तुम ब्राह्मण होने योग्य हो, क्योंकि तुम में 
अभिमान नहीं आया । यहाँ आग्रो, हम तु-हारा समाधान कर देगें |” (१,१) 


काँशनीकि उपनिषद में (४) प्रसिद्ध विद्वान गार्ग्य बालाकि और काशियों के 
विद्वान राजा अजातशत्र्‌ के वादविवाद के विप्रय में एक प्रसिद्ध कथा लिखी दै। इस 
मंदी ब्राह्मण ने राजा को ललकारा, परन्तु इस पर जो शास्त्रार्थ हुआ उसमें उसकी 
हार हुई आर बह निरुत्तर हो गया | अजातशत्रु ने उससे कहा हे वालाकि, तुम यहीं 
तक जानते हो ? बालाकि ने उत्तर दिया केवल यहीं तक ।? अब अजात-शत्र्‌, ने उससे 
कहा कि “तुमने मुझे व्यर्थ ही यह कह कर ललकारा कि क्या मैं तुम्हें ईश्वर फे विपय 
का शान दू? ह वालाकि, वह जो उन वस्तुओं का ( जिसका तुमने वर्णन किया है) 
पत्ता ह, वह जिसकी यह सव माया है, केबल उसी का ज्ञान प्राप्त करना चाहिये | 


तव वालाकि अपने हाथ में ईधन लेकर यह कहता हुआ आया क्रि क्या में 
आप निकट शिष्य की भांति श्रारऊँ ? अजातशत्र ने उसे कहा 'मैं इसे अनुचित सम- 
मता हू कि कोई खत्री किसी ब्राह्मण को शिप्य बनावे । । आओ, में तुम पर सव बात 
स्पप्ट दर देता हू 1! 

जह कथा, तथा स्वेतकेतु अरुणेय और च्चत्री राजा प्रवाहन जैवलि की कथा भी 
सदारण्पक उपनिपद में पुनः दी है। 


जनक 


उपनिपदों में से अ्रगण्ति वाक्य मिलते हैं जिनमें चत्री लोग सच्चे धार्मिक ज्ञान 
चान वाले लिखे गये है | परन्तु यहाँ पर अधिक उदाहरण देने की आवश्यकता 


६। जितना हम ऊपर कह आए हैं वह दिखलाने के लिये वहुत है कि हिन्दू धर्म 
फा०--६ 


पे; र 


१३० प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


तथा वेदान्त फे इतिहास में ऐतिहासिक काब्य काल के छन्त में चत्री लोग किस अवस्था 

में थे। मानुषी ज्ञान के इतिहास में उपनिषद एक नया समय स्थिर करते हैं । यह शान, 

जिसका समय ईसा के लगभग १००० वर्ष पहले है “पहले किसी ब्राह्मण ने नहीं प्राप्त 
किया था । वह इस सृष्टि में केवल चत्रियों ही का था ।? 


ये ही यथार्थ कारण हैं जिससे हम लोगों को विदेह के राजा जनक की प्रशंसा 
करनी चाहिये और उनका कृतज्ञ होना नाहिये । यह बड़े कौतूहल की बात है कि हम 
लोग जनक, विदेहों तथा कोशलों से एक कल्पित कथा द्वारा भी परिचित हैं, जो कि 
इन पूज्य नामों फे विषय में कही गई है । यह कल्पित कथा आर्य लोगों के दक्षिणी 
भारतवर्ष को बिजय करने से सम्बन्ध रखती है | परन्तु उत्तरकाल के कवियों ने भक्ति 
और कृतज्ञता में चूर होकर इस बड़ी ऐतिहासिक घटना का सम्बन्ध उन प्राचीन राजाओं 
के नाम से कर दिया है जिनका इस विषय से कोई भी सम्बन्ध नहीं था। योरप में उस 
ग्रन्धकारमय समय का भी इतिहास कभी ऐसा स्पष्ट नहीं था कि कोई कवि जेरुसलेम 
का प्रतयुद्वार शर्लमेगन अथवा एल्फ्रेड दी ग्रेट द्वारा वर्णन करता । परन्तु भारतवष का 
दूसरा महाकाव्य लंका विजय होना एक कोशिलों के राजा द्वारा वर्णन करता है| 
जिसका विवाह विदेहों के राजा जनक को कन्या से हुआ था । 


हमारे आधुनिक ज्ञान से इस बात का निर्णय करना सम्भव नहीं है कि रामायण 
पहले-पहले कब वनाई गई । हम लोगों को सूत्र ग्रन्यो में महाभारत के उल्लेख मिलते 
हैं परन्तु उनमें राम'यण का कोई उल्लेख नहीं मिलता | ईसा के पांच शताब्दी पहले 
वद्भाल के विजय नामी राजा ने लंका का पता लगाया था और उसे जीता था । अतएव 
पहले-पहल लोगों का यह बिचार हो सकता है कि यह महाकाव्य उसी समय में रचा गया 
होगा । परन्तु इसके विरुद्ध ही इस टापू का होना, बिजय के कई शताब्दी पहले रे 
हिन्दुओं को मालूम था । अतएव रामायण, जिसमे कि विजय की जीत का उल्लेख कह 
पर नहीं आया है, विजय के पहले उस समय में बनी होगी जब कि यह द्वीप हिन्दुओं 
को बहुत ही अस्पप्ट रीति से ज्ञात था | 


इस अनुमान का अधिक सम्भव होना इस वात से भी प्रगट होता है कि बिंग 
पव॑त के दक्षिण का भारतवर्ष का भाग रामायण में एक नन्त वन की भांति वर्णन 
किया गया है और वहाँ के आदिवासियों का बन्दरों श्रौर भालुओं की तरह उल्लेए 
ह । हम लोगों को यह मालूम है कि आर्य लोग गोदावरी ओर कृष्णा नदी के तट पर 
दशनकाल के आदि में उसे और ईसा के कई शताब्दि पहले न्ध आदि बंशों के बढ़े 
बड़े राज्य विभव को पात हुये और शास्र तथा बिद्या के नए-नए, सम्प्रदाय स्थापित 
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हुए । श्रतएव रामायण, दक्षिण में इन सव बातों फे होने के पहले ही रची गयी होगी, 
क्योंकि उसमें विन्ध्या के दक्षिण आये लोगों की सभ्यता का उल्लेख कहीं भी नहीं 
है। श्रतः प्रादि महाभारत की तरह आदि रामायण भी ऐतिहासिक काव्य काल ही में 
बनी थी । 

महाभारत को तरह रामायण में भी ऐतिहासिक घटनओं का वर्णन नहीं है बरन्‌ 
उसी की भाँति इसके नायक भी कल्पित मात्र हैं । 


ऋग्वेद के समय ही से खेत की हल रेखा, सोता ने देवी की ख्याति प्राप्त की थी 
ओर उसकी पूजा भी देवी की भाँति की जाती थी | अतएव जव दक्षिणी भारतवष' मे 
धीरे घोरे कृषि फैलती गई तो कवियों के लिये यह रचना करना कुछ कठिन नहीं था कि 
लोग सीता को चुरा कर दक्षिण में ले गये और जव इस देवी तथा स्री ने, जोकि मानुषी 
कल्पना की सबसे उत्तम रचना है, ख्याति तथा स्नेह प्राप्त कर लिया था, तो बह. 
स्वभावतः ही राजाओं में सबसे पुण्यात्मा और विद्वान्‌ , बिदेहों के राजा जनक की कन्या 
कही गई | 


परन्तु इस महाकाव्य में जिस सीता के पति और कोशल़ों के राजा राम का 
वर्णन है, वह कौन है? उत्तरकाल के पुराणों में लिखा है कि वे विष्णु के अवतार थे ] 
परन्तु जिस समय का हम वर्णन कर रहे हैं उस समय तक स्वयम्‌ विष्णु ने शर प्डता नहीं 
प्राप्त की थी । उस समय भी ऐतिहासिक काव्य काल के देवताश्रों में इन्द्र प्रधान माना 
जाता था ओर सूत्र ग्रन्थों ( यथा पारस्कर गृह्य सूत्र २, १ ७, ६ ) में हल रेखा की देवी, 
सीता इन्द्र की पत्नी कही गई है । तो कया यह अनुमान टीक नहीं है कि महाभारत के 
नायव भ्रजु न की तरह रामायण के नायक राम की रचना, केवल दूसरे रूप में अना- 
दृष्टि के दैत्यों से लड़ते हुये इन्द्र की कथा से की गई हो ? इस प्रकार से इस महाकाव्य 
; षा जो उत्तरी आग्तवर्प के ऐतिहासिक युद्ध वा वर्णन करता हे ओर उस मह्दाकाव्य का 
. गग्चन्ध, जो दक्षिणी भारतवर्ष को ऐतिहासिक विजय वर्णन करता है, इन्द्र की कथा के 
हारो बर दिया गया है | 
(रन यद्यपि रामायण ऐतिहासिक घटनाओं के वर्णन की माँति विलकुल निरर्थक 
फिर भी महाभारत को तरह उससे भारतवप' की एंरानी सामाजिक दशा का पता 
. हदा ६ । धतएव यहाँ पर उसकी कधा का रुत्षेप में लिखना आवश्यक जान पड़ता 
` १ परन्तु इसके केवल पहले इतना ओर कहना है दि जीवन के दृश्य के लिये भी 
` गमापण, महाभारत के समय से दहुत पीछे की अर्थाद एतिहासिक काव्य काल के विल- 
डेले छन्त को है । गमापण में महाभारत के दिया को प्रचण्ड वोग्ता तथा आत्मग्न्ा 


त 
गो पार जाती । उसमें लोग द्राह्ाणो के अधिक अधोन पाये जाते है | स्ववम जनक 


१३३. प्राचीन भारत की सभ्यता" का इतिहास 


क्षुत्रियों की विद्या ओर गौरव का अभिमानी प्रति-पादक नहीं,.वरलन्‌ ब्राह्मणों का एक 
न्न सेवक वर्णन.किया गया है । इस महाकाव्य का नायक, स्वयम्‌ राम, यद्यपि एक, चत्री. 
योद्धा परशुराम से सामना करके उसे पराजित करता है, परन्तु बह -इसे अनेक ज्मा 
धार्थनाश्रों के साथ करता है । कदाचित परशुराम की कथा में एक बढ़ी ऐतिहासिक बात; 
है। यह वर्णन किया गया है कि उसने चत्रियों से लड़ कर उस जाति को निमू ल कर 

दिया और फिर इस महाकाव्य के नायक राम ने उसे पराजित किया,। ऐसा जान: पड़ता है 

कि यह कथा ब्राह्मणों और चत्रियों के वास्तविक विरोध और द्वेष को प्रगट . करती है, 

जिसके चिन्ह हम लोग कथा के रूप में उपनिषदों में देख चुके हैं। र” 


सारांश यह कि रामायण के पढ्ने से यह विदित होता है कि भारतवध' की 
सच्ची शूरता का समय बीत गया था और आर्यलोग गंगा की घाटी में कई शताब्दियों 
तक पड़े रहने के कारण शिथिल से हो गये ये । उसमें महाभारत की वे वीरोचित, यंग्रेपि 
कुछ श्रशिष्ट और आचार व्यवहार की बातें नहीं मिलती । उसमें सच्ची. बीरता के 
मनुष्य और सच्ची ददता और संकल्प के साथ लडे हुये युद्ध नहीं मिलते । उसमें कर्ण, 
दुर्योधन और भोम की भाँति शारीरिक बल के तथा अभिमानी और दृद्चित्त मनुष्य 
नहीं मिलते । रामायण में उन्नति को प्राप्त नयिकाएँ हैं, जैसे अभिमानिनी श्रोर भीतरी 
मार करने वाली कैकेयी, अथवा शान्ति और सदा दुःख सहती हुई सीता । रामायण के 
नायक लोग किंचित सीधे ओर साधारण मनुष्य हैं जो कि ब्राह्मणों को बड़े मानने वाले 
एवं शिष्टाचार धर्म के नियमों का पालन करने में बड़े उत्सुक और बड़े युद्ध करने वाले 
हैं, परन्तु उनमें सच्चे लड़ने वालों की इष्यता नहीं है । जाति की शूरता में परिवर्तन हो 
गया था और यदि राजा प्रजा बहुत सभ्य और नियमानुसार चलने वाले हो गये थे तो 
उनमें दता और वीरता भी कम हो गई थी | ईसवी पूर्व तेरहवीं शताब्दी के, अर्थात्‌ जव 
इद्‌ और विजयी कुरु और पांचाल लोग द्वाव में राज्य करते थे उस समय के हिन्वू लोगों 
का जीवन जानने के लिये हम अपने पाठकों को महाभारत पढ्ने को कहेंगे और ग्यार- 
हबी शताब्दी के ग्रर्थात्‌ जब कोशल और विदेह लोग गंगा की घाटी में अधिक काल, 
तक रहने से निवमानुकूल चलनेवाले ब्राह्मणों के अधीन, विद्वान और शिथिल हो गये 
4, उस समय के हिन्दुओं के जोवन का बृतान्त जानने के लिये हम पाठकों को रामायण 
पढ्ने को कहेंगे | ऐतिहासिक काव्य काल के प्रारम्भ से लेकर अन्त तक हिन्दू समाज में 
जो परिवर्ततन इशा वह इन दोनों महाकाव्यों से प्रगट होता है | 


अच हम रामायण 


को कथा प्रारम्भ करते है | हम ऊपर कह चुके हूँ कि जो 
लोग गंगा और गंडक 


नदी के बीच के विस्तृत देश में रहते थे वे कोशलों के नाम 
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से प्रसिद्ध धे । इस जाति के प्रसिद्ध राजा दशरथ की राजधानी अयोध्या अथवा अवध 
में थी और इस प्राचीन नगर का खंडहर अब तक यात्री लोगों को कुछ दूहों के रूप 
म दिखलाया जाता है। दशरथ की रानियों मं से तीन का सबसे अधिक सत्कार किया 
जाता था । इनमें से कौशल्या से उसे उसका सबसे वड़ा पुत्र राम हुआ, कैकेयी से भरत 
ओर सुमित्रा से लक्षमण ओर शतरनन हुये । दशरथ ने अपनी इद्धावस्था में राम को युव- 
राज बनाने का विचार किया परन्तु अभिमानिनी ओर सुन्दर कैकेयी ने यह हठ किया 
कि उसी का पुत्र युवराज बनाया जाय ओर टुर्वल बृद्ध राजा को अपनी पत्नी की इस 
दृद इच्छा को मानना पड़ा । 


उसके पहले ही राम ने एक स्वयम्बर में विदेहों के राजा जनक की कन्या सीता 
को प्राप्त किया था | इस स्वयम्बर में बहुतेरे राजे और राजकुमार इकट्ठ हुये थे, परन्तु 
उनमें से केवल राम ही भारी धनुप्र को उठा कर उसके दो टुकड़े कर सके थे । परन्तु 
इस समय जब्र कि राम के युवराज बनाये जाने की आशा में सारी अग्रोध्या में हप हो 
रहा था, कैकेयी के महल में यह निश्चय हुआ कि भरत युवराज हों ओर राम १४ वर्ष 
के लिये देश से निकाल दिये जाय । 

राम इतने आज्ञाकारी और धर्मज्ञ थे कि इस श्राज्ञा को टालना तो दूर रहा 
उन्होंने इस पर रोप भी नहीं किण | उनके श्रद्धालु भाई लब्मण भी उसके साथ हुए 
अर सुशीला सीता तो अपने पति से अलग होने की वात ही नहीं सुनती थीं। अ्रतः 
अयोध्या वासियों को दुःख में रोते छोड़कर राम, सीता और लक्ष्मण नगर से बाहर 
निकल गये । 


ये लोग पहले प्रयाग वा इलाहाबाद में भारद्वाज मुनि के आश्रम में और फिर 

वहाँ से श्राधुनिक घुन्देलखन्ड के निकल चित्रकृट में बाल्मीकि के आश्रम में गये | 

` वाल्मीकी, रामायण के बनाने वाले कदे जाते हैं, टोक उसी तरह से जैसे कि वेदों के 
| संकलित करने वाले इप्णद्व पायन ब्यास महाभारत के बनाने वाले कहे जाते हैं । 


| दशरथ राम के शोक में मर गये और भरत ने चित्रकूट में राम के पास जाकर 

: पिता की मृत्यु का समाचार कहा और लौट चलने की प्रर्थना की । परन्तु राम ने प्रतिज्ञा 

, षी थी उससे उन्होंने अपने को बड़ समभा और न्त में यह स्थिर हुआ कि १४ वप" 

रे दीत जाने पर राम लोटकर राजगद्दी पर बेटे । भरत अ्रयोध्या को लौट आये | 

ह चित्रकूट छोड़कर राम दण्डक वन में और गोदावरी के उद्गम के निकट के 
बनो घौर घन्तर्य जातियों में घूमते रहे । क्योकि अभी दक्षिणी मारतवर्प में आर्य लोग 

८ ६ धाइर नहीं वसे भ । इस प्रकार से १६ वर्प बीत गये । 
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क लंबा छार दक्तिणी भारतवए के राच्तनों के राजा रावण्‌ ने सीता की जो श्रव 


१३४ प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


वर्नो में थीं, सुन्दरता का समाचार पाया और राम की अनुपस्थिति में वह उन्हें 
उनकी कुटी से चुरा कर लंका को ले गया । राम ने बहुत खोज कप्ने पर इसका 
पता पाया। उन्होंने दक्षिणी भारतवर्ष की अनार्य जातियों से जो बन्दर और भालू 
वर्णन किये गये हैं, मेल किया और लंका जाकर अरनी पत्नी को प्राप्त करने की 
तेवारियाँ कीं । / 
अनार्य जातियों में बाली एक राजा था, उपका भाई सुग्रीव उप्रका राज्य और 
उसकी स्री छीनना चाहता था । राम ने बाली से लड़ कर उसे मार डाला, सुग्रीव को 
राज्य श्रीर वाली की विधवा सत्री को पाने में सहायता दी, और तब सुग्रीत्र ने अपनी सेना 
सेकर लंका को प्रस्थान किया । 
हनुमान जो कि अनार्य सेना का प्रधान सेनापति था मार्ग दिखलावा हुश्रा 
चला | वह उस साठ मील के जलइम» मध्य को लांघ गया, जो भारतवष को लंका के 
अलग करता है, वहाँ उसने सीता को पाया और उसे राम की भेजी हुई अंगूठी दो। 
तव उसने रावण की राजधानी में आग लगा दी और राम के पास लोट आया । 
अब इस ग्रन्तरीप में पत्थरों से एक सेतु बनाया गया | पाठक जानते होंगे कि इस 
अन्तरीप के लगभग आर पार एक प्राकृतिक सेतु है ओर इसमें कोई सन्देह नही है कि 
इस स्थान के प्राकृतिक रूप ने ही कवि के मन में यह विचार उत्पन्न किया कि यह सेतु 
राम की सेना के भ्रमानुषी परिश्रम से बनाया गथा था । तब सब सेना ने पार होकर 
रावण की राजधानी में घेरा डाला । 


इसके पीछे जो युद्ध का वर्णन दिया है वह यग्रपि काव्यमय घडनाओं और 
उत्तेजक वर्णनों से भरा है, पर श्रस्वाभाविक ओर चित्त को उवा देनेवाला है । रावण 
ने इन आक्रमण करने वालों को भगाने के लिये एक-एक करके अपने सव सरदारों को 
भेजा । परन्तु वे सव राम के अमानुषी शस्रौं ओर गुप्त मंत्रं से युद्द में मारे गये | रावण 
के अभिमानी छुत्र इन्द्रजीत ने वादलों पर से युद्ध किया पर लच्सण ने उसे मार डाला । 
रावण क्रोधित होकर ञ्राया ओर उसने लक्ष्मण को मार डाला, परन्तृ यह मृतक वीर, 
डट्‌ भक्त हनुमान की लाई हुई किसी औषधि के प्रभाव से फिर जी उठा । रावण का एक 
भाई विमीपण अपने भाई को छोड़ कर राम से मिल गया था । उसने राम से वह भेद 
वता दिया था जिससे प्रत्येक योद्धा मारा जा सकता था ओर इश प्रकार से रावण की 
अमिमानी सेना के सव नायक एक-एक करके मरते जाते थे । अन्त में -स्त्रत्रम्‌ रावण 
आया ओर रामके हाथों मारा गया। सीता पुनः प्राप्त हो गई' परन्तु उन्हें अपने 
सतीत्व का प्रमाण जलती हुई चिता में कूद कर और फिर उसमें से विना जले हुये निकल 
कर देना पड़ा | 


विदेह, कोशल ओर काशी १३५ 


अब चौदह वई बीत गए थे, इसलिये राम और सीता अयोध्या को लौट आकर 
राजगद्दी पर बैठे । परन्तु लोग सीता पर सन्देह करते थे, क्योंकि वह रावण के यहाँ रही 
धी श्रीर्‌ इसलिये वे लोग विचारते थे करि उनका सतीत्व अवश्य भ्रष्ट हो गया होगा। 
इसलिये राम ने पने पिता की भांति दुर्वत्त होकर, बिचारी दुःख सहती हुई सीता को, 
जो उस समय गर्भवती थीं, देश से निकाल दिवा । 

बाल्मीकि ने उनका चित्रकूट में स्वागत किया और वहाँ उन्हें दो पुत्र, लव ओर 
कुश हुए । बाल्मीकि ने रामायण बनाई अर इन लड़कों को उसे कंठ कराया | इस 
प्रकार से कई वप बीत गए । 

तब राम ने अश्वमेत्र यश्ञ करना निश्चय किया ओर इसके लिये घोड़ा छोड़ा 
गया । वह वाल्मीकि के आश्रम तक आया और वहाँ इन लड़कों ने उसे खेलवाड में 
पकड़ कर रख लिया। राम की सेना ने व्यर्थ ही इस घोड़े को उनसे ले लेने का यत्न 
किया | अन्त को स्वयम्‌ राम आए ओर उन्होने इन राजकुमारो को देखा, परन्तु यह 
नहीं जाना कि ये कौन हैं । राम ने उनके मुख से राप्रायण का पाठ सुना और अन्त में 
उन्हें अपना पुत्र जानकर गले से लगाया । 

परन्तु सीता के भाग्य में अब भी सुख नहों था । लोगों का सन्देह अव तक भी 
शान्त नहीं हुआ था और राम इतने दुबल मन के थ कि लोगों के विरुद्ध काम नहीं कर 
सवते थ | जिस पृथ्वी ने सीता का जन्म दिपा था वह फर गई श्रीर दीर्षकाल तक दःख 
सहती हुई बह उसमें समा गई । धर 

सीता की वैदिक कल्पना आर्थात्‌ क्षेत्रों को हल रेखा की ग्रस्पण्टता इस अन्तिम 
घटना से प्रगट होती है | परन्तु लाखों हिन्दशों के लिये सोता बासव में कोई मनुष्यथारी 
प्राण हुई थीं जा की धम ओर आत्मनिग्रह को आदर्श हैं । ग्व तक हिन्दू लोग अपनी 
00 दा नाम सीता न्खन हुने डरते है क्योंकि यदि उसका नम्र स्वभाव, उसका पतिव्रत 
थम, उसका अविच्ल अनुराण ग्रार अपने पति के लिग्रे उसका अजित प्रेम मानवी 
प्राणियों से बट्‌ बार था तो उसका दःख और संतोप भी उससे कहीं बदू कर था जैसा कि 
संदारों जीवों षे. भाग्य में प्रायः बदा होता है । समस्त भारतवर्ष में एक मी ऐसी स्री न 
होगी बिसे संतप्य सीता की कवा विदित न हो छार जिसे उसका चरित्र आदर्शवय और 
रुणशील न हो छार राम भी चाहे वे चरित्र में सीता की वरावरी न कर सकते हों, 
लय छपने नत्यादग्ण, आज्ञा पालन और पवित्रता नें आदर्श है । इसी प्रकार 


उना लाली भरतव सिरो के चिरे नीते शिक्षा का उपाय हे ओर उसका गौरव 


एस पार्या स दहत हू 





ग्यारहवाँ अध्याय 
आये और अनार्य लोग 


उत्तरी भारतवर्ष, की नदियाँ, आयों के विजय का मार्ग निश्चय करती हैं । जब 
कोई इन नदियों का मार्ग देखता है तो उसे आरयों के विजय की दस शताब्दियों का 
इतिहास विदित होता है और जव कोई सिन्धु और उसकी सहायक नदियों का मार्ग अर. 
फिर बनारस और उत्तरी विहार तक गंगा और यमुना का मार्ग देख चुकता है तो उसने 
ऐतिहासिक काव्य काल के अन्त तक अर्थात्‌ ईसा के १००० वर्ष पहले का हिन्दू आयाँ 
का सारा राज्य देख लिया। इन हिन्दुओं के राज्य की बडी भूमि के आगे का सारा 
भारतवष' आयौं से विना अनुसन्धान किया हुआ अथवा यों कहिये कि विना विजय किया 
हुआ पड़ा था जिसमें भिन्न-भिन्न आदिवासिनी जातियाँ वसती थीं। इस नार्य भूमि का. 
एक चौड़ा भाग, जो हिन्दू राज्य को पूरव, दक्षिण और पश्चिम में घेरे हुए था, ऐति- 
हासिक काव्य काल के अन्त में हिन्दुओं को ज्ञात होता जाता था । दक्षिणी विहार, 
मालवा, दक्षिण का एक भाग और राजपूताना मरुस्थल के दणिण देश, यह एक अर्घ- . 
मंडलाकार भूमि थी जो कि हिन्दुओं की नहीं हो गई थी परन्तु हिन्दुओं को धीरे-धीरे 
विदित हो गई थी । इसलिये इस भूमि का उल्लेख सबसे पहले उत्तरकाल के ब्राह्मणों में. 
कहीं-कहों पर आया है कि ये सव लोग अर्थात्‌ जीवित लोग जो कि कठिनता से मनुष्य 
कहे जा सकते हे, रहते थे | हम लोग साहसी ञ्रधिवासियों को इस अज्ञात और असभ्य 
भूमि में घुसते हुए, जहाँ-जहाँ वे गये वहाँ आदिवासियों पर अपना प्रभुत्व प्राप्त करते हुये, 
उपजाऊ नदियों के तटों पर जहाँ-जहाँ बस्तियाँ स्थापित करते हुए रौर विस्मित सम्यो 
को सभ्य शासन ओर सभ्य जीवन के कुछ फल दिखलाते हुए, अनुमान कर सकते हैं | 
हम लोग पुण्यात्मा साधुओं को इन जंगलों में शान्ति से जाकर पर्यतों की चोटियों पर वा 
उपजाऊ घाटियों से जो कि विद्या और पवित्रता का स्थान थी, आश्रम बनाकर रहते 
हुए ख्याल कर सकते हैं | अन्त में साहसी राजकीय शिकारी भी वहुधा इन जंगलों में 
सें जाते थे और श्रभागे राजा लोग जिन्हें उनसे अधिक बलवान प्रतिद्वन्दी लोग देश से 
निकाल देते थे वे भी वहुधा संसार से विरक्त होकर इन्हीं एकान्त जंगलों में आकर वसते . 
थे | यह अनायौं का देश जो धीरे-धीरे हिन्दुओं को विदित होता जाता था ऐसी दशा में . 
या । हम यहाँ पर कुछ ऐसे वाक्य उद्धत करेंगे जिससे जान पड़ेगा कि हिन्दुओं को इस . 


(१३६ ) 


- - - आये और अ्रनार्य लोग ` ` १३७: 


देश के विषय में कितना ज्ञान था -और वे लोग उन भिन्न-भिन्न आदिवासियों को किस 
नाम से पुकारते घे, जो कि इसमें सम्भवतः ईसा के पहले ग्यारहवीं शताब्दी में' 
रहते थे। 

ऐतरेय ब्राह्मण की अन्तिम पुस्तक में एक ऐसा वाक्य है जिसमें उस समय के 
मुख्य-मुख्य राज्यों के वर्णन फे साथ ही साथ दक्षिण और दक्षिण पश्चिमी की आदि 
वासिनी जातियों का भी उल्लेख है वह यहाँ पर उद्धत करने योग्य है-- 

“तब पूरब दिशा में बासवों ने सारे संसार का राज्य पाने के लिये ३१ दिन तक 

नहीं तीनों ऋक और यजु की रिचाओं और उन गम्भीर शब्दों से ( जिनका वर्णन अभी 
किया जा चुका है ) उस ( इन्द्र ) का प्रतिष्ठापन किया । इसीलिये पूर्वी जातियों के सब 
राजाग्रो को देवताओं के किए इस आदर्श के अनुसार सारे संसार के महाराजा का भाँति 
राज तिलक दिया जाता है ओर वे सम्राट कहलाते हैं ।?” 

“तब दक्षिण देश में रुद्र लोगों ने सुख भोग प्राप्त करने के लिये इन्द्र को ३१ 
दिन तक इन तीनों ऋकों अर्थात्‌ यजुस्‌ और उन गम्भीर शब्दों में ( जिसका उल्लेख 
अभी हो चुका है ) प्रतिष्ठापन किया। इसीलिये दक्षिण देश के जीवों ने राजाग्रों को सुख 
भोग के लिये राजतिलक दिये जाते हैं। ओर वे भोज अर्थात्‌ भोग करने वाले 
कहलाते हैं ।? 

“तब पश्चिम देश मे दैबी आदित्यों ने स्वतंत्र राज्य पाने के लिये उसको उन 
तीनों कों श्रर्थात्‌ यजुस्‌ कीं रिचाओं और उन गम्भीर शब्दों से प्रतिप्टापन किया | 
इसीलिये पश्चिम देशों के नीच्यों ओर अपाच्यो के सब राजे स्वतंत्र राज्य करते हैं और 
“स्वराट? अर्थात्‌ स्वतंत्र राजा कहलाते हैं ।? 

“तब उत्तरी देश में विश्वदेवों ने प्रख्यात शग्सन के लिये उसका उन्हीं तीनों 
रिचाश्रों से प्रतिष्लापन किया । इसीलिये हिमालय के उस ओर के उत्तरी देशों से सब 
लोग, जैसे उत्तर कुरुलोग, उत्तरमाद्र लोग, बिना राजा के बसने के लिये स्थिर किए गये: 
अर वे “विराज? श्रर्थात्‌ बिना राजा फे कहलाते हैं 1? 


“तब मध्य देश में, जो कि एक दृद स्थापित स्थान है, साथ्यों और अपत्यों ने 
राज्य के लिये इन्द्र का ३१ दिन तक प्रतिप्ठापन किया | इसीलिये कुरु, पांचालों तथा बसों 
रोर उसोनरों के राजाओं का राज्य तिलक दिया जाता है और वे 'राजा? कहलाते हैं ।”? 

इन उद्धत वाक्यों से हम एक दम से ऐतिहासिक काव्य काल के अन्त में जहाँ 
दकः हिन्द का राज्य था वह सब विदित हो जाता दै । जैसा कि. हम पहले कह चुके हैं, 
सन से एच्च में विदेह, काशी घौर कोशल लोग रहते थ और ये सब से नए हिन्द 
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र प्रसिता मे अपने पश्चिम में रहने वाल भाइयों से ब्दे हुए थ | 


“डट प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिसास 


'उनके राजा लोग, यथा जनक, अजात शत्रु आदि आदि गर्व से सम्राट की पदवी प्रहण | 
करते थे और अपनी विद्या और बल से अपनी प्रतिष्ठा का निर्वाह योग्यता से करते थे | 


दक्षिण में कुछ आर्य अधिवासी लोग चम्बल की घाटी तक जाकर आधुनिक 
-मालवा देश में रहने वाले आदिम निवासियों से अवश्य परिचित हो गये होंगे । ये जातियां - 
. सत्य! अर्थात्‌ ऐसे जीव जो मनुष्य कहे जाने योग्य नहीं हैं, कहलाती थीं। यहाँ पर यह 
'लिख देना भी उचित है कि इस ओर का राज्य तो भोज के नाम से कहलाता ही था 
'( इस शब्द की उत्पत्ति चाहे कैसी ही कल्पित क्यों न दी गई हो) पर उत्तर काल में. 
उस देश का नाम भी, जो कि विंध्य पवर्तो' से सरा हुआ दक्षिण में चम्बल की घाटी में 
है, भोज? था | 

इस स्थान से आर्य अधिवासी वा साहसी लोग पश्चिम की ओर बढ़े, यहाँ तक 
कि वे अरव के समुद्र के तटों तक पहुँच गए जिसके आगे वे नहीं बढ़ सकते थे । इन 
'दूरस्थ देशों के आदिवासियों को सम्य आदिवासी लोग कुछ तिरस्कार की दृष्टि से देखते 
थे और इसी अभिप्राय से उन्‍हें 'नीच्यों? और “अपाच्यों' का नाम दिया गया था और 
उनके शासक लोग 'स्वराट? अर्थात्‌ स्वतन्त्र राजा कहलाते थे । ये हो लोग जो कि 
ऐतिहासिक काव्य काल के ग्रन्त में बहुत कम प्रसिद्ध थे, उत्तर काल की सबसे अधिक 
अभिमानी और रणप्रिय हिन्दू जाति के अर्थात्‌ मराठों के पूर्व पुरुष थे । 


लिखा है कि उत्तर में उत्तर कुरु लोग, उत्तर माद्र लोग तथा अन्य जातियाँ 
हिमालय के उस ओर रहती थौं, परन्तु इससे सम्भवतः यह ताप्पार्य है कि वे नीची पर्वत 
श्रेणियों के उस ओर हिमालय की धाटियों में रहती थीं। अव तक भी इन पहाड़ियों के 
रहने वाले स्वतन्त्रता से प्राथमिक समाज में रहते हैं और सरदारों अथवा राजाग्रो से 
उनका सम्बन्ध बहुत कम होता है । अतए्व यह कोई आश्चर्य की वात नहीं है कि 
प्राचीन काल में वे बिना राजा के कहे जाते थे । 


अतः हिन्दू सृष्टि के त्रिलकुल बीच में गंगा की घाडी में कुर और पांचालों की 
प्रवल जातियाँ तथा बसों और उधीनरों की कम प्रसिद्ध जातियां रहती थीं 1 

पश्चिम में, राजपूताने के मरुस्थलों का आर्य लोगों ने कुछु भी अनुसंव्रान नहीं 
किया था। इन मरुम्थलों और पर्वतों के भील आदिवासो तत्र बिना छेइ छाड़ किय्रे ही 
छोड़ दिए गये थे जब तक कि इस्त्री सन्‌ के पीडे नए तथा भयानक आक्रयण 
करने वाले भारतवप में आकर इन भागों में आकर इन भागों में नहीं बसे | 

दूर पूरब में दक्षिणो बिहार तत्र तक हिन्दुओं के अधिकार में नहीं हुआ था । 


आर्य और अनार्य लोग | १३६ 


प्रोफेपर वेबर ने ग्रथर्वतेद में एक वोक्य दिखज्ञाया है जिसमें अज्ञों और मगधों का एक 
विशेष, परन्तु उनके विरुद्ध, उल्लेख है। इस वाक्य से जान पड़ता है कि दक्षिणी विहार 
के लोग तब तक हिन्दू जाति में सम्मिलित नहीं हुए थे, परन्तु श्रार्य लोग उनसे परिचित 
होते जाते थे । वङ्गाल प्रान्त अब तक ज्ञात नहीं हुआ था । 

दक्षिक्ञी भारतवर्ष अर्थात्‌ जिन्ध्य पर्वतों के उत्तर के भारतवष में हिन्दू लोग तब 
तक नहीं बसे थे । ऐतरेय ब्राह्मण ( ७,१८) में कुछ नीच असम्य जातियों का, और 
उनमें आलो का भी, नाम दिया है । हम आगे चल कर दिखलावेंगे कि दशन काल में 
आरन लोगों ने बड़ी उन्नति को थी ओर दक्षिण में उनका एक बड़ा सभ्य हिन्दू राज्य 
होगयाथा। 

रत्र हम ऐतिहासिक काव्य काल की सम मुख्य-मुख्य आर्य जातियों और राज्यों 
का तया उन श्रनार्य राज्यों का जो कि हिन्दू राज्य के दक्षिण मं श्र दवात्रत्त मं थे, वर्णन 
कर चुके । । आगे के ग्रध्वायों में हम इन लोगों को सामाजिक रीतियों और ण्हाचारों का 
वणुन करेंगे । परन्तु राजाओं का वृत्तान्त समाप्त करने के पहले, ऐतिहासिक राज्यामिप्रेक 
क्री बृहद्‌ रीति का कुछ वर्णन करेंगे, जैसा कि ऐतिहामिक काव्य काल के बहुत से 
ग्रन्थों में दिया है । यह्‌ रीति तथा ग्रश्वमेष, ये दोनों प्राचीन भारतब्रष को वड़ी ही 
गम्मीर और आइम्परयुक्त राजकीय रीतें हैं और इनका कुछ वर्णन हम हिन्दुओं के 
दोनों महाकाव्यों के सम्बन्ध में कर चुके हैं । यहां पर राज्य्ामिमेक के सम्बन्ध के केवल 
एक दो वाक्य ही उद्धत करने की छ्यावश्यकता है :-- 

वह सिंहासन पर व्याघ्र को चर्म इस प्रकार से विद्धाता है कि रोएँ ऊगर की 
ओर हाँ रौर उसकी गर्दन के ऊपर वाला भाग पूरव की ओर हो क्योकि व्याघ्र वन के 
पशु्रों का चत्र है । चत्र राजकीय पुछय है | इस चूत्र के द्वारा राजा ञ्राने तत्र की 
समृद्धि वरता हु । राजा सिंहासन पर वउने के लिते श्रउना मुँह पूर३ की ओर किये हुए 
उसके पीछे से आता है, पैर पर पर रख कर घुटने के वज्ञ इस प्रकार से बैठता है कि 
उसका दाहिना घुटना पृथ्वी से लगा रहता है और ग्ररने हाथों सिंहासन को पकड़ कर 
उसकी प्राथना यथोचित मंत्र द्वारा करता है । 

तव पुरोहित राजा के सर पर पत्रित्र जल डिइकता हे और यह कइता है--“इसी 
जल को, जो कि शुम, सब रोगो को अच्छा करने वाला ओर राज्य की समृद्धि करने 
दाला हू, अगर प्रजापति ने इन्द्र पर हिइका था, इसी छा सोन ने वढ्ण रज्ज पर छिड़का 
था, थार मनु पर पम ने छिइका था, सो इसी को हम तेरे उपर 
संसार घे राजाओं का राजा हो । तेरी प्रख्यात माता ने ठके संसार भर के 
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महाराजा होने के लिये जन्म दिया हें । भाग्यवती माना ने जके जन्म दिया है इत्यादि | 


१४० प्राचीन: भारत की सभ्यता का इतिहास 


फिर पुरोहित राजा को सोम की मदिरा देता है और क्रिया समास होती EE 1; 
( ऐतरेय ब्राह्मण ८,६-२ ) 

इसके आगे लिखा है कि पुरोहितों ने इसी रीति से कई राजाओं का भिपरेक 
किया, जिसके नाम से कि हम परिचित हो चुके हैं । कवष के पुत्र तुर ने इसी प्रकार से 
परीक्षित के पुत्र जनमेजय का अभिषेक किया था । वहाँ से जनमेजय सब जगह गया, 
उसने पृथ्वी के छोर तक विजय प्राप्त किया और अश्वमेध के घोड़े का वलिदान किया |? 
पर्वत और नारद ने इसी प्रकार से उग्रसेन के पुत्र युधंखौष्टि का राज्यामिषेक किया था । 
इसी प्रकार से वशिष्ठ ने ऋग्वेद के महा विजयी सुदास का और दीर्षतमस्‌ ने दुष्यन्त 
के पुत्र भरत का राज्याभिपेक् किया था | 1 

स्वेत यजुवैंद में भी राज्याभिप्रेक की रीति का एक दूसरा अच्छा वर्णन मिलता 
है। उसमें से हम यहाँ एक अद्भुत वाक्य उद्धत करते हैं जिसमें पुरोहित नए राजा को 
आशीर्वाद देता है । “वह ईश्वर जो जगत का राज्य करता है, तुम्ह अपनी प्रजा का 
राज्य करने की शक्ति दे बह अग्नि जो णहस्थों से पूजी जाती है, तुम्हें गहस्थो पर 
रुत्व दे । बच्षों का स्वामी सोम तुम्हें बनों पर प्रभुत्व दे | वाणी का देवता बृहस्पति 
वग्दै बोलने में प्रभुत्व दे | देवताओं में सबसे बढ़ा इन्द्र, तुम्हें सबसे बडा प्रभुत्व दे । 
जीवों का पालक रुद्र तुम्हें जीवों पर प्रभुत्व दे | मित्र जोकि सत्य का अवतार है, तमहं 
सत्यता में अति श्रेष्ठ बनावे | वरुण जो पुण्य कार्यों का रक्षक है, तुम्हें पुण्य के कार्यो 
में अति श्रेष्ठ बनावे |”? 

इसके आगे प्रजा को जो वचन कहे गये हैं उसमें पुरोहित उन्हें कहता है- 
“हे अमुक-अमुक जातियाँ ? गद ठम्हारा राजा है |” काव्य में यह पाठ है कि ' है कुरु 
ओर पांचाल लोग. यह ठुम्हारा राजा है |? 

हम इस अध्याय को वह उत्तम उपदेश देकर समाप्त करेंगे जो कि इसी वेद में 
आगे चलकर राजाश्रों के लिये है और जिसे यदि आज कल के शासक लोग स्मरण 
रखेंगे तो बहुत लाभ होगा | ' यदि तुम शासक हुआ चाहते हो तो आज से समर्थों और 
असमथों पर वरावर न्याय करो | प्रजा पर निरन्तर हित करने का दृढ़ विचार कर्‌ लो 
और सव आपत्तियीं से देश की रक्षा करो |? ( ३०,२७ ) 


बारहवाँ अध्याय 
जाति भेद 


हिन्द आर्य लोग सैकड़ों वरन्‌ हजारों वप्र तक बाहरी लोगों से बिल्कुल अलग 
रहे जैसा कि हमलोग किसी और जाति के इतिहास में नहीं पाते | इस प्रकार से अलग 
रहने में लाभ और हानि दोनों हीं थी । इसके अन्य फलों में एक यह भी फल हुआ कि 
सामाजिक नियम अधिक दृद और कठोर होते गए और इससे लोगों की स्वतन्त्रता और 
स्वाधीनता पुर्वक कार्य करने की शक्ति धीरे धीरे क्षीण होती गई । गंगा और जमुना 
के उपजाऊ और रमणीक तटों पर चार पांच शताब्दियों तक शान्ति पूर्वक्र रहने के 
कारण ये सम्प राज्य स्थापित कर सके थे। दर्शन, बिज्ञान तथा शिल्प की उन्नति कर सके 
थे और अपने समाज तथा धर्म की भी उन्नति कर सके थे पर इन्हीं शान्त, परन्तु टर्वल 
करन वाले प्रभावों से लोग उन सामाजिक वर्गों म भी अलग हो गये जो 'जातियां? 
वाहलाते हैं । 
हम देख चुके है कि वैदिक काल के अन्त के लगभग धर्माध्यक्ष लोगों का एक 
जुदा व्यवसाय ही हो गप्रा था ग्रोर पुत्र लोग भी अपने पिता ही का काम करने लग 
गये थे । ऐतिहासिक काव्य काल में जव धार्मिक रीतों मं वड़ा आडम्बर हो गया ्रीर 
जव उपजाऊ दोग्राव में नए-नए राज्य स्थापित हो यये ग्रौर राजा लाग अनगिनती 
रति विधानों के बड़े-बड़े यज्ञ करने ही मं अपना गौरव समझने लगे तो ऐसी अवस्था 
मं यह्द वहत सीधी वात ह कि केवल धमाध्यक्ष लागों के ही ऐसे कठिन बिधानों को कर 
सान [रण्‌ लोग उन्हें सत्कार की दृष्टि से देखने लगे, यहाँ तक कि वे अन्त में 
: हो सामान्य लोगों से अलग तथा श्रेप्ठतर श्रोणी के अर्थात्‌ एक अलग जाति 
व; दमभे जाने लगे । वे अपना जीवन केवल इन्हीं विधानों के सीखने नं विताते थे 
हैँ विस्तार पूवक कर सकते थे और इसलिये लोग सम्भवतः - 
यह विद्यारद लगे कि फेवल वे ही इन पवित्र कमो को करने के पात्र हैं | जब वंश 
परग्ररागत पुरोहित लोग टन आइम्वर उक्त विधानों के वास्तविक ज्ञान 


~ पा Se 


शार बवल व लाग हा 


और लोगों की 
द्‌ हां गए दा उनके लव अपना श्रणोके लोगों 
कर विसी धन्य से सम्बन्ध करना अच्छा नहीं समभा जाता था फिर भी वे किसी 


यरो से विवाह करके उसका मान वदा सचते थे | परन्तु पुरोहितों छे घर 


( ४६ ) 


१४२ प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


की कन्या अपनी श्रेणी के लोगों को छोड़कर ओर किसी से बिवाह नहीं कर सकती 
थी । आज कल के हिन्दश्रों की जो भावना ओर रीति है वह शीघ्र ही गंगा के तों 
पर रहने वाले हिन्दुओं का जो नियमानुसार चलने वाले थे ओर वाहरी सृष्टि से अलग 
थे, धार्मिक तथा अलंध्य नियम हो गई । 


ठीक ऐसे ही कारण राजकीय जाति के उत्पत्ति के भी थे। पंजाब फे हिन्दुओं 
में राज्याधिकार ने बहुत ही श्रधिक प्रतिष्ठा नहीं प्राप्त की थी । रणप्रिय सरदार लोग 
अपनी जाति को एक के पीछे दूसरी को विजय के लिये आगे बढ़ाते थे ओर उनमें से 
चशिष्टों और विश्वामित्रो के श्राश्रयदाता सुदास की भाँति बड़े बड़े सरदार लोग 
प्रवल राजा ही की तरह नहीं समके जाते थे बग्न्‌ वे मनुष्यों के नायक ओर जातियों 
के रक्षक के भाँति समभे जाते थे | परन्तु गंगा के तटों पर रहने वाले हिंदुओं में यह 
चात नहीं थी | सम्भवतः रणप्रिय कुरुश्रों और पांचालों के समय के आरम्म में जाति 
भेद पूरी तरह से नही हो गया था । परन्तु इसके पीछे शान्त कोशल ओर विदेह लोगों 
को जो कि सव राजसी ठाठ बाट से युक्त थे, प्रज्ञा देवतुल्य समझती थी । इसलिए ऐसी 
अवस्था में यह सम्भव नहीं था कि राजकीय वा ज्ञत्री जातिकी कन्याएँ दूसरी स्थिति के 
मनुष्यो से विवाह करें ऐसे अनुचित विवाह तो सारे संसार ही में दूषित समभते जाते 
हैं, परन्तु भारतव में में यह एक श्रलंघनीय नियम हो गया | इस प्रकार से जब 
ब्राह्मण और चत्री लोग दृद और अलंघनीय नियमों द्वारा श्रव्य लोगों से जुदे हो गये, 
यहाँ तक कि ब्राह्मण जाति की दीनातिदीन कन्या भी वैश्यों के सबसे बड़े और धनादय 
मनुष्य से भी विवाह नहीं कर सकती थी । 


योरप के सामाजिक इतिहास में भारतवर्ष के जाति भेद के समान कोई मी 
उल्लेख मिलना कठिन है । फिर भी योरप में एक समय एसा था जब कि भारतवर्ष 
जाति भेद ही के समान रीति वहाँ उन्ही कारणों से प्रचलित हुई थी जिनसे कि 
. भारतवर्ष में हुई थी । श्र्थात्‌ जन साधारण की टुर्वलता और योधाओं रौर 
धर्माध्यक्ञों की प्रवलता के कारण जब रोम का राज्य टूटा और सरदार आर वैरन लोग. 
योरप के सबसे अच्छे भाग ले रहे थे, उस समव जन साधारण में राजनैतिक उत्साह 
तथा स्वतंत्रता नहीं थी | योरप मं प्रवल पादरियों तथा सैनिकों ओर निरुत्साही. 
दुवै जनसाधारण मे सैनिक राज्य प्रणाली के दिनों में जितना अधिक भेद था, 
उतना ओर कभी नहीं रहा । वोरप भर में बड़े-बड़े मठ वने, प्रत्येक नाव चलते. 
योग नदी पर ओर प्रत्येक तुच्छ गाँव में सेनिक दर्ग देख पड़ते थे और ग्रामीण, 
तथा छोटे-छोटे नगरों के दीन शिल्पकारों के सा थ गुलामों का सा वर्ताव किया जाता 


LE, 


जाति भेद १४२ 


था | मध्यकाल में योरप के पादरी, योद्धा (६॥।९॥४) और जन साधारण लोग 
भारतवप के ब्राह्मण, क्षत्री और वैश्यों के कुछ कुछ समान थे । 


परन्तु यह समता केवल देखने ही मं हे सैनिक योरप के पादरी लोग विवाह: 
नहीं करते थे ओर जन सासारण मं जो सव से योग्य, सव से बुद्धिमान और सब से. 
विद्वान होते ध्र उन्हीं में से पादरी बनाये जाते थे। नाइट लोग भी जन साधारण में. 
से शूर पुरुष और बीर योद्धाओं को अपनी श्रोणी में प्रसन्नता से सम्मिलित कर लेते. 
थे | जन साधारण ने भी अपने वाणिज्य की रक्षा के लिवे शीघ्र ही एक कर लिया, 
ग्युनिसपैलटियाँ बनाई और उस भय युक्त काल में अपनी रक्षा करने के लिये शस्त्र, 
चलाना सीखा । उमंगी वेन लोग भी बहुधा जन साधाग्ण मं मिल जाते ये ओर 
मंत्रणा के लिए सभा तथा रणचेत्र मं इनकी सहायता करते थे। इस सुखकर तथा" 
हेलमेल ने, जिसे कि भारतवप में जाति भेद ने रोक दिया था, योरप के लोगों कों 
पुनर्जीवन और दृद बना दिया । ज्यों-ज्यों जनसाधार्ण में ब्यापार लौर राजनैतिक 
जीवन की उन्नति होती गई त्यों-व्यों सेनिक राज्य प्रणाली तथा पादरियों की प्रत्रलता 
नप्ट होती गई श्रीर इस प्रकार से योरप में लोगों के तीन जातियों मं बॉट जाने का. 
यदि कोई भय था तो वह सदा के लिये जाता रहा । 


जाति भेद की उत्पत्ति का जो स्पष्ट कारण ऊपर दिखलाया गया है वह 

हिन्दुओं के ग्रन्थों म॑ विचित्र कल्पित कथाश्रों में वर्णन किया गया है। परन्तु इन 
अद्भुत कल्पित कथाओं फे रहते उत्तर काल के हिन्दू ग्रन्थकार लोग इस बात से 
बिल्कुल श्रनभिन्न नहीं हुये थ कि जाति भेद वास्तव मं केवल व्यवसाय ही के कारण 
हुआ था । जातिमेद की उत्पत्ति का यह स्पष्ट और स्वाभाविक कारण कई स्थानों 
पर उत्हीं पण्‌ मे पाया जाता है जो कि दसरे स्थानों पर इनकी उत्तत्ति के विपय में 
दशत छीर बिचित्र कल्पित कथावे' वण्न करते हे । यहां पर हमको केवल एक ही 
दो ऐसे वाबवों दुत करने का स्थान हू । 


~ 


वाझ पुराण में लिखा है कि द्यादि वा टत यग में 
सव, उपरान्त द्रग्हा न पनप्यी वे; काय षे छ़नमार जनम नेद्‌ 


नि भेद नहीं था ओर 

किया । “उनमं से जो 
शासन करने योग्य थे छार लड़ाई भिड़ार के काम में उचत थे उन्हें आगे की 
र न के कारण उसने चत्री बनावा । वे निःस्दावी लोग जा उनके साथ रहते थ; 


सत चाले मे घौर वेदों का उच्चारण नज्ीमाँति करने पे द्वाह्म॒ण हुए । जो लोग पहिले 
एदल प, कियानो का काम करते म, नूमि जोदते दाते घ और उद्यमी थ, वैश्य अथात 


एन, ओर जाचदा उत्पन्न वरन वाल हुए। जो जो लोग सफाई करन वाल 


ट प्राचीन भारत को सम्यैंता का इतिहास 


ञ्च और नौकरी करेते थे और जिनमें बहुत कमे बल वा पराक्रमं था वे शाद्ध कहलाये |” 
'ऐसे ही ऐसे वर्णन और पुराणों में भी पाये जाते हैं | ' 5 
रामायण अपने आधुनिक रूप में बहुत पीछे के काल में बनाई गई थी, जैसा कि 
-हम ऊपर दिखला चुके हैं | उत्तर काल में ७४वें अध्याय में लिखा है कि कृतयुग में 
'केवल ब्राह्मण ही लोग तपस्या करते थे, त्रेता युग में चत्री लोग उन्न हुये ओर तब 
आधुनिक चार जातियाँ वनी । इस कथा की साथा का ऐतिहासिक भाषा में उल्था कर 
डालने से इसका यह अर्थ होता हैं कि वैदिक युग में हिन्दू आये लोग संयुक्त थे ओर 
हिन्दुओं के इत्य करते थे परन्तु ऐतिहासिक काव्य काल में धर्माध्यक्ष और राजा लोग 
'जुदे होकर जुदी-जुदी जाति के हो गये और जनसाधारण भी वैश्यो और शूद्गों की 
-नीचस्थ जातियों में बट गये | 
हम यह भी देख चुके हैं कि महाभारत भी अपने आधुनिक रूप में बहुत पीछे 
-के समय का ग्रन्थ है । परन्तु उसमें भी जाति की उत्पत्ति के प्रत्यक्ष ओर यथार्थ वर्णन 
पाये जाते हैं। शान्ति पर्वं के १८८ वें अध्याय में लिखा है कि “लाल अंग वाले 
'द्विज लोग जो सुख भोग में आशक्त थे, क्रोधी और साहसी थे और अपनी यज्ञादि की 
क्रिया को भूल गये थे, वे छत्री के बण में हो गये । पीत रंग के द्विज लोग जो गीश्रों 
और खेती बारी से अपनी जातिका पाते थे और अपने धार्मिक क्रियाओं की नहीं 
करते थे बे वैश्य वर्ण में हो गये। काले द्विज लोग जो पवित्र, दुष्ट झूठे और 
लालची थ और जो हर प्रकार कें काम करके अपना पेट भरते थे, शुद्ध वण के हुये । 
इस प्रकार से द्विज लोग अपने अपने कमों के अनुसार जुदे होकर भिन्न भिन्न जातियों 
-में बँट गये । 
इन वाक्यों के तथा ऐसे हो दूसरे वाक्यों के लिखने वाले निःसन्देह इस कथा 
को जानते थे कि चारों जातियों की उति ब्रह्मा की देह के चार भाग से हुई है। 
परन्तु उन लोगों ने इसे स्वीकार न कर के इसे कवि का अलंकारमय वर्णन समभा 
हे जैसी यथार्थ में है भी | वे बराबर इस बात को लिखते हैं कि पहले पहल जातिया 
.नहीं थीं और चे वहुत ही अच्छा तथा न्याय संगत अनुमान करते हैं कि काम काज 
ओर व्यवसाय के भेद के कारण पीछे से जाति भेद हुआ। अब हम इस प्रसंग को 
छोड़कर इस वात पर थोड़ा विचार करेंगे कि ऐतिहासिक काव्य काल में जाति भेद 
किस प्रकार का था । 


हम ऊपर कह चुके हैं कि पहिले पहल जाति भेद गङ्गा के तटौं के शान्त 
वासियों ही में हुआ । परन्ठ॒ यह स्मरण रखना चाहिए, कि इस रीति के बुरे फल तत्र 
तक नही दिखाई दिये, और न तव तक दिखाई दे ही सकते थे, जत्र तक कि हिन्दू 
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लोगों के स्वतन्त्र जाति होने का श्रन्त नहीं हो गया । ऐतिहासिक कार्ग्यर काल मैं भो लोग 
टीक ब्राह्मणों और क्षत्रित्रों की मौत धर्म विषयक ज्ञान और विद्या सीखने के अधिकारी 
सममे जाते थे एवं ब्राह्मणों, क्षियो ओर वेश्यों मं किसी-किसी अवस्था मे 

रपर विवाह भी हो सकता था । इसलिये प्राचीन भारतवर्ष, का इतिहास पढ़ने वाले 
इस जाति भेद की रीति के आरम्भ होने के लिये कितना ही दुःख क्‍यों न करें पर उन्हें 
याद रखना चाहिये कि इस रीति के बुरे फल भारतवष' में मुसलमानों के आने के पहले 
दखाई हीं पड़े 4 । 

स्वेत यजुबेंद के सोलहवें अध्याय में कई व्यवसायों के नाम मिलते हैं जिससे 
उस समय के समाज का पता लगता है जिस समग्र इस अध्याय का संग्रह किया गया था | 
यह घात तो स्पष्ट है कि इसमें जो नाम दिये हैं वे जुदे-जुदे व्यवसायों के नाम हैं कुछ 
जुदी-जुदी जातियों के नाम नहीं हैं । जैसे २० और २१ कण्डिका में मिन्न-मिन्न प्रकार के 
चोरों का उल्लेख है और २६वों म घोड़सवारों, सारथियों और पैदल सिपाहियों का । 
इसी प्रकार से २७वीं कण्डिका में जो वद्इयों, रथ बनाने वाले, कुम्हारों छोर लोहारों का 
उल्लेख है वे भी भिन्न-मिन्न कार्य करनेवाले हैं, कुछ मिन्न जातियां हैं । उसी कण्डिका में 
निप्राद थर दूसरे-दूसरे लोगों का भी वर्णन है। यह स्पष्ट है कि वे लोग यहाँ की आदि 
देशवासिनी जातियों में से थ और आ्राजकल की तरह उस समय के हिन्दू समाज में सबसे 
नीचे थे | 
इसी ग्रन्थ में आगे यह नामावली बहुत बढ़ा कर दी गई है । हम पहले दिखला 

चुबे, हैं कि यह ग्रथ्याय बहुत पीछे के समय का है. और वाश्तब में उगेदघात है] पर 

इसमें मी बहुत से नाम ऐसे मिलते हैं जो केवल व्यवसाय प्रकट करते हैं श्रौर बहुत से 

ऐसे हूं जा निससंदेह आदिवासियों के है, इसमें तो कहीं प्रमाण हो नहीं मिलता कि वैश्य 

लोग कई जातियों में बैँटे घ । उसमे नाचनेवाले, वक्ताओं और सभामदों के नाम, रथ 

बनानेवालों, वद्श्यों, कु-हारों, जीहरियों, खेतिहारों, तीर बनाने वालों और धनुप बनाने 

वालों के नाम, बीने, कुवड़े, न्वे, और बहरे लोगों के, वेद्य श्रौर ज्योतिपियों के, हाथी 

पोडे और पशु रखने वालों के, नामादि खोदने वालों के, धोबी, रङ्गरेज और नाइयें के, 

विद्वान मनुष्य, घमन्ही मनुष्य और प्रकार की लिर्वो के, चमार, महुआहे, ब्याधे 

थ्री, बहेलियों के, सोनार व्यागारी और वाई तरह के रोगियों के, नकली वाल बनाने 

दालों, कवि शौर बाई प्रझार फे गदेयो के नाम मिलते हैं | यह स्पष्ट है क्रि वे सव नाम 

जातियो के नहीं ९ । इसके सिवाय मागध. सत भीमल, मृगय, स्वनिन्‌ , दुमेद आदि 

जो नाम छाए हूँ दे सप्दतः आदिवानियों के नाम हैं जो आर्य समाज की छाया में रहते 

| यहों पर हमें केबल इतना ही और कहना है कि करीब-करीव यही नामावली 

दसरोप ड्राह्मण में नी दो ६। 


Sed 
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ऊपर की नामावली से जिस समय का हम वर्णन कर रहे हे उस समय के 
समाज ओर व्यवसाय का कुछ हाल जाना जात। है । पर इस नामावली से श्रौर जाति से 
फोई सम्बन्ध नहीं है । ऐतिहासिक काव्य काल में और इसके पीछे मी मुसलमानों के 
यहाँ आने के समय तक बरावर आयौं में से बहुत ही अधिक वैश्य थे, यद्यपि वे कई 
प्रकार का व्यवसाय करते थे | वेश्य, ब्राह्मण और चत्री यढी तीन मिलकर श्रार्य जाति 
बनाते थे ओर वे इस जाति के सब स्वत्व के ओर पैत्रिक विद्या और धर्म सीखने के 
अधिकारी थे । केबल पराजित अदिवासी ही, जो शूद्र जाति के ये, आयौं के स्वत्वों से 
अलग रक्खे गये थे | 


पुराने समय की जाति-रीति श्रौर आजकल की जाति-रीति में यही मुख्य भेद है। 
पुराने समय में जाति ने ब्राह्मणों को कुछ विशेष अधिकार श्रौर ज्षत्रियों को भी कुछ 
विशेष अधिकार दिया था, पर आर्यो' को कदापि बाँट कर अलग अलग नहीं कर दिया 
था | ब्राह्मण, चत्री और साधारण लोग यद्यपि अपना जुदा-जुदा पैत्रिक व्यवसाय करते 
थे. पर वे सब अपने को एक ही जाति का समभते थे, एक ही धर्म की शिक्षा पाते थे, 
एक ही पाठशाला में पढ्ने जाते थे, उन सव का एक ही साहित्य और कहावतें थीं, सब 
साथ ही मिलकर खाते-पीते थे, सब प्रकार से आपस में मेल मिलाप रखते थे और एक 
दूसरे से विवाह भी करते थे और अपने को पराजित आदिवासियों से भिन्न “आर्य जाति” 
का कहने में अपना वड़ा गौरव समभते थे । पर आज कल जाति मे वेश्य रायो को 
सेकड़ों सम्प्रदायों में जुदा-जुदा कर दिया है, इन सम्प्रदायों ने जाति भेद बहुत ही बढ़ा 
दिया है, उनमें परस्पर विवाह और दूसरे सामाजिक हेल-मेल को रोक दिया है, सव लोगों 
में धर्मान और साहित्य का अभाव कर दिया है और उन्हें वास्तव में शूद्ध बना 


दिया है । 


ब्राह्मण अन्यों में बहुत से ऐसे वाक्य मिलते हैं जिनसे जान पढ़ता है कि पहले 
समय में जाति भेद ऐसा कड़ा नहीं था जैसा कि पीछे के समय में हो गया । उदाहरण, 
के लिये ऐतरेय ब्राह्मण ( ६, २६ ) में एक अपूर्व वाक्य मिलता है। जव कोई चत्री 
किसी यज्ञ में किसी ब्राह्मण का भाग खा लेता है तो उसकी सन्तान ब्राह्मणों फे गुण वाली 
. होती है, जो “दान लेने में तत्पर, सोम की प्यासी और भोजन की भूखी होती है और 
अपनी इच्छा के नुसार सव जगह घूमा करती है और दूसरी व तीसरी पीढ़ी में वह 
पूरी तरह व्राह्मण होने के योग्य हो जाता है ।” जव वह वैश्य का भाग खा लेता है वो 
“उसे वेश्य के गुणवाली सन्तान होगी जो दूसरे राज्ञा को कर देगी ओर दूसरी व तीसरी 
पीढ़ी मं लोग वेश्य जाति के होने के योग्य हो जाते हैं ।” जब वह शूद्र का भाग ले लेता 
है तो उसकी सन्तान में “शूद के गुण होंगे; उन्हें तीनों उच्च जातियों की सेवा करनी 
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होगी और वे अपने मालिकों के इच्छानुसार निकाल दिये जायेंगे और पीटे जायेंगे |” 
श्रीर दूसरी व तीसरी पीढ़ी में शूद्ों की गति पाने की गति पाने के योग्य हो जाते हैं” 


किसी पहले के अध्याय में हम दिखला चुके हैं कि विदेहों के राजा जनक ने 
याशवल्वय को ऐसा डान दिया कि जो इसके पहले ब्राह्मण लोग नहीं जानते थे और 
तब से वह ब्राह्मण समभा जाने लगा ( सतपथ व्राह्मण ११, ६, २, १ ) । ऐतरेय ब्राह्मण्‌ 
( २, १६ ) में इलुप्रा के पुत्र कवप का वृत्तान्त दिया है, जिसमें उसे और ऋषियों को 
यह कह कर सत्र से निकाल दिया था कि “एक धूर्त दासी का पुत्र, जो कि ब्राह्मण नहीं 
हैं, हम लोगों में कैसे रह कर दीक्षित होगा ।” परन्तु कवष देवताओं को जानता था और 
देवता लोग कवप्र को जानते थे श्रौर इसीलिये वह ऋषियों की श्रेणी में हो गया । इसी' 
प्रकार से छान्दोग्य उपनिषद्‌ ( ४, ४ ) में सत्यकाम जवाला की सुन्दर कथा में यह बात 
दिखलाई गई है कि उन दिनों में सच्चे और विद्वान लोगों का ही सब से अधिक 
आदर किया जाता था श्रोर वे ही सबसे ऊँनी जाति के समभे जाते थे। यह कथा अपनी 


सरलता श्रीर काव्य में ऐसी मनोहर है कि हम उसको यहाँ लिंख देना उचित 
समभते हैं :— 


(१) जवाला के पुत्र सत्यकाम ने अपनी माता को बुलाकर पूछा कि हे माता मैं 
ब्रह्मचारी होना चाहता हूं ।? 


(२) उसने उससे कहा “पुत्रः में नहीं जानती कि तू किस वंश का है। मेरी 
युवागर्था में जव मुझे बहुत करके दासी का काम करना पड़ता था ठस समय में ने तुमे. 
गर्भ मं धारण किया था । में यह नहीं जानती कि तू किस वंश का है। मेरा नाम जबाला 
है, व्‌ सत्यकाम है, इसलिये यह कह कि में सत्यकाम जबाला हूँ । 


(३) वह गौतम हरिट्रुमत के पास गया और उनसे बोला “महाशय में आप के. 
पास ब्रह्मचारी होना चाहता हूँ । महाशय क्या में आपके पास आ सकता हूँ ! 


(४) उसने उससे कट्टा 'मित्र तू किस वंश का है ।? उसने उत्तर दिया, महा 
शय, में यह नहीं जानता कि में किस बंश का हूँ । मेंने अपनी माता से पृछा था, उसने 
उत्तर दिया कि मेरी यववास्था में जब झुके बहुत करके दानी का काम करना प्ड्ता था 

से समय मन दुनै गने में दाग्ण किया था। मन यह नहीं जानती कि ते छिम वंश छा 
४ । मेरा नाम उबाला ६, दे न्न्पपाम है, इसलिये महाशय में सत्यकाम चवाला हूँ | 


(९) उसने कट्टा “एच्च ्रापण्‌ दे; निदाए छोर कोई इन प्रकार से नहीं बालेगा । 
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इसलिये यह सच्य-प्रिय युवा दीक्षित किया गया और उस समय की रीति .के 
अनुसार अपने गुरू के पशु चराने के लिये जाया करता था । कुछ समय में उसने प्रकृति 
अर पशुओं से भी उन बड़ी बड़ी बातों को सीखा जो क्रि ये लोग सीखने वाले मनुष्यों 
को सिखलाते थे । वह जिस झुण्ड को चराता था उसके बैल से, जिस अ्रम्मि को जलाता 
उससे र सन्ध्या समय वह अपनी गौश्रों को बाड़े में बन्द करने और सन्ध्या की अ्रप्नि 
में लकड़ी डालने के पीछे उसके पास बैठता था तो उसके पास जो राजहंस और ग्रत्य 
पक्की उड़ते थे उनसे भी बातें सीखता था । तव वह युवा शिष्य अपने गुरू के पास गया 
ओर उसने उससे तुरन्त पूछा “मित्र तुम्हारे में ऐसा तेज है जैसे कि ठम ब्रह्म को जानते 
हो । तुम्हें किसने शिक्षा दी है ?? युवा शिष्य ने उत्तर दिया “मनुष्य ने नहीं |? जो 
बात युवा शिष्य ने सीखी थी वह यद्यपि उस समय के मनगदन्त शब्दों में छिपी हुई थी 
पर वह यह थी कि चारों दिशा एथ्वी, आकाश, स्वर्ग और समुद्र, सूर्य, चन्द्रमा, अग्नि 
ओर जीवों की इन्द्रियां तथा मन, सारांश यह कि सारा विश्व ही ब्रह्म अथात 


ईश्वर है । 


उपनिषदों की ऐसी शिक्षा है और यह शिक्षा इसी प्रकार की कल्पितःकथाओं में 
वर्णित है जैसा कि हम आगे चल कर दिखलायेंगे | जब कोई विद्वान ब्राह्मणों के नियमों 
विधानों के अरोचक और निरर्थक प्रृष्ठों को उलरता है तो उसे उस-सत्यकाम जत्राला की 
ऐसी कथाएँ जो कि मानुषी भावना एवं करुणा और उच्चतम सुचरित्र की शिक्षाओं से 
भरी हैं, धीरज देती और प्रसन्न करती हैं | पर इस कथा को यहाँ पर लिखने में हमारा 
तात्पर्य यह दिखलाने का है कि जिस समय ऐसी कथाएँ बनी थीं उस'समय तक जाति भेद 
के नियम इतने कड़े नहीं हो गए थे । इस कथा से हमको यह मालूम होता है (कि एक 
दासी का लड़का जो कि अपने वाप को भी नहीं जानता था, केवल सचाई के कारण 
ब्रह्मचारी हो गया, प्रकृति तथा उस समय के पंडित लोग उसे जो कुछ सिखला सकते थे 
उन सब बातों को उसने सीखा और ग्रन्त में उस समय के सबसे बड़े धर्म शिक्षकों में हो 
गया । इसमें कोई सन्देह नहीं कि उस समय की जाति प्रथा में बड़ी ही स्वतन्त्रता थी । 
पीछे समय की भांति उस समय रुकातरे नहीं थी जब ब्राह्मणों को छोड़ कर और सत्र 
जाति को धर्म का ज्ञान ही नहीं दिया जाता था, वह ज्ञान जो कि जाति का मानसिक 
भोजन और जाति के जीवन का जीव है। 


यशोपवीत का प्रचार ऐतिहासिक काव्य काल ही से हुआ है। सतपथ ब्राह्मण 
में (२, ४, २) लिखा हे कि जब सव लोग प्रजापति के यहां आये तो देवता और 
पितृलोग भी यज्ञोपवीत पहने हुए आये भौर कौशीतकि उपनिषद ( २, ७) में लिखा है 
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कि सत्र को जीतने वाला कौशीतक्रि यज्ञोबीत पहन कर उद होते हुए सूर्य की पूजा 
फरता हे । 
इस प्राचीन काल में यज्ञोपवीत को ब्राह्मण, क्षत्री और वैश्य तीनों ही पहनते 
प. लेकिन केबल यज्ञ करते समय । पर अब उस प्राचीन काल की सब बात वदल गई 
। अरब तो केवल एक ही जाति के लोग, अर्थात्‌ व्राच्चण लोग ही यज्ञोपवीत को हर 
उमत्र रीति और आडम्बर के लिये धारण किये रहते हैं और वे लोग वेदिक यज्ञ करना 
मी भूल गए हैं। 


तेरहवाँ अध्याय 
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चैदिक समय के समाज और ऐतिहासिक काव्य काल के समाज में वड़ा भेद यह 
नया कि वैदिक समय में तो जातिभेद था ही नहीं परन्तु इस काल में यह था । पर केवल 
| एक भेद नही है। सेकड़ों बर्ण की सभ्यता श्रौर उन्नति का भी समाज पर प्रमाव 
7 । ऐतिहासिक काव्य काल के सभ्य लोग हिन्दू लोगों की सामाजिक चाल व्यवहार 
दिक समय घे योथा-खेतिहरों से उतनी ही भिन्न थी जितनी कि पेरिकलीज के समय 
॥ ग्रीस देश निवासी अ्गामेमन और यलसिस से भिन्न थी । 
जिस समय का हम वर्णन कर रहे हैं उस समय के हिन्दू लोग सभ्य और शिष्ट 
) गये थे श्रीर उन्होंने अपने घर के तथा सामाजिक काम करने के लिये सूच नियम 
घ, बना लिए घ | राजाश्रों की सभा, विद्या का स्थान थी और उसमें सव जाति के 
।र बुद्धिमान लोग बुलाये जाते थे । उनळा आदर सम्मान किया जाता था और 
इनाम दिया जाता था । विद्वान अधिकारी लोग न्याव करते थे और जीवन के सब 
गम नियम के धनुसार किये जाते थे । सव जातियों में मजबूत दीवारों और सुन्दर 
मानो बः नगर बहुतायत से रह गये थे, जिनमें न्यायाधीश, दण्ड देने वाले और नगर 
देवः होते य । घेती की उन्नति की जाती थी ओर राज्याधिकारी लोगों का काम कर 
पहन धार गोतिद्रो वे, हित की घोर प्यान देने का था। 


ट्वा 
०. 
॥। 
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[3 बह शुषे ₹ कि दिदेहो, काशियो और झुर पांचालों को तरह मभ्य और 


एने राजाल्रो की सुनाएँ उस समय में बिद्या को मुख्य जगह थीं। ऐसी ममा्ओों में 
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य करने और विद्या की उन्नति करने के लिए विद्वान पंडित लोग रखे जाते थे और 
बहुत से ब्राह्मण ग्रन्थ जो कि हम लोगों को आज कल प्राप्त हैं उन्हीं सम्प्रदायों के बने 
हुये हैं जिनकी नींव इन पंडितों ने डाली थी । बड़े-बड़े अवसरों पर विद्वान लोग के 
बढ़े दूर के नगरों और गांवों से आते थे और शास्रा्थ केवल क्रिया संस्कार ही के विष 
में नहीं होता था, वरन्‌ ऐसे-ऐसे विषयों पर भी जैसे कि मनुष्य का मन, मरने के पीते 
आत्मा का उद्देश्य स्थान, आने वाली दनियां, देवता, पितृ और मिन्न-मिन्न तरह के जीव 
"के विषय में तथा उस सर्वव्यापी ईश्वर के विषय में जिसे हम सब चीजों मं देखते हैं । 


पर विद्या का स्थान केवल सभा ही नहीं थी। विद्या की उन्नति के लिये परिप 
अर्थात्‌ ब्राह्मणों के विद्यालय होते थे, जो कि योरप के विद्यालयों का काम देते थे श्री 
इन परिषदों मं युवा लोग विद्या सीखने जाते थे। बृहदारण्यक उपनिषद (६, २) गे 
इसी प्रकार से लिखा है कि स्वकेतु विद्या सीखने के लिये पांचालों के परिषद में गया। 
प्रोफेसर मेक्समूलर ने अपने संस्कृत साहित्य के इतिहास में ऐसे वाक्य उदुत किए. 
जिनसे जान पड़ता है कि इसके ग्रन्थकारौं के अनुसार परिषद में २१ ब्राह्मण होने चाई 
जो दर्शन, वेदान्त और स्मृत शास्त्रों को अच्छी तरह जानते हों । पर उन्होंने यह दि! 
लाया है कि ये नियम पीछे के समय की स्मृति की पुस्तकों में दिए हैं ओर ऐतिहासि 
काव्य काल के परिप्रदों का वर्णन नहीं करते । पराशर कहता है कि किसी गांव के वी 


या चार योग्य व्राह्मण भी जो वेद जानते हों और होमाग्नि स्खते हों, परिषद व 
सकते हैं । 


इन परिषदों के सिवाय अकेले एक एक शिक्षक भी पाठशालाएँ स्थापित का 
थे जिनकी ठूलना योरप के प्राइवेट स्कूलों से दी जा सकती है और इनमें बहुधा देश' 
भिन्न-भिन्न भागों से विद्यार्थी लोग इकट्ठें हो जाते थे । चे विद्यार्थी रहने के समय 6 
दास की तरह गुरू की सेवा करते थे और बारह वर्ष या इससे भी ग्रधिक समय केप 
शुरू को उचित दक्षिणा देकर अपने घर अपने लालायित सम्बन्धियों के पास लौट | 
थे । उन विद्वान ब्राह्मण लोगों के पास भी जो बृद्धातरस्था में संसार से जुदा होकर | 
में जा वसते थे, वहुधा विद्यार्थी लोग इकट्ठो हो जाते थे और उस समय की अधि 
कल्पनाएँ इन्हीं वन में, रहने वाले विरक्त साधू और विद्वान महात्माओं की है । | 
तरह से हिन्दू लोगों में हजारों बघ तक विद्या की उन्नति और रज्ञा हुई है और ( 
"लोगों में विद्या और शान की जितनी कदर थी उतनी कदाचित किसी दूसरी जा 
प्राचीन अथवा नवीन समय में भी नहीं हुई । हिन्हुओं के धर्म के अनुसार अच्छे 
तथा धम की क्रियाश्रों के करने से उचित फल ओर जीवन : में सुख ही मिलता है 
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इश्वर में मिलकर एक हो जाना, यह क्षेत्रल सच्चे ज्ञान ही से प्राप्त होकर 


जव विद्यार्थी लोग इस तरह से किसी परिषद्‌ में अथवा शुरू से उस समय की 
परम्परागत विद्या सीख लेते थे तो वे अपने घर आकर विवाह करते थे ओर गृहस्थ होकर 
रहने लगते थे । विवाह के साथ ही साथ उनके गृहस्थी के धम भी आरम्भ होते थे और 
गहस्थ का पहला धर्म यह था कि चड किसी शुभ नन्तर में होमाग्नि को जलादे, सवेरे 
श्रीर सन्ध्या के समव अग्नि को दृध चढावा करें, दूसरे धर्म के और गृहस्थी के कृत्य 
किया करें | सब से बढ़ कर यह कि अतिथियों का सत्कार किया करे | हिन्दश्रों के 
कन्त व्य का सार नीचे लिखे ऐसे वाक्यों में ममा गवा था 


“सत्य चोलो ! अपना कर्तब्य करो ! वेदों का पढना मत भूलो | अपने गुरू को 
उचित दक्षिणा देने के पीछे बच्चों के जीव का नाश न करो । सत्य से मत रलो ! 
क्त व्य थे मत टला ! हितकारी बातों की उपेक्षा मत करो ! पढ़ाई में आलस्य मत करो ! 
वेद के पदने पदान में द्रालस्य मत करो । 


“देवताओं आर पितरों के कर्मों को मत मूलो । अपनी माता फो देवताओं की 
तरह मानो, अपने पिता को देवता की तरह मानो, अपने शुरू को देवता की तरह मानो । 
जो काम निष्वलंक ई उन्हीं के करने में चित्त लगाओ, दूसरों में नहीं । जो अच्छे काम 
टम लोगों ने किए हैं उन्हें ठम भी करो । (तैत्तिरीय उपनिषद १, २ ) । 


इस समय के ग्रन्थों में समाज की सुखी दशा के वर्णन भी अ्रनेक स्थानों में 
मिलते हैं । एव अश्यमेध में पुरोहित कहना है कि “हमारे राज्य में द्राह्मण लोग धर्म फे 
साथ रप; हम लोगों के योधा बशबान और शत्र चलाने मं चतर हों, म लोगों की गोव 
चहुत सा दूध दे, हमारे बल वोभा टोएँ और हमारे घोड़े तेज हों । हम लोगों की ख्रियाँ 
शझपने घर की रक्ता करें और हमारे योधा लोग जय लाभ करें । हमारे ददा लोग अपने 
रहन सतन मे सम्ब हों । परजत्य प्रयेक घर ओर प्रत्येक देश में बृष्टि करें, हम लोगों के 
ध्रनाज के बत्ती मै घ्रन्न उत्पन्न हो और पके, हम लोगों के मनोरथ सिड हों श्रौर हम 
लाग मुख से रहे ( शुक्ल यजुवद २२, २२ )। 


er 


घनवानों का धन रोना, चोंदी ग्रौर जवाहर, गाड़ी, घोड़ा, गाउ, खर"? धीर 
रास, पर धार उपचार खेत टर हाथी भी होता धा ( छान्दोग्य उपनिपद ५. १३, 
“७; १६ ७, ९८ सवर्य राह्मण ३; = तित्तिराय उपनिपद्‌ £, ४, १२ आदि ) 
यदी मे सोना इचिद दान सममा जाता था छौर उनमें चाँदी छा दान दने छा वहत ही 
£ पक 3 i ७ 
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इसका कारण भी बड़ा ही विलक्षण दिया है--जब देवताओं ने अग्नि को सौंपा हुआ 
घन उससे फिर मांगा तो अग्नि रोई और उसके जो आँसू वहे वे चाँदी हो गये । इसी 
कारण से यदि चाँदी दक्षिणा में दी जाय तो उस घर में रोना मचेगा । पर यह कारण 
ब्राह्मणों के लालच को नहीं छिपा लेता, जो कि सोना दान का मुख्य कारण है । 


लोगों को उस समय केवल सोने और चाँदी ही का प्रयोग नहीं मालूम था वरन्‌ 
शुक्ल यजुर्वेद ( १८, १३ ) में कई दूसरी धातुओं का भी वर्णन है । छान्दोग्य उपनिषद 
के निम्न लिखित वाक्य से उस समय की कुछ धातुओं का पता लगता है-- 

जिस तरह कोई सोने को लवण (सोहागे) से जोड़ता है, चाँदी को सोने से, टीन 
को चाँदी से, जस्ते को टीन से, लोहे को जस्ते से, काठ को लोहे अथवा चमड़े से जोड़ा 
जाता था ( ४, १७, ७ ) । 


ऐतरेय ब्राह्मण (८, २२) में लिखा है कि अत्रि के पुत्र ने. दस हजार हाथियों 
ओर दस हजार दासियों को दान दिया था जो कि “गले में आशभूषणों से अच्छी तरह से 
सज्जित थीं ओर सब दिशाओं से लाई गई थीं,” पर यह बात स्पष्टतः बहुत बढ़ा कर 
लिखी गई है । 


वैदिक काल की तरह इस समय में मी लोग कई प्रकार का अन्न ओर पशुओं 
का मांस भोजन करते थे । बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में ( ६, ३, १३ ) दस चीजों के दानों 
का नाम लिखा है, अर्थात्‌ चावल और जव ( बृहियवास्‌ ) का, तिल और मास 
( तिलमाषास्‌ ) का, अणु ओर पियंगु का, गेहूँ ( गोयमस्‌ ) का, मसूर का, खल्वास और 
खलकुलास का । 


स्वेत यजुर्वेद (१८, १२) में इन अनाजों के सिवाय मुद्ग, नीवार र स्यामक 
का भी नाम दिया है । अन्न पीसा जाता था और इसमें दही, शहद और घी मिला कर 
कई तरह की रोटियाँ वनाई जाती थीं । दूध और उस" वनाई हुईं सामग्रियाँ भारतवर्ष 
में सदा से खाने की बड़ी प्रिय वस्तुएँ होती आई हैं । 


ऐतिहासिक काव्य काल में मांस खाना प्रचलित था ओर इसके लिये गाय और 

चेल की वहुधा आवश्यकता पड़ती थी । ऐतरेय ब्राह्मण ( १, १५) में लिखा है कि 

किसी राजा या प्रतिष्ठित मेहमान का सत्कार किया जाता था तो बैल वा गाय मारी 

जाती थी और बहुत हाल की संस्कृत में भी प्रतिष्ठित मेहमान को “गाय मारने वाला? 
कहते हैं । 

श्याम यज्ुवंद के ब्राह्मण में यह व्योरेवार लिखा है कि छोटे-छोटे यज्ञं में विशेषकर 

देवताश्रों को प्रसन्न करने के लिये किस प्रकार का पशु मारना चाहिये | उसे किस प्रकार 
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से काटना चाहिये सो भी त्राण ने लिखा है और गोपथ ब्राह्मण से यह भी मालूम होता 
है कि उसका सिन्न-भिन्न भाग उनको मिलता था । पुरोहित लोग जीभ, गला, कंधा, 
नितम्ब, टांग इत्यादि पाते थे, घर का मालिक ( चतुराई से ) अपने लिये पीठ का भाग 
लेता था और उसकी स्री को पेड़ के भाग से सन्तोप करना पड़ता था ! मांस के धोने 
के लिये बहुत सी सोम मदिरा की प्रसादी चढ़ाई जाती थी । 


सतपथ ब्राह्मण ( ३, १, २, २१ ) में इस विषय का एक मनोहर वादानुवाद 
दिया है कि उैल का मांस खाना चाहिये अथवा गाय का ! परन्तु श्रन्त में जो परिणाम 
निकला है वह बहत निश्चित रूप से नहीं निकला--“उसे ( पुरोहित को ) गाय ओर 
वैल का मांस न खाना चाहिये ।? फिर भी याज्ञवल्क्त्र कहता है कि 'यदि वह मृदु हो तो 
हम तो उसे खाते है !? 


कदाचित याज्ञवल्क्य ने फलाहार और मांसाहार के परिणाम का विचार न किया 
हो जैसा कि बृहदारण्यक उपनिषद (६, ४, १७, १८ ) के निम्नलिखित वाक्यों से 
प्रगट होता है-- 


आर यदि कोई मनुष्य चाहता है कि उसे विद्वान कन्या उत्पन्न हो और वह 
कन्या दीर्घायु हो तो तिल श्रौर मक्खन के साथ चावल को पकाकर उन दोनों ( पति 
श्रौर खरी ) को खाना चाहिये जिसमें वे सन्तान उत्पन्न करने योग्य हो जांच । 


रौर यदि कोई मनुप्य चाहता है कि उसे विद्वान, प्रसिद्ध, उपकारी, बढ़ा प्रसिद्ध 
वना, सब वेदों का जानने वाला, ओर दीघ बीवी पुत्र हो तो उन दोनों ( पति ओर स्त्री ) 
वो मांस और मक्खन के साथ चावल पका कर खाना चाहिये, जिनमें वे सन्तान उत्पन्न 
करने योग्य हो जांय । मांस किवी जवान या बृद्ध बैल का होना चाहिए । 


हम नहीं समक सकते विः वेदिक ब्राह्माण अन्थों के पूज्य बनाने वाले कभी भो 
चल वो मांस खान म और प्रसिद्ध वक्ता होने में कोई भी सम्बन्ध सोचते हों, जैमा कि 


£ 


ना 


अब हमारे पाठकों को ऐतिहासिक काव्य काल के हिन्दुओं के अर्थात्‌ हस्तिना- 
६९, कामिल्य, अयोध्या छर मिथिला के निवासियों के तीन हजार उ पहले के सामा- 
डिक जीदम का घपनी आंखों के सामने चित्र लींचना चाहिए. । उस समय नगर दीवारों 
से पिर 


i) 
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भर र्टुन ७. उनम सुन्दर-छुन्दर भवन हले ये ओर गलिया होनी थीं । -पे आड कल 
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पे मकारो थार सड़कों घे समान बही होत ए बग्न उस प्राचीन नमत में सम्भवतः 


हने ऐड होते थ। राजा का महल सदा नगर के डीच में होना था जहाँ 
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'कोलाहलयुक्त सरदार, श्रसभ्य सिपाही, पवित्र साधु संत ओर विद्वान पुरोहित प्रायः 
आया करते थे । बड़े-बड़े अवसरों पर लोग राजमहल के निकट इकट्टे होते थे, राजा 
को चाहते थे, मानते थे और उनकी पूजा करते थे एवं राजभक्ति से बढ़कर ओर किसी 
बात को नहीं मानते थे । सोना, चांदी और जवाहर, गाडी, घोड़ा, खच्चर और दास 
'लोग तथा नगर के आस-पास के खेत ही गहस्थों और नगरवासियों का धन रौर सम्पत्ति 
थे । उन लोगों में सव प्रतिष्ठित घरानों में पवित्र अग्नि रहती थी । वे अतिथियों का 
-सत्कार करते थे, देश के कानून के अनुसार रहते थे, ब्राह्मणों की सहायता से बलि 
इत्यादि देते थे ओर विद्या की कदर करते थे । प्रत्येक आय बालक छोटेपन से ही पाठ- 
शाला में भेजा जाता था । ब्राह्मण, चत्री और वैश्य एक ही साथ पढ़ते थे एक ही पाठ 
और एक ही धर्म की शिक्षा पाते थे और फिर आकर विवाह करते थें और गहसुथों की 
भाँति रहने लगते थे । पुरोहित तथा योद्धा लोग भी जनसाधारण के एक ही अंग थे, 
जनसाधारण्‌ के साथ परस्पर विवाह आदि करते थे और जनसाधारण के साथ खाते 
पीते थे । अनेक प्रकार के कारीगर सभ्य समाज कौ विविध आवश्यकताश्रों को पूरा 
'करते थे ओर पुश्तैनी व्यवसाय को पीढ़ी दर पीढ़ी करते थे, परन्तु वे लोग जुदे जुदे 
'होकर भिन्न-भिन्न जातियों में नहीं बँट गये थे । खेतिहर. लोग अपने पशु तथा हल इत्यादि 
लेकर अपने अपने गाँवों में रहते थे और हिन्दुस्तान को पुरानी प्रथा के अनुसार प्रत्येक 
गाँव का प्रबन्ध और निपटारा उस गाँव की पंचायत द्वारा होता था। इस प्राचीन 
जीवन का वर्णन बहुत बढ़ाया जा सकता है पर सम्भवतः पाठक लोग इसको स्वयम्‌ ही 
“कल्पना कर लेंगे । हम इस प्राचीन समाज के इस साधारण वर्णन को छोड़ कर इस 
'वात की जाँच करेंगे कि उस समाज में स्त्रियों की कैसी स्थिति भी । 


यह तो हम दिखला ही चुके हैं कि प्राचीन भारतवर्ष में स्त्रियों का बिलकुल 
'परदा नहीं था । चार हजार वर्ष हुए कि हिन्दू सभ्यता के आदि से ही हिन्दू स्त्रियों का 
समाज में प्रतिष्ठित स्थान था, वे पैत्रिक सम्पत्ति पाती थीं और सम्पत्ति की मालिक होती 
थीं। वे यज्ञ और धर्मों के काम में सम्मिलित होती थीं, वे बड़े-बड़े अवहरों पर वड़ी- 
बड़ी सभाओं में जाती थीं, वे खुल्लभखुल्ला आम जगहों में जाती थीं वे बहुधा उस 
-समय के शास्त्र और विद्या में विशेष योग्यता पाती थी और राजनीतिक तथा शासन में 
“भी उनका उचित अधिकार था । यद्यपि वे मनुष्यों के समाज में इतनी स्वाधीनता से 
नहीं सम्मिलित होती थीं जितना कि आजकल योरप की स्त्रियाँ करती हैं, पर फिर भी 
उन्हें पूरे पूरे परदे ओर कैद में रखना हिन्दू लोगों की चाल नहीं थी । यह चाल भारत- 
“वर्ष में मुसलमानों के आने के समय तक नहीं थां और अब तक भारतवष के कुर्व 
भागों में जैसे महाराष्ट्र में यह चाल नहीं है, जहाँ कि मुसलमानों का राज्य बहुत थोर 
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दिनों तक रहा है । किसी प्राचीन जाति में हिन्दुओं से बढकर ञ्रियों को प्रतिष्ठा नहीं 
मिली घी, पर हिन्टुश्नों के साथ कुछ ऐसे ग्रन्थकारो ने चूक और अन्याय किया है जो कि 
उनञ्चे ग्रन्थों ते अनभिज्ञ है और जिन्होंने वहाँ की स्त्रियों के विषय में अपना विचार तुर्क 
आर अरव लोगी की रीति से पाया हैं । 


ब्राह्मण ग्रन्थों से बहुत से ऐसे वाक्य उद्धत किये जा सकते हैं जिनसे जान पड़ेग 
क्रि ज्रियों की उस समय बड़ी प्रतिष्टा थी, पर हम यहाँ केवल एक या दो ऐसे वाक्य 
उद्धत करेंगे । इनमें से पहला वाक्य, जिस दिन याज्ञवल्क्य घर चार छोड़ कर बन में गए 
उस सन्ध्या को याशवल्कव श्रौर उनकी स्त्री की प्रसिद्ध बातचीत है 


(१) जव याज्ञवल्क्य दसरी वृत्ति धारण करने वाला था तो उसने कहा--मैत्रेयी 
में अपने इस घर से सच-सच जा रहा हूँ । इसलिये में तुझ में ओर कात्यायनी में सद 
बात ठीक कर हैँ । 


(२) मैत्रेयी ने कहा “मेरे स्वामी, यदि वह धन से मरी हुई सत्र पृथ्त्री ही मेरे 
गती तो किये कि कया में उससे अमर हो जाती । याज्ञवल्क्व ने उत्तर दिया नहीं, तेर 
जीवन धनी लोगों के जीवन की भाँति होता । पर धन से अमर हो जाने की कोः 
प्राशा नहीं हू 1 

(३) वब मैत्रोयी ने कहा भैं उस वस्तु को लेकर क्या करू जिससे मै श्रम 
ही नदा हो सकती ? मेरे स्वामी, श्राप अमर होने के विपय में जो कुछ जानते हों से 
मुभसे कहिए 1! 


~ 


४) याशवल्क्य ने उत्तर दिया तू मुझे सचमुच प्यारी हे, तू प्यारे बावः 
कह्तं] ६ । थ्या, यहाँ वेट, मैं तुझे इस बात को वताऊँगा । जो कुछ में रहता हू 
न । 


उसे नु 
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धोर तव उसने उसे पट ज्ञान दिया जो कि वारम्वार उपनिपदों में वहत जोः 
न छिया यया है. कि सर्वब्यापी इश्वर पति नं, खरी में, पुत्रो मे, धन में, द्राह्मण 
यों मे, यार सारे संसार में, देवों नं, सब जीवों मं, सारांश यह है किसा 
विश्व नग ही मै । मेत्रोयी ने, जो घुदिमान, गुणवती ओर विद्वान त्री थी, इस वा 

ते को स्टीकर किया समका छर वह इसकी कदर मंतर की सद सम्पत्ति से त्राव 


दरदी भा ( टूहुदारण्पक उपनिपद्‌ । । 


Pd 
> 
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यह दहा के राजा जन 
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जनक विदेह ने एक यज्ञ किया जिसमें (अश्वमेघ के) याशिकों बहुत सी दणिणा 
दी गई । उसमें कुरुओं और पांचालों के व्राह्मण आए थे और जनक यह जानना चाहते 
थे कि उनमें से कौन अधिक पढे हैं । ्रतएव उन्होंने हजार भौश्रों को घिरवाया और 
प्रत्येक की सींगों में ( सोने के ) दस पद बाँधे । 

तव जनक ने उन सवो से कहा “पूज्य ग्राह्मणों, आप लोगों में जो सबसे बुद्धिमान 
हो वह इन गौओं को हाँके | इस पर उन ब्राह्मणों का साहस न हुआ, पर याशवल्क्य ने 
आपने शिष्य से कहा “मेरे प्यारे, इन्हें हांक ले जाओ ।' उसने कहा “श्रीमान्‌ की जय ! 
ओर वह उन्है हांक ले गया। | 


इस पर ब्राह्मणों ने बढ़ा क्रोध किया और वे घमण्डी याज्ञवल्क्य से प्रश्न पर प्रश्न 
पूछने लगे । पर याञ्चवस्क्य श्रकेले उन सब का मुकावला करने योग्य थे । होत्री अरवल, 
जारत्करव श्रारतमाग, भुज्यु लाह्यायनि, उषस्त चाक्रायन, केहाल कोशीनतकया, उद्दालक 
आरुनि तथा अन्य लोग याक्षवल्क्य से प्रश्न पर प्रश्‍न करने लगे, पर याज्ञवल्क्य किसी 
चात में कम नहीं निकला और सब पंडित एक-एक करके शान्त हो गए। 


इस बड़ी सभा में एक व्यक्ति ऐसा था जो उस समय की विद्या और पांडित्य में 
कम नहीं था, क्योंकि वह व्यक्ति एक स्त्री थी ( यह एक ऐसी अपूर्व वात है जिससे उस 
समय की रहन-सहन का पता लगता है ) । “बह इस सभा मे खड़ी हुईं और वोली कि 
“हे याशवल्क्य, जिस प्रकार से काशी अथवा विदेहों के किसी योद्धा का पुत्र पनी ढीली 
धनुष में डोरी लगा कर अपने हाथ में दो नुकीली शत्रु को वेधनेबाली तीर लेकर युद्ध 
फरने के लिये खड़ा होता था, उसी प्रकार से मैं भी दो प्रश्नों को लेकर तुम से लड़ने के 


लिये खड़ी हुई हैं। मेरे इन प्रश्नों का उत्तर दो ।” ये प्रश्न किए गए और इनका उत्तर 
भी दिया गया ओर गार्गी चुप हो गई । 


क्या इन वाक्र्यों तथा ऐसे ही अन्य बाबयों से यह प्रगट नहीं होता कि प्राचीन 
भारतवष में स्त्रियों की इतनी प्रतिष्ठा थी जितनी कदाचित टुनियाँ के किसी भाग में भी 
किसी प्राचीन जाति में नहीं थी ? 

हिन्दू खियाँ अपने पति की बुद्धि विषयक साथिनी, इस जीवन में उनको प्यारी 
सहायक ओर उनके धर्म विषयक कामों 'की अभिन्न मागिनी समको जाती थीं और इसी 
के अनुसार उनकी प्रतिष्ठा और सम्मान भी था । वे सम्पत्ति और वपौती की भी मालिक 
होती थीं जिससे प्रगट होता है कि उनका कैसा आदर था। इन प्राचीन रीति व्यवहारों 
की तुलना, आज कल को सम्पता के रीति व्यवहारो से करना कदाचित अन्याय नहीं 
होगा | पर भारतवर्ष के इतिहास जाननेवाले को, जिसने प्राचौन हिन्दुओं के अन्थ पढ़े 
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हों यह यह कहने में कुछ भी सोच विचार न होगा कि तीन हजार वपर पहले भारतवर्ष 
मे स्त्रियों का जितना अधिक मान्य था उतना ग्रीस ग्रघवा रोम में सबसे सम्ब समय में 
मी कभी नहीं था | 

हम ऊपर कह चुके है कि ऐतिहासिक काव्य काल तक भी बाल त्रित्राह नहीं ' 
हाता था और महाकाव्यों में तथा अन्य पुस्तकों में लइळियों का विवाह उचित बव में 
होने के अनेक उल्लेख मिलते है । विधवा जित्राह केबल अवर्नित ही नहीं था वरन्‌ उसके 
करने की स्पष्ट आज्ञा थी और विधवाओं का दूसरा विवाह करने के पहले जो विधान 
इत्यादि करने पड़ते थ चे भो साफ-साफ दिवे हैं । चूकि जाति भेद अब तक पूरा-पूरा 
नहीं माना जाता था इसलिये एक जाति के लोग बहुधरा दूमरो जाति की विधवाश्रों से 
विवाह कर लेने श्र और ब्राह्मण लोग बिना किसी सोच विचार के दूसरी जाति की विधवाओं 
को ब्याह लेते थ । “ यदि किसी स्त्री के दस पति, जो ब्राह्मण न हाँ, हो चुके हों ओर 
यदि इसके उपरान्त कोई ब्राह्मण उससे विवाह करै तो केवल वही उसका पति है ( अथर्व 
वेद ५, १७, ८ ) |? 

.... बहुत सी दृसरी प्राचीन जातियों की तरह हिन्दुओं मं भी बहुमायता प्रचलित थो 
परन्तु यह वात केवल राजाओं ओर बड़े-बड़े थनाव्य लोगों ही मं थीं । श्राजकल के 
पाठवागण को जौ कि इस रीति के प्रचलित होने के कारण प्राचीन हिन्द्र सभ्यता के 
विरुद्ध बिचार करेंगे, यह याद रखना चाहिये कि प्राचीन समय में प्रायः सव जातियों के 
धरनाद्य लोगो में यह रीति प्रचलित थी । उदाहरण के लिये, मिकन्दर आजम ओर उसके 
उत्तराधिकारी लिसिमकस, सिल्युकस, रोलेमी, डेमिट्रियस, पिहंस तथा अन्य लॉग सव 
श्रनेक पत्नी रखनेवाले थ | यहाँ यह ऋहने की थ्रावश्यकता नहीं हे कि ग्रार्वावर्त में अनेक 
पति रखने बी रीति नहीं थीं-“'क्योंकि एक मनुष्य के कई छियाँ होती हे, पर एक 
र्री घे एक साथ ही घई पति नहीं होते ।'? गह 

( एतरेय ब्राह्मण्‌ ३, २३ ) 
ऐतरेय ब्राह्मण ( :, ८, ३, ६ ) में एक अदलत दाक्य है जिनमं तीन वा चार 
पाद तक छ्रालीय सम्बन्धियों में विवाह करने की मनाही है! “इसीलिये भोगनेवाले 


( पति ) और भोगने वाली ( सी ) दोनों एक ही मनुष्य से उन्पन्न होते है |? "क्योंकि 
>बन्धी यह कहते हुए हंसी खुशी से इकट्टो (रहते घ कि तीसरी वा चोधी पीटो में हम 
लोग फिर सम्मिलित होंगे ।? यह मनाही का नियम पीछे के समयों सं अधिछ 


गा गरा | 


भारतवए को निरों अपने पति से स्वह छार नक्ति के लिये नदा से प्रसिद्ध हँ । 
पे. विश्दासदाद करने के एसे दाह बगल हा उदाहरण बिलत ह | जान पड़ेगा 
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कि रोमन केथोलिक पादरियों को तरह हिन्दू ब्राह्मणों ने भी टुर्वल स्त्रियों के गुम से गुप्त 
रहस्यों को जानने के लिये एक उपाय निकाला था । निम्नलिखित वाक्य केथोलिक लोगों 
के नियम की भाँति हैं-- 
हि इस पर प्रतिप्रस्थातृ वहाँ जाता है जहाँ यज करने वाले की स्त्री बैठी रहती है। 
जव वह खरी को ले जाना चाहता है तत्र उससे पूछता है “तू किससे संसर्ग रखती है ? 
अब, यदि किसी की स्त्री किसी दूसरे मनुष्य से संसर्गे रखती है तो वह निस्सन्देह वरुण 
की अपराधिनी होती है । इसलिये वह उससे पूछुता है कि जिसमें बह मन ही मन में 
वेदना के साथ यज्ञ न करे, क्योंकि पाप कह देने से कम हो जाता है ओर तब वह सत्य 
हो जाता है, इसलिये वह उससे इस प्रकार पूछता है । और यदि वह संसर्ग नहीं कबूलती 
हो बह उसके सम्बन्धियों के लिये हानिकारक होगा । ( सतपथ ब्राह्मण २, ५, २, २० ) 


चौदहवाँ अध्याय 
स्मृति, ज्योतिष ओर विद्या 


अपराधियों को दण्ड देना और कानून का उचित पालन करना ये ही दोनों 
नींव हैं जिस पर कि सब सम्य समाज बनाये जाते हैं । ब्राह्मण ग्रन्थों के कुछ वाक्यों में 
कानून की सच्ची गुणग्राहकता पाई जाती है--“कानूत चत्र का चत्र (बल) है, इसलिये 
कानून से बढ़ कर कोई चीज नहीं है | तट॒परान्त, राजा की सहायता की तरह कानूत की 
सहायता से दुर्वल मनुष्य भी प्रवल मनुष्य पर शासन कर सकता हैं। इस प्रकार से 
कानून बही बात है जिसे कि सत्य कहते ह । जत्र कोई मनुष्य सत्य बात को कहता है तो 
लोग कहते हैं कि वह कानून कहता है ; और यदि वह कानून कहता है तो लोग कहते 
हैं कि वह वही कहता है जो कि सत्य है । इस प्रकार से दोनों एक हीं हैं ( इह॒दारण्यक 
१, ४, १४ ) ।” संसार भर के कानून जाननेवाले कानून की इससे बढ़ कर व्याख्या 
नहीं कर सके हैं । 

परन्तु न्याय करने की रीति उस समय भी अपक्व थी ओर दूसरी प्राचीन जातियों 
की तरह बहुधा अपराधी लोगों की परीक्षा अग्नि द्वारा ली जाती थी । 

“लोग एक मनुप्य को पकड़ कर यहाँ ले आते है और कहते हैं कि उसने कोई 
बस्तु ले ली है, उसने चोरी की है? ( जव वह मनुष्य इसे स्वीकार नहीं करता तों 
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चे लोग कहते है ) इसके लिये कुल्हाड़ी तपाञ्रो ! यदि उसने चोरी की हो तो बह" 

कुल्हाड़ी को पकइने से जल जाता है और मारा जाता है। परन्तु यदि उसने चोरी न 
की हो तो वह तो बह “ जलती हुई कुल्हाड़ी को पकड़ लेता है, जलता नहीं ओर छोड़: 
दिया जाता है (छान्दोग्य ६, १६) । हत्या, चोरी, सुरापान और व्यभिचार ये बड़े भारी 
दोष सममे जाते हैं । 


अब हम ज्योतिष के सम्बन्ध में कुछ कहेंगे । ज्योतिष शास्त्र का साधारण ज्ञान 
पहले पहल स्वयं ऋग्वेद में मिलता है । वर्षा १२, चन्द्र मासों में बँटा था और चन्द्र 
वप्र को सूर्य वर्ष से मिलाने के लिये एक तेरहवां अर्थात्‌ श्रधिक माम जोड़ दिया था 
( १,२५, ८ ) । वपं की छु ऋतुश्रों के नाम मधु, माधत्र, सूक्त, सुचि, नभ, ओर 
नभस्य थे और उनका सम्बन्ध भिन्न-भिन्न देवताओं से कर दिपा गया था (२, २६ ) | 
चन्द्रमा के मित्र-भिन्न रूप उन लोगों को मालूम थ और वे देवताओं के अवतार माने जाते- 
थ 1 पूर्ण चन्द्रमा यका हैं, नवचन्द्र का पहला दिन मिनीबालि है, और नवचन्द्र गुङ्ग है 
( २, ३२ ) । नक्षत्रों के हिसाव से चन्द्रमा की स्थिति का भी उल्लेख (८, ३, २० में ) 
श्राया है श्रीर ( १०, ८५, १३ मं ) नक्षत्रों की कुछ राशियों के नाम भी दिये हैं इससे 
यह जान पड़ेगा कि वेदिक काल मं नक्षत्र देखे गये थ ग्रीर उनका नाम भी पड़ गया था. 
प्रीर ऐतिटासिव बाध्य काल में राशिचक्र अन्तिम रूप से निश्चित हो गया था | 


जैसी कि श्राशा की जा सकती है ऐतिहासिक काव्य काल में बहुत ही उन्नति 
उई | उस पाल मे ज्योतिप एक जुदा शास्र समझा जान लगा शरीर जो लोग ज्योतिपी. 
फा काम करते थे वे नक्षत्रादर्श और गणक कहलाते थे ( तैत्तिरीय ब्राह्मण ४, ५ शर 
गुवल्लु यजर्बंद ३०, १०, २० ) । श्याम यजुर्वेद में २८ मन्चत्रो के नाम दिवे हैं और 
दसरे तथा इसके पीछे के समय के नाम श्रथवं संहिता चौर तैत्तिरीय द्राण में दिये हैं । 
पतप द्राह्मण्‌ । २, १, २ 1 में एक मनोहर वृत्तान्त हे जिससे यह जान पड़ता हे कि 
। नछुत्री वे, सम्बन्ध से जो चन्द्रमा की स्थिति होती थी उससे यज्ञ छे विधान कि 
प्रपार किए जाते म । परन्तु वह प्रा वृत्तान्त बहुत ही वड़ा है इसलिये हम यहाँ पर 


द - ६०० राछ ताल ३९ नन्द सारे 
धव उसका वु भाग उद्धत करेगे । 
< 
(१ ) वह हत्तिका नचत्र में दो छग्नि जला सकता है, क्योंकि वे झत्तिका 


सन ~~ जक | 
(६ ' दह रोहिणी में नी छाय जला सकता हैं, क्योंकि प्रजापति को चिन समय 
Rr त pase [eke ee RRS PIII RR 
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प्रजापति का सिर है| वह फाल्गुणी में भी अग्नि जला सकता है। ये फाल्गुणी इन्द्र 
के नक्षत्र हैं और इसका नाम उसी के अनुसार है । क्योंकि यथार्थ में इन्द्र का गुप्त नाम 
अजुन भी है, और ये ( फाल्गुणी ) भी अर्जुनी कहलाते हैं. । 

(१२) जो कोई यह चाहता है कि उसे दान मिले उतको हस्ती नक्षत्र में अग्नि 
जलानी चाहिये । तब निस्सन्देह उसकी सिद्धि तुरन्त होगी । क्योंकि जो कुछ हाथ (हस्त) 
से दिया है वह यथार्थ में ही दिया जाता है । ईः  ॥ 

(१३) वह चित्रा में भी अग्नि जला सकता है । इत्यादि । 

इससे जान पड़ेगा कि होमाग्नि नक्षत्रों के अनुसार जलाई जाती थी । इसी प्रकार 
से जो यज्ञ एक वर्ष तक होते ये वे सूर्य की वार्षिक चाल सेः स्थिर किये जाते थे-। ऐतरेय 
ब्राह्मण के अनुवादक और प्रकाशक, डाक्टर हाँग ने इस विषय में श्रपनी बहुत अच्छी 
सम्मति लिखी है जो यहाँ उद्धत करने योग्य है: , :. 

“बढ़े-बड़े यज्ञ प्रायः वसन्त ऋतु में चैत्र वैसाख के महीनों में - होते हैं । ऐतरेय 
व्राह्षण के चोथे भाग को ध्य'न पूर्वक अध्ययन करने बालों को विदित होगा कि सूत्र, जो 
कि एक वर्ष तक होता था, केवल सूर्य के वार्षिक मार्ग का .श्रनुकरण है। उसके दो 
स्पष्ट भाग होते थे, प्रत्येक भाग में तीस-तीस दिने के छुः महीने होते थे । इन दोनों के 
बीच में विषवत्‌ अर्थात्‌ समदिन होता था जो कि सत्र को दो भागों में बांदता था। इन 
दोनों श्रद्ध भागों के विधान बिलकुल एक ही थे, परन्तु दूसरे श्रध भाग में वे उलटे क्रम 
से किए. जाते थे । इसके उत्तरायन होने से दिनों का बड़ा होना और दक्षिणायन होमे 
से उनका छोटा होना प्रकट किया जाता है, क्योंकि बढ्ना और घटना दोनों एक हैं 
हिसाव से होता है । 

हम कह चुके हैं कि भारतवष में राशिचक्र अन्तिम वार ऐतिहासिक काब्य काह 
के प्रारम्भ में अर्थात्‌ ईसा के लगभग १४०० बध पहले ठीक किया गया था । प्रसिद्ध 
कोलूत्र क साहव (९01९700९)का पहले पहल यह मत था कि हिन्दुओं ने नक्षत्रों को 
अपने ही विचार से ठीक किया था और इसके पीछे वैदिक विधानों में और नक्षत्रों के 
हिसाव से चन्द्रमा को स्थिति में जो घना सम्बन्ध है उस पर घ्यान पूर्वक विचार करने से 
इसमें कोई सन्देह नहीं रह जाता कि हिन्दू ज्योतिष की उसत्ति हिन्दुस्तान ही से हुई थी 
परन्तु फिर भी योरप के कुछ विद्वान लोग यह मिथ्या अनुमान करते हैं कि हिन्दू ज्योति! 
की उसत्ति दूसरे देश से हुई और इस विषय में यूरप और अमेरिका में बड़ा विवाद हु 
है, जिसे पुस्तकों का युद्ध कहते है । 

प्रसिद्ध फरासीसी विद्वान वायोट ( 1310) ने सन्‌ १८६० में चीन की दिय 
प्रणाली की उसत्ति चीन देश से ही होनी लिखी है और उससे परिमाण यह निकाला | 
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६ कि हिन्द नक्षत्र छर अरब मंजिच्च चोन ही से लिये गय्रे थे। जमनी के विद्वान 
लसन (1.25501) ने भी यह राय मान लो थी। परन्तु प्रोफेसर वेबर (४८०८०) ने 
इस विप्य पर विचार किया और सन्‌ १८ ६० रौर १८६१ मं दो बड़े हो अच्छे लेख 
शित किये जिनमें उन्होंने यह सिद्ध किया कि चीनी सिड ओर अरबों को मंजिल, 

नक्षत्रों के विषय में हिन्दुओं के आधुनिक मिद्वान्तौं से क्रम, संख्या, सीमावद्ध तारों 
झर दूरी की समानता में मिलती है । प्राफेसर वेबर ने नक्षत्रों की उपत्ति चीन देश 
में होने का इस प्रकार खग्डन किया है ओर यह मी सिद्ध किया है कि अरब मंजिल 
भी श्रन्व लोगों ने भारतबप्र ही से ली थो । ठोक यहो राय कोलब्रक साहब ने भी 
सन्‌ १८०७ में स्थिर की थी, जब कि उन्होंने लिखा था कि “हिन्दुओ्रों का क्रान्ति 
मण्डल जान पड़ता है कि उन्हों का है । उसे अरब वालों ने निस्सन्देह 
लिया था |?, 

इस प्रकार से चीनी ओर अरबी सिद्धान्तों का खण्डन करके प्रोफेसर वेबर 
को एक अपना ही सिद्धान्त्‌ अवश्य ही स्थापित करना पढ़ा, जिसे कि हम लोग 
चालडियन सिद्धान्त कह सकत हैं | उनका अनुमान, ह कि कदाचित्‌ हिन्दू प्रथा 
दिसी दूसरे देश से, सम्भवतः वविलन से, उद्धत की गई थी । परन्तु यह फेवल 
अनुमान योर सन्देह हो है, क्योंकि अ्सीरियन विद्वानों ने विलिन की प्राचीन 
विद्या की पुस्तकों मं अभी तक राशिचक्र का कहीं भी चिन्ह नहीँ पाया । परन्तु 
अमेरियां के प्रोफेसर ब्हिटने ( ५४॥1५७८५ ) इस सन्देह का समर्थन करते हैं 
क्योकि वे विचारते है कि हिन्दू लोग 'ऐसी प्रति के लोग नहीं थे! कि आकाश की ये 
सब बातें देखन श्रौर राशिचक्र स्थिर करते | यह तर्क वितर्क इतना मनोहर है कि 
उसे हमारे विद्वान प्रोफेसर स्त्रयं यह कह कर लगभग फेर हो लेते हैं कि यह यन्ति 
ऐसी नहीं हू कि उस पर अवश्य विश्वास ही हो | हु 

जव विद्वान लोंग ऐसे-ऐसे वे सिर पर के तकों पर उतारू हो जाते हैं तो 
उन पर दादब्रिद करना केवल समय का नप्ट करता होगा | इसलिए हम उस 
दिपय को प्रोगेसर मेबसमूलर फे कुछ वाक्यौं को उद त करके समात करेंगे जिसमें 
उन्न एस विषय को साधारण रीतिस वणन किया हैँ । २७ नचत्र जो कि 
गरनबप में एक प्रकार के चद्ध रारिचक को भाति चने गये थे वे वेविलन से 
आए हुए विचचार किये जाते थे | परण्ठु देश्लिन का राशिचक्र सौर्य है और वहां के 

| ते 


श्ला लष ते प्रगर हुई हैं, दार बार खोज करने पर भी 
र राशिचत्र 


दे 
जाप कि देश्लिन में चन्द्र 
फू०--६६ 


जि कि बहत सो 
दा दा ट 


i प्र्‌ सी यदि अपन T सूरन न्ता की 
राशिचकऋ पापा गया है दा भी जिस मनुष्य ने वैदिक 
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ग्रन्थों और प्राचीन वैदिक संस्कारों को पढ़ा है वह कदापि इस बात को सहज मेन 
मान लेगा कि आकाश का यह सरल विभाग हिन्दुओं ने वेविलन देश निवासियो से 
लिया था |? > 

चन्द्र राशिचक्र को स्थिर करने के सिवाय इस काल में हिन्दुओं ने बड़ी- 
बढी घटनाओं की तिथि नियत करने के लिये ञ्रयनान्तोंको जाना और वर्ष को 
महीनों मे बांटा । प्रत्येक महीने का नाम उस चनच्चुत्र के हिसाव से रक्खा जिस नक्षत्र 
मं कि उस महीने का पूर्ण चन्द्र होता था । वेंटले साहव ( €०।।९५ ) के अनुसार 
चन्द्र राशिचक्र ईसा के १४२६ वर्ष पहिले स्थिर किया गया था ओर महीनों का 
नाम ईसा के ११८१ वर्षा पहिले रक्खा गया था | * ईस्वी सन्‌ के उपरान्त सौर 
राशिचक्र का ज्ञान ग्रीस देशवासियों से उद्धूत किया गया, जैसा कि हम आगे चल 
कर दिखलावेंगे । 


ऐतिहासिक काब्य काल में ज्योतिष के सिवाय दूसरी विद्याश्रों की भी 
उन्नति हुई । छान्दोग्य उपनिषद ( ७, १, २) में नारद सनत-कुमार से कहते है 
“महाशय, मैं ऋग्वेद, सामवेद, चौथे अथर्वन वेद, पाँचवें इतिहास पुराण, 
वेदों का वेद ( व्याकरण ), जानता हूँ । पित्र ( पितरों के श्राद्धादि के नियम ); 
राशि ( गणित शास्त्र ), देव ( अशुभ लक्षणों का शास्त्र), निधि (समय का 
शास्त्र), वाकोबाक्य ( तर्क शास्त्र) एकायन, ( नीति विद्या ), देव बिद्या ( शब्दों 
के उत्पत्ति की विद्या ), ब्रह्मविद्या ( उच्चारण तथा छन्द निर्माण ।आदि का शास्त्र ), 
भूत विद्या, चत्र विद्या ( शस्त्र चलाने की विद्या), नक्षत्र बिद्या ( ज्योतिष शास्त्र ) 
सर्प देवञ्जन विद्या, यह सब मैं जानता हूँ ।? 

बृहदारण्यक (२, ४, १० ) में लिखा है कि “ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद 
अथर्वाद्धिरा, इतिहास, पुराण, विद्या? उपनिषद, श्लोक, सूत्र, अनुव्याख्यान (टीका), 
व्याख्यान, ये सब परमेश्वर के मुख से निकले हैं । 

फिर सतपथ ब्राह्मण के ग्यारहवें कांड में तीनों वेदों, अथर्वाद्धिरों, अनुशा- 
सनों, विद्याश्रों, वाकोवाक्य, इतिहास, पुराण नरसंसियों और गाथाओं का उल्लेख 
आया हे । 

प्रोफेसर वेबर कहते हैं कि यह कोई आवश्यक बात नहीं हे कि ऐतिहासिक 


काव्य काल में इन नामों के जुदे ही ग्रन्थ हों जो कि अव हम लोगों को प्राप्त 
oon 


x What India can it teach us ( 1883 ) P. 126 
*Hindu Astronomy ( London 1825 ) pp 3 &'10 
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नहीं है । वे कहते हैं कि इनमें से बहुत से ।शास्त्रों से केबल उन्ही भिन्न'भिन्न बियो 
से ताप्रर्य होगा जिन्हें कि ,इम लोग अब तक ब्राह्मण ग्रन्थों में पाते थे। ये भिन्न- 
भिन्न विषय जो ब्राह्मणों और उपनिषदों में मिलते हैं, इसके पीछे अर्थात दर्शन काल 
में अध्ययन के जुदे-जुदे विषय हुए और वे भिन्न-भिन्न सूत्र के ग्रन्थों में पढाए, जाते थे, 
जो कि अत्र तक हमें प्राप्त हैं । 


ऊपर फे विचार में कुछ युक्ति है। परन्तु साथ ही /इसके, ऊपर लिखे हुए 
शास्त्रों में से बहुत से ऐसे हैं जो कि उन शास्त्रों की विशेष पुस्तकों की सहायता विना, 
केरल गुरु फे मुख ही से शिष्यों को नहीं पढाए जा सकते। इसलिए हमारा यह 
बिश्वास है कि ऐतिहासिक काब्य काल में ऐसे ग्रन्थ थे जो अब हम लोगों को 
प्राप्त नहीं है क्योंकि इसके पीछे के समय में उनके स्थान पर श्रधिक उत्तम और 
डच्च ग्रन्थ बनाए गए थे | 


पन्द्रहयाँ अध्याय 
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ऐतिहासिक काव्य वाल के समय के धर्म में तथा उसके पहले के समय के 
पर्म में मुख्य भेद यह था कि इस कोल में यज्ञादि आवश्यक समे, जाने लगे । 
वेदिक काल पे रम्भ में लोग सप्टि के सब से अद्भुत आविप्कारों की न्वुति में सूना 
वनाते ध | वे सृष्टि षे इन भिन्न-भिन्न आविषप्कारों को नमान कर इस ्ाविष्कारों के 
देवताओं की इन्द्र वा वरुण ओर छर्न वा मरूत्स के नाम से पूजने लगे । इस पूजा ने 
भीरे-पीरे यश ( घ्रात देवताओं को दूध, अन्न जीव वा सोमरस चढ्ने ) छा रूप 
पारश क्या | 


विव; काल के पन्त में इसमें धोरेःधोरे परिवर्तन होने का पता लगता ह 
भर ऐतिहानिवः काव्य वाल से रा पक दा दिष्टान व्त्यांदि उत प्र I ।? 
त एतवे षान दाल न ता पक्ष क विधान दाद इतन प्रदान हा गये कि 

को. 

गर राद राति पक त oT ट्रक नयी — cr ot gS जग न ~ कारन 
उप हर रव राते बले चर । प्रण हायो की एक दुदी जानि हा बाने के कारण 

iF Pe =A ५२ लोग Se ror oS यो, नः Ss 
यह एरणोीम दर्द ही शा! ~ लाग दिद्वा्ा च नद जन्‌ प द्र प्रत्यक 
लाता गद्य पर न बहुत हा जार देते ८, पहा तब डि एना कर्ते-छग्ते सय 


१६४ प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


वे तथा पूजा करने वाले दोंनों ही इन भारी विधानों में उन देवताओं को लगभग 
भूल ही गए जिनकी पूजा की जाती थी । 


यज्ञों में बहुधा पशुओं, सोने के गहने, और अन्न के दान दिये जाते थे । पशु 
का वलिदान भी किया जाता था। सतपथ ब्राह्मण ( १, २, ३, ७ और ८) में 
पशुओं के बलिदान के विषय में एक अद्भुत वाक्य है जो यहां उद्धत करने 
योग्य है-- 

“पहले पहल देवताओं ने मनुष्य को बलि दिया । जब वह वलि दिया गया 
तो यज्ञ का तत्व उसमें से निकल गया और उसने घोड़े में प्रवेश किया । तव उन्होंने 
घोड़े को बलि दिया । जब घोड़ा वलि दिया गया तो यश का तत्व उसमें से निकल 
गया ओर उसने वैल में प्रवेश किया | तब उन्होंने वैल को बलि दिया। जब वैल 
चलि दिया गया तो यज्ञ का तत्व उसमें से निकल गया और उसने भेड़ी में प्रवेश 
किया । जब भेड़ी वलि दी गई तो यज्ञ का तत्व उसमें से भी निकल गया और उसने 
बकरे में प्रवेश किय। | तब उन्होंने बकरे का वलि दिया । ज्ञत्र बकरा ,वलि दिया गया 
तो यज्ञ का तत्व उसमें से भी निकल गया और तब उसने पृथ्वी में प्रवेश किया । तब 
उन्होंने उसे खोजने के लिए एथ्वी को खोदा और उसे चावल और जौ के रूपों में 
पाया । इसीलिये अब भी लोग इन दोनों को खोद कर तत्र पाते हैं । "जो मनुष्य इस 
कथा को जानता है उसको ( चावल आदि ) का. हव्य देने से उतना ही फल होता है 
जितना कि इन सव पशुश्रों के वलि करने से ।? 


प्रोफेसर मेक्समूलर ऊपर के उद्धत भाग से यह सिद्धान्त निकालते हैं कि 
प्राचीन हिन्दुओं में मनुष्य वध प्रचलित था, परन्तु यह ऐतिहासिक काब्य काल अथवा 
वैदिक काल में नहीं, वरन्‌ उससे भी बहुत पहुले था । हमें खेद है कि डाक्टर राजेग 
लाल मित्र ने भी . प्रोफेसर मेक्समूलर का अनुकरण करके इसी काल के अन्थों में से 
कुछ ओर वाक्य भी उद्धत किये है और उनसे स्थिर किया है कि बहुत प्राचीन समय 
मे यह अमानुषी प्रथा प्रचलित थी। हम इन दोनों विद्वानों के सिद्धान्तों में शांका 
करते हैं। 
यदि भारतवः में यह प्रथा ऋग्वेद के सूक्तो के बनने के पहले प्रचलित होती 
तो उसका उल्लेख उत्तर काल के ब्राह्मण ग्रन्थों से ही अधिक मिलता | परन्तु उनमें 
इसका उल्लेख ही नहीं है। ऋग्वेद में जो सुनहसेफ को कथा है वह मनुष्य वध का 
कोई प्रमाण नहीं हो सकती और ऋग्वेद में और कहीं भी कोई ऐसी बात नहीं 
मिलती जिससे कि इस कथा के प्रचलित रहने का अनुमान किया जाय। यह विचार 
'करना असम्भव है कि ऐसी भयानक प्रथा प्रचलित रह कर धीरे-धीरे उठ गई हो और 
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उसका कुछ भी चिन्ह उन वैदिक सूक्तों में न पाया जाय जिनमें कुछ तो बहुत ही 
प्राचीन समय फे है । 


फिर ऐतिहासिक कान्य काल ही के किस ग्रन्थ में इस प्रथा का उल्लेख पावा 
जाता है १ सामवेद का संग्रह वैदिक सृक्तों ही से किया गया है और इस वेद में भी 
मनुप्यों के बलिदान किए जाने का कहीं वर्णन नहीं है । सिवाय इसके श्याम यजुवद 
शरीर मृल शुक्ल यजुर्वेद मं भी इसका कहीं उल्लेख नहीं है। ऐतिहासिक काव्य काल 
के फेल सब से अन्तिम ग्रन्थों में अर्थात्‌ शुक्ल यजुर्वेद के खिल वा उपोद्घात में, 
श्याम यजुर्वेद ब्राह्मण में, ऋग्वेद के ऐतरेय ब्राह्मण मं और सतपथ ब्राह्मण के अन्तिम 
भाग के पहले बाल भाग में, मनुष्य का बलिदान किए जाने का हाल मिलता हे। तो 
क्या यह सम्भव है कि यह प्रथा भारतवर्ष, में बहुत प्राचीन समय में रही हो ओर 
उसका उल्लेख ऋग्वेद, श्याम या शुक्ल यजुर्वेद में कहीँ न आवबे ओर फिर एक हजार 
वर्ण पीछे वेदों के ब्राह्मणों और खिलों में एकाएक उसका स्मरण हो श्रावे ! इसके 
विपरीत, कया यह अधिक सम्भव नहीं है कि ऐतिहासिक काव्य काल के अंतिम ग्रन्थों . 
में मनष्य बलि दिए जाने के जो उल्लेख मिलते हैं घे उसी प्रकार की ब्राह्मणों की 
करपनाएँ हैं जैसा कि स्वयम्‌ ईश्वर के बलि दिये जाने की कल्पनाएँ मिलती है ? और 
यदि ब्राह्मणों को इम षाल्पना मं किसी सहारे की ग्रावश्यकता डो तो बह सहारा उन्होंने 
उन झनाय॑ जातियों की रीति व्यवहार से पाया होगा, जिससे कि च ऐतिहासिक काव्य 
घाल मं परिचित हुये थे | 

अतः इस समय जो मुख्य-मुख्य यज्ञादि होते थे उनको हम संक्षेप मं वर्णन 
करेगे | इन यशादि वा पता यजुवैद्‌ से लगता है । 

जिस दिन नवचन्द्र श्रथवा पूर्णचन्द्र होता था उसके दसरे दिन दर्श पूर्णमास 
किया जाता था और इन दोनों दिनों को हिन्द लोग आज तक पवित्र मानते हैं । 
पिण्डिपित यश मृत पूर्वजों षे लिये किया जाता था और यह आज तक भी किया 
जाता ६ । 

अग्निरत्र नित्य सन्ध्या और सवेरे किया जाता था जिसमें अग्नि को दूध चढ़ाया 
जाना था । चातमास्प यज्ञ एर दौथे महीने किया जाता था। 

धग्निप्टोम, सोम का यज्ञ होदा धा और झधिक सोमान करने के प्रायश्चित 
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। रोशामणि किया जाता धा । बड़े राजा लोग जव विडय करके प्रताप और छीति 
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१६६ प्राचोन भारत की सभ्यता का इतिहास 


जीवन पर बहुत बड़ा प्रभाब पड़ा और इसलिये इसका थोड़ा-सा वर्णन यहाँ कर देना 
उचित है 1 
यह पहले कहा जा चुका है कि अश्वपति इस वात का श्रभिमान करता था 
कि उसके राज्य में कोई चोर, कृपण, शराबी, मूर्ख, व्यभिचारी व व्याभिचारिणी अथवा 
कोई “ऐसा मनुष्य जिसके घर में वेदी न हो” नहीं था। उन दिनों, वेदी में पवित्र 
होमाग्नि रखना प्रत्येक गृहस्थ का आवश्यक धर्म समका जाता था ओर उनको न 
करना पाप और घर्म समभा जाता था । जो विद्यार्थी अपने शिक्षक अथवा परिषद, 
में शिक्षा समाप्त करके घर लौट जाता था, तो वह यथा समय विवाह करता था श्रौर 
तब होमाग्नि प्रज्वलित करता था । यह प्रायः शुक्चपच्च को प्रतिपदा को किया जाता था 
परन्तु कभी-कभी, कदाचित नवदम्पति को धर्म कार्यों में शीघ्र सम्मिलित करने फे लिये 
पूर्णिमा को भी किया जाता था | अग्न्याधान को करने में प्रायः दो दिन लगते थे। 
होम करने वाला अपने चारों विप्रों अर्थात्‌ ब्राह्मण, होतृ, अध्वयु, और अग्नीम को 
चुनता था और गाहंपत्य ओर आहवनीय अग्नियों के लिये दो अग्नि कुण्ड बनाता 
था ! गार्हपत्य ग्नि के लिये एक बृत्त बनाया जाता था और ्ार्हबनीय अग्नि के 
लिये समचतुर्भज, और यदि दक्षिणाग्नि २ आवश्यकता होती थी तो उसके लिये इन 
दोनों के बीच की जगह के दक्षिण में एक अधंइत्त बनाया जाता था | 


तव अध्वयु गांव में से कुछ विशेष रीति से श्रथवा रगड़ कर आग उद्यन्न 
करता था और गाह॑पत्य के श्रग्नि कुण्ड को पांच प्रकार से शुद्ध करके उस पर ग्रमि 
रखता था । सन्ध्या होने के समय होम करने वाला देवताओं और पितरों का आहांहन 
करता था | तब वह और उसकी पत्नी गार्हपत्य गह में प्रवेश करते थे ओर अ्रम्त्रयु 
उसे दो काठ की अरणी दूसरे दिन प्रातः काल आहनोय अग्नि उसन्न करने के लिये 
देता था | होम करने वाला और उसकी पत्नी इनको अपनी . गोद में रख कर शान्ति 
से क्रियाओं को करते थे और रात भर जाग कर श्रमि को जलती रखते थे। सवेरे 
अध्वयुः अमि को बुझा देता था अथवा यदि दक्षिणाम्नि होने को होती थी तो उसके 
लिये श्रभि जलाने तक इसको रहने देता था । यह अग्न्याधान की रीति का संच्तेप में 
बर्णन हुश्रा । इस प्राचीन समय में जब कि सव लोग अपने-अपने अ्रग्निकुण्ड में 
देवताओं की पूजा करते थे ओर जब मन्दिर तथा मूर्तियाँ नहीं थीं तो अग्न्याधान प्रत्येक 
हिन्दू गृहस्थ का वड़ा आवश्यक घर्म समझा जाता था | 


प्रसिद्ध विद्वान डाक्टर राथ ने ऋग्वेद के एक वाक्य (१०, १८, ११) से सन्‌ 
१८५४ ईसवी में पहले-पहले यह वात दिखलाई है कि प्राचीन समय में हिन्दू लोग 
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मुदों फो गाढ़ते थे । इसके पीळे मृतक लोग जलाये जाने लगे ग्रीर उनकी राख गाड़ी 
जाने लगी | यह दूसरी प्रथा ऋग्वेद के समथ में प्रचलित थी जिसका पता ऋग्वेद 
में अन्य बाक्यों ( वधा १०, १५, १४ और १०, १६ से मिलता है । ऐतिहासिक 
काव्य काल में, जिसका कि दम अब वर्णन कर रहे है, मृतक को गाइने की चाल 
बिलकुल उठ गई थी, मृतक जलावे जाते थ ञ्रौर उनकी राख गाड़ी जाती थी । 
यजुवद के ३५ चं अध्याव में मिलता है । मृतक की हड्डियाँ एक 
वर्तन में इकट्ठी करके किसो नदी के निकट की भूमि में गाइ दी जाती थीं और उस 
पर घुटने तत्र ऊंचा एक चबूतरा उठा कर घास से टाँक दिया जाता था। तत्र मृतक 
के सम्बस्थी स्नान करके काड़े बदलते थ और उत स्थान से चत्ते आते थ । इसी रीति 
का वर्णन अबिक विस्तारपूर्वक श्याम वजुत्रद के आरण्यक में भी दिया है। यहाँ पर 
यह वाहन की आ्रावश्यकता नहीं है कि हिन्दश्रों मे आज कत्त केबरज्ञ जज्नाने की रीति 
चलित है, राख और हड्डियां गाड़ी नहीं जाती । ड चन्द्रलाल मित्र के अनुसार 
यह आधुनिक प्रथा ईस्वी सन्‌ के आरम्म क होने से कुछ ही पीछे से चली है। 
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दूसरा यज्ञ जो वणन करने योग्य ह--पिण्डपितू वज्ञ है जिसमें मृत पितरों को 
पिण्ड दिया जाता था ' ये जिण्ड अग्नि और सोम को दिये जात थ शौर जित्तर लोगों 
का, उनका भाग देने क लिये श्रावाहन किया जाता था| तब पिगरों छो वय को छु 
प्ठुग्री के छनुलार सम्बोधन किया जाता था ! तब पूजा करने वाला ञ्रगनी पत्नी को 
शार देखकर कहता था “हे विवृगण ! आपने हम लोगों को गृहस्थ दनापा है। हम 
लोग श्रपनी शाति के अनुसार आपने लिये ये वस्तुएँ ल छावे हे ।? नव बह कुछ दोरा 


तथा उन वा चाल रखबार बहना था “ह विवृगण ! यह छाएका वस्त्र हे, इसे पढन? 
तद स्त्री पुत्र हान की इच्छा से एक पिण्ड खाती थो योर कडती थी --' हे पितर ! 
रभ इत ऋतु न एक पुत्र दो । तुम इस गभ में उस पुत्र जी सब को सत्र रोगों से 


प्छ परो 1 हिन्द धन के अनुसार सत्र पित्तर लोग अपनी जोबित नन्तति से पिश्ड 
शादि पाते है ओर उनका बंश लुन हो जाने पर यह उन्हें नहीं मिलता । इसीलिए 


"एन्द्‌ लोग दिना पु कै निरसन्दान मरने न इतना अविक नप ऋरत है छीर पुत्र का 
. _ ~ 
न्मा यवा राद ल्त चनक घन का एव नाग रमना जाता ह [ 


१६८ प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


मनुष्यों का प्राचीन उसन्न करने वाला कहा गया है जिसने कि खेती तथा त्रम्रि की 
पूजा प्रचलित की । सतपथ ब्राह्मण की कथा (१,८५१) पुरानी बायबिल की तरह है । 
जब मनु अपने हाथ थो रहा था तो उसके निकट एक मछली आई ओर वोली कि 
“मुझे पालो तो मैं तेरी रक्षा करूँगी।” मनु ने उसे पाला और समय पाकर उसने 
उससे कहा कि “ग्रमुक वर्ष में जल प्रलय होगी । इसलिये तू मेर कहना मान कर एक 
जहाज तैयार कर ।” जल प्रलय हुई और मनु ने उस जहाज मं प्रवेश किया जिसे कि 
वह यथा समय बना चुका था । मछुली उसके पास तेर कर आई श्रोर जहाज को उत्तरी 
पर्वत के उधर ले गई । चहाँ पर बह जहाज एक पेड़ में बांध दिया गया और जल 
प्रलय धीरे-धीरे शान्त होने लगी तो मनु धीरे-धीरे नीचे उतरा । जल प्रलय इन सव 
जीवों को बहा ले गई ओर बेबल मनु वहाँ रह गया ।? 


इस संसार की सृष्टि के सम्बन्ध की कथा भी बढी रोचक है । वेद में एक बड़ा 
अच्छा रूपक है जिसमें प्रभात का पीछा करते हुये सूर्य की उपमा किसी कुमारी का पीछा 
करते हुये पुरुष से दी गई है | इसी से ब्राह्मणों को उस कथा ( सतपथ १,७,४, ऐतरेय 
३, ३३ आदि ) की उत्पत्ति हुई जिसमें परमात्मा प्रजापति का अपनी पुत्री पर मोहित 
होना और इसी से सृष्टि की उत्पत्ति दोना लिखा है । ब्राह्मणों की यह कथा पुराणों में 
भी अधिक बढ़ा दी गई है श्रौर उनमें ब्रह्मा का अपनी पुत्री पर मोहित होना लिखा है । 
सव विचित्र कथाएँ ऋग्वेद के उसी सरल रूपक से निकली हैं जो कि प्रभात का पीछा 
करते हुए सूर्य के विषय में है । इन सब पौराणिक कथाओं की उत्पत्ति हिन्दू ऋषियों 
ओर भाप्यकारों को मालूम भी थी जैसा कि वौद्ध धर्म के वड़े भारी विपक्षी और शाङ्करा- 
चार्य के पूर्वाधिकारी कुमारिल के निग्न लिखित प्रसिद्ध वाक्यों से जान पड़ेगा-- 


यह एक कल्पित कथा है कि सृष्टि के कर्ता प्रजापति ने अपनी पुत्री के साथ 
प्रीति की परन्तु, इसका अर्थ बया है १ “प्रजापति? अर्थात्‌ “सृष्टि का करने वाला सूर्य का 
एक नाम है क्योंकि वह सब जीवों की रक्षा करता है । इसकी पुत्री उसस्‌ प्रभात है। 
अतएव जहाँ यह कहा गया है कि वह उस पर मोहित हो गया तो उसका तायर्य केवल 
यह है कि सूयाँदव के समय सूर्य प्रभात का पीछा करता है 1? प्रभात सूर्य की पुत्री 
इसलिये कही गई है क्योंकि जब सूर्य निकट आता है तब वह उत्पन्न होती है! इसीं 
भाँति यह वहा गया हे कि इन्द्र अहिहया पर मोहित हो गया इसका यह तात्पर्य नहीं दै 
कि इन्द्र देवता ने ऐसा सचमुच पाप क्या । परन्तु इन्द्र से सुट का और अहिह्या से रात्रि 
का तात्य रात्रि को मोहित करके नप्ट कर देना है, इसलिये इन्द्र का अहित्या पर 
मोध्ति होना लिखा गया है । 


ब्राह्मणों के यज्ञ १६६ 


तैत्तिरीय ब्राह्मण ( १, १, ३, १ ) में खण्टि की उत्पत्ति होने की एक दूसरी' 

ही कथा लिखी है । पहले पहल सव जलमय था ओर उसमें से केवल एक पद्म 

निकला हुआ था । प्रजापति ने उसमें वाराह का रूप घर कर गोता मारा त्रौर कुछ 

ट्टी बाहर निकाल कर उसे पैलाया और उसे कंकड़ों के आधार पर रक्खा। यही 
पथ्ची हुई । 


ऐसी ही एक कथा सतपथ ब्राह्मण ( २, १, १, ८) में भी लिखी है कि कि 
ने के पीछे; देवता और छमुर दोनों प्रजापति से उद्यन्न हुये और इन दोनों में 
प्रमुख पाने के लिये ऐसा युद्ध हुआ कि पृथ्वी कमल के पत्तो की तरह कांपने लगी। 
फ्रग्बेद में असर” शब्द का प्रयोग विशेषण को भाँति हुआ है और उसका र्थ है 
बलवान अथवा शक्तिमान । अन्तिम मण्डल के अन्त के कुछ नको को छोड़कर अर 
सच जगह यह शब्द देवताओं के लिये आया है परन्तु त्राणो में इस शब्द का अर्थ 
बिल्कुल ही बदल गया है अर्थात्‌ वहाँ वह देवताओं के शत्रुश्राँ के लिये आया है जिनके 
बिषय में बहुत-सी नई कथाएँ गढी गई हैं । 


ft 
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मिलती ६ । “पहले पहल निम्सन्देह यहाँ केवल प्रचाउनि ही था।”? उसने प्राणियों, 
पत्तियों १ वाडा मकाड़ों और सपो को उत्पन्न किया । परन्तु ये सब आहार के भाव 
से मर गए । तब उसने उनके शरीर के भ्रग्रभाग में छाती में दूध दिया जिससे कि 
सव जन्तु जीवित रह सके और इस प्रकार सृष्टि में पहले पहल जीव जन्त बनावे गए । 

ऐतिहासिक छाव्य काल में यद्यपि कथाएँ और यज्ञादि इस प्रकार बढ़ रहे 
थे पर लोगों का धम वैसा ही था जैसा कि वैदिक काल में । ऋग्वेद के देवताओं की 
एजा श्रव भी की जाती थी घोर भएक, सामन, ओर यजुस्‌ के सूक्तों का पाठ श्रव तक 
किया जाता था । भेद केवल इतना ही था कि चैदिक काल में देवता लोगों छी जितनी 


०. 


परिष्टो थी वह श्रव लोप हो गई और उसके स्थान में यज्ञ के विधानों की प्रतिप्टा 
ऐने लगी | 


सनपथ ब्राह्मण में ( २, ५, १ ) सृष्टि उस्पन्न होने की एक दूसरी कधा भी 


का परन्तु एस काल में धीरे-धीरे नए देवता भी हिन्दुओं के देवताओं की नामा- 
दश म स्थान पात जाते थे छीर इन नए नामों ने आगे दल कर प्रधानता प्रात ऋर 
11 एम देख शुषे ४ कि सतपथ द्राहण में नी अजना इन्द्र छा दतरा नाम है। 
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हक हां दै, १६ द अध्याय में हम रत्र का आपना हान चाड नाम लाग्या करते 
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"१७० प्राचीन भारत को सम्यता का इतिहास 


"करने वाला मेघ कहा गया है, परन्तु वहां उसका वणेन एक भयानक देवता की भांति 
“किया गया है, जो कि चोरों और पापियों का देवता है ओर एक बिलकुल संहारक शक्ति 


है । वह “गिरीश? कहा गया है क्योंकि मेघ पर्वतों के ऊपर होते हैं। वह ( मेष की 


रक्षा के कारण ) ताम्र वा अरुण वा बभ्र, कहा गया है | वह ( उसी कारण से ) नील- 


कण्ठ वा नौल गले वाला भी कहा गया है । उसका नाम 'कपर्दिन अथवा लम्बे केश 
वाला, “पशुपति, अथवा पशुओं का रक्षक, 'शझ्भर अथवा उपकारी, ओर शिव' 
अथवा हित करने वाला भी, मिलता है । इस प्रकार से ऐतिहासिक काब्य काल में हम 
रुद्र को परिवर्तन होने की अवस्था में पाते हैं और उसी काल में उसके विषय की कुछ 


' पौराणिक कथाओं की उत्पत्ति भी दृष्टि गोचर होती है | परन्तु ब्राह्मण प्रन्थो में ये 


कथाएं अपने विस्तृत रूप से कहीं भी नहीं मिलती | सुद्र का पौराणिक शिव अर्थात्‌ 
काली अथवा दुर्गा के पति की भांति कहीं भी वर्णन नहीं मिलता कौशीतकि व्राह्मण में 


'एक स्थान पर ईशन वा महादेव को बहुत ही प्रधानता दी गई है । सतपथ ब्राह्मण में 


निम्न लिखित वाक्य मिलते हैं-- 'हे रुद्र ! यह तेरा भाग ।है | कृपा कर इसे अपनी 
धहिन अम्विका के साथ स्वीकार कर ( २, ६, २, & ) 1» अथर्ववेद का जो मण्डूक 
उपनिषद है उसके एक प्रसिद्ध वाक्य में अग्नि की सात जिव्हाओं के ये नाम मिलते हैं 
अथोत्‌ काली, कराली, मनोजवा, सुलोहिता, सुधूमवर्णा, स्फुलिङ्गिणी और विश्वरूपी | 


"सतपथ ब्राह्मण ( २, ४, ४, ६) में दक्ष पार्वती के एक यज्ञ करने का वर्णन है और 


केनोपनिषद्‌ में एक उमा हेमवती नाम की स्त्री का वर्णन है जिसने कि इन्द्र के सामने 
आकर उसे ब्रह्म ज्ञान दिया । ये ब्राह्मण ग्रन्थों के उन वाक्यों के कुछ उदाहरण से 


“दिए गए हैं जिनसे कि पुराण में शिव और उसकी पत्नी के बिषय में इतनी भारी कथा 


गढी गई है । 


ऐतरेय ब्राह्मण ( ६, १५ ) और सतपथ ब्राह्मण ( १, २, ५ ) में यह कथा है 


“कि देवताओं ने शुरं से पृथ्वी का उतना भाग ले लिया जितना कि विष्णु ढक सके 
'और इस प्रकार से उन्होंने सारी पृथ्वी ले ली । सतपथ ब्राह्मण की अन्तिम पुस्तक में 


जाकर तव कहीं विष्णु ने और सब देवताओं से अधिक श्रेष्ठता पाई है और तब 
इन्द्र ने उसका सिर काट लिया । देवकी के पुत्र कृष्ण की तब तक भी देवताओं में 


“गणना नहीं थी, वह छान्दोग्य उपनिषद्‌ में घोर आद्धिसस का केवल एक शिष्य है 


( र 2 १ ७ १ ६ ) । 


_जिस प्रकार से इन इधर-उधर फैले हुए उल्लेखो में उन लम्बी चौड़ी पौराणिक 
कथाओं की रचना की सामग्री पाई जाती है जो कि आगे चलकर हुई, वैते ही ऐतिहा- 


' सिक काव्य काल में ब्राह्मणों के विधानों और धर्म में उस अविश्वास के भी चिन्ह दिखाई 


उपनिषदो का धर्मपथ १७१ 


देते है जो कि आगे चल कर बौद्ध सिद्धान्तों के रूप में प्रगट हुए । सामवेद के ताण्ड्य 
ब्राह्मण में ब्रात्य-स्तोम दिये हए है जिनसे व्रात्य लोग ( अर्थात्‌ वे लोग जो ब्राह्मणों की 
रीति से नहीं रहने थे ) उस नम्प्रदाय में सम्मिलित हो सकते थे । उनमें से कुछ इस 
प्रकार से ई--वे खुले हुए युद्ध के रथों पर सवारी करते हैं, धनुप ओर भाले साथ 
गरत है, दीले दाले लाल किनारे वाले कपड़े कपड़े, जूता ओर दोहरी भेड़ी की खाल 
पहनते है, उनके नावक लोग भूरे कपड़े और गले में चांदी के गहने पहनते हैं, वेन 
तो खेती करते हैं और न वाशिज्य, उनके कानून भी बहुत ही गड़बड़ हैं, वे ब्राह्मणों 
फे संस्कार पाये हुए. लोगों की ही भाषा बोलते हैं, परस्त जिसका उच्चारण सहज म 
हो सकता दै उसे उच्चारण में कठिन बतलात हैं |” परन्तु ब्रात्य तब तक घृणा की 
दृष्टि से नहीं देखे जात थे ओर प्रष्ण उपनिषद मं स्वयम्‌ परमेश्वर त्रास कहा 
गया ६ । 


सोलहवाँ अध्याय 
उपनिपदो का धमपथ 


ब्राह्मणों के विधानों और कथाओं को होड़ कर उपनिषदों के प्रवल विचारों 
का उल्लेख करना तनिक सुखद है | बृहद ब्राह्मह्यों में जो बड़े-बड़े, परन्तु निरधक विधान 
: गो निदशरूप परन्तु बालाचित व्याख्यान हे, जो शुम और हसने याग्य उस्तियां हैं, 
उनसे लोगों को कुछ अ्रमन्‍्तोप सा जान पड़ता है। घुलिमान लोग विचारने लगे कि 
दया धर्म में प्रही सव शिक्षा हो सको है. एसाग्रचित पुरुष यद्यपि ब्राह्मणों के विचानों 
पे घनुसार चलते भ पर वे चस्मा के उद्देश्य तथा पाला के विय में विचार करने 
लग । ग्रवश्यमेव विद्वान ज्षंत्रियों ही ने इन उत्तम विचार को चलादा होगा वा कम 
से पाम तद तक तो उन्हे परप और सफलता के साथ अवश्य हो चज्चापा हे 
वि द्ाहणी से इस नग सम्प्रदाय का कुछ ज्ञान न प्रात कर लिया र । इन उपनिषदों 
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१७२ प्राचीन भारत की सभ्यत? का इतिहास 


पाने का सिद्धान्त । 


पहले पहल हम सर्वगत आत्मा का सिद्धान्त वर्णन करेंगे जो कि उपनिषदों के 
दर्शन शास्त्र की जड़ है । यह सिद्धान्त उत्तर काल के ग्रद्द तवाद से कुछ भिन्न है क्योंकि 
इस अद्व तवाद में सृष्टिकर्ता ईश्वर अपनी रची हुई सृष्टि से अलग समभा जाता है। 
है । परन्तु उपनिषदों के श्रद्दोतवाद में जो सदा से हिन्दू धर्म का एकेश्वरवाद सिद्धान्त 
रहा, ईश्वर सर्वात्मा समझा गया है अर्थात्‌ सब वस्तुएँ इसी से उत्पन्न हुई हैं, उसी की 
अंश हैं ओर श्रन्त में उसी में मिल जायगी, किसी बस्तु का उससे भिन्न जीवन नहीं है। 
यही शिक्षा सत्यकाम जवालि ने प्रकृति से पाई थी और इसी शिक्षा को याशवल्वेय ने 
अपनी प्यारी और माननी स्त्री मैत्रेय को दिवा था। यही शिक्षा उपनिषदों में 
सकड़ों रूपको, कहानियों और उत्तम कथाओं में वर्णित है जो कि उपनिषदों को सारे 
संसार के ग्रन्थों में सबसे श्रेष्ठ बनाती हुँ | 


यह सब ब्रह्म है । मनुष्य को इस संसार को उत्पत्ति, नाश और स्थिति उसी ब्रह्म 
के रूप में विचारनी चाहिए. 


वह सवश जिसका शरीर आत्मा है, जिसका रूप ज्योति है, जिसके विचार सत्य 
हैं, जो आकाश की भाँति ( अर्थात्‌ सर्बब्यापी और अदृश्य ) है, जिससे सव कर्म, 
इच्छाएं, सब सुगन्धि और स्वाद उत्पन्न होते हैं, जो इन सभों में व्या है और जो कभी 
चोलता नहीं और न कभी आश्चर्य | करता है । 


वही मेरे हृदय के भीतर मेरी आत्मा है, जो कि चावल के दाने से छोटी, यव 
फे दाने से छोटी, सरसों के द)ने से छुटी, कनेरी के दाने से छोटी और कनेरी फे दाल 
फे दाने से भी छोटी है | वही मेरे हृदय के भीतर की आत्मा है जो कि पृथ्वी से बड़ी 
आकाश से बड़ी, स्वर्ग से बड़ी और इन सब लोकों से भी बड़ी है । | 

वह जिससे सब कार्य, सब इच्छाएँ, सब सुगन्धित और स्वाद उमन्न होते हैं, जो 
सव में व्याप्त है, जो कभी बोलता नही और न आश्चर्य करता है, वही मेरे हृदय के 
भीतर की आत्मा ब्रह्म है । जव में इस संसार से कूच करूँगा तत्र उसे प्राप्त करूँगा । 
( छान्दोग्य ३, १४ ) 

प्राचीन समय के हिन्दू लोगों ने सम और सर्वव्यापी परमात्मा के विषय के 
जिसे कि वे ब्रह्म कहते थे, अपने उच्च विचारों को ऐसी उच्च भाषा में प्रगट किया है | 

हम यहाँ छान्दोग्य के कुछ और उदाहरण उद्धत करेंगे | हम पहले देख चुके है 
कि स्वेठकेठु अपने गुरु के साथ वारह वष की अवस्था से लेकर चौवीस वष की श्रवः 
स्था तक रहा ओर तग “सव वेदों का अध्ययन करके ज्ञानी तथा अपने को पंडित और 


उपनिषदों का घर्मपथ १७३ 


इद्‌ समझता हुआ”? घर लीट आया । परन्तु अब तक भी उसे कुछ बातें सीखनी बाकी 
थी जो कि उस समव की पाठशालाओं मं नहीं सिखाई जाती थीं। ्रतएव उसके पिता 
उद्दालक आरुणेय ने सुन्दर रुप में परमात्मा के ज्ञान की शिक्षा दी-- 


ट पुत्र, जिस प्रकार मञ्चुमकितराँ दूर-दूर के इषो के रस इकट्ठा करके मधु बनाती 
६ घ्रीर इन रसों को एक रूप म कर देती हे ्रौर जिस प्रकार से इन रसों में कोई 
विवेक नहीं रहता जिससे कि वे कहे कि में इस दक्ष का रस हूँ और में उस वृष का, उसी 
प्रकार ने सब जीव जब परमात्मा में मिल जाते है तो उन्हें यह ज्ञान नहीं रहता कि हम 
परमात्मा मं मिल गए 


ह पुत्र, ये नदियाँ बहती हे, पूर्वी नदी (जैसे गंगा) पूरव की ओर श्रीर पश्चिमी 
(जस सिन्ध ) पश्चिम की ओर । वे समुद्र में से ही समुद्र मं जाती है ( अर्थात्‌ मेघ 
समुद्र के जल को श्राकाश में उठा कर फिर उसे दृष्टि के रूप में समुद्र ही में भेजता है) 
श्रीर वास्तव में समुद्र में ह हो जाती हैं, और जिस प्रकार से वे नदियाँ समुद्र में जाने 
के, पीछे; यद नही सममती कि में यदद नदी हूँ ओर में बढ नदी हूँ, वैसे हो ये सब 
जीव परमातमा हा खन्न होकर यह नहीं जानते कि हम परमात्मा से ड 
हुए हूँ ---*1 

“नुम्‌ इस नमक को पानी मं डाल दो आर हमारे पास सवेरे गाग्रो |? 

पुत्र ने जसो थ्राज्ञा पाई वेसा ही किया । पिता ने उससे पूछा "कल रात को जो 
नमक उमन पाना मे डाला था उसे मुझको दा । पुत्र ने उसे डेटा पर न पाया, धयोकि 
निस्सन्द वह गल गया था । 

पिता ने कहा 'रस जल को ऊपर से चखा । कहो, कसा ह्‌" पुत्र ने उत्तर दिया 
यर खारा ६ । 'इसे बीच मे से चछो | कहो, कंसा है? पुत्र ने उत्तर दिया "लारा 
१ |: उसे पद्‌ से चो । वसा हैँ? पुत्र ने उत्तर दिया खारा है ।' पिता ने कहा इसे 
९ कर मेरे पास यादो ।? 


[ol 


पिता चा पास गया ओर पिता न उसे उपदेश दिया कि जल में जिस प्रकार 


से नमव था म लोगो में परमात्मा रह कर अदृश्य है । ( छान्देग्य ६ ) 
छान्दोम्य क इन वाबरों से हमरो परामाच्मा के दिवव मे हि 


मे हिन्दुओं के विचार 
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प्रगट हद है । अद हम केन घोर ईन में से दा तोन वाक्य उडत करेंगे 


६६ किसका घछाशा से पहले पहल साँस निकलती है £ किसकी इच्छा से हम लोग बोलते 
१ । पान पेवटा छोष छोर अधिष्टाता हैं 


१७४ प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


गुरु उत्तर देता है -“वह कान का कान, मन का मन, वाणी की बाणी, स्वांस 
का स्वांस ओर आंख की आंख है" । 

वह जिसका वर्णन वाणी नहीं कर सकती परन्तु उसी से वाणी वर्णन करती 
है" वह जिसे मन नहीं सोच सकता परन्तु जिससे मन सोचा जाता है वह जो आँख से 
नहीं देखा जा सकता परन्तु जिससे आंख देखती है'“वह जो कान से नहीं सुना जाता 
और [जिससे कान सुना जाता है""'वह्‌ जो सवांस नहीं लेता और जिससे सवांस लिया 
जाता है,--केवल वहीं ब्रह्म है, न कि वह जिसे लोग यहां पूजते है । 

( केन उपनिषद १ ) 

ऊपर के वाक्य में कौन नहीं देखेगा कि उन निरर्थक विधानों के वन्धनों को 
दूर करने का यन्न किया गया है जिसे कि ब्राह्मण लोग सिखाते थे तथा समफ में न 
आने वाले अर्थात्‌ स्वांस के स्वांस गर आत्मा की आत्मा के उच्चतम विषय के समभने 
का उद्योग किया गया है ! तीन हजार वष पहले हिन्दू जाति श्रज्ञात सृष्टिकर्ता को 
जानने और ध्यान में न न आने वाले ईश्वर को ध्यान में लाने के साहस के साथ जो 
उद्योग किया था उससे कौन आश्चर्य न करेगा ! 


ओर जिसने ध्यान में आने वाले ईश्वर के विषय में कुछ भी समझ लिया है उसे 
जो आनन्द प्राप्त होता हे वह बहुत अच्छी तरह से वर्णन किया गया है । 

वह जो आत्मा ने सब प्राणियों की और सब प्राणियों में आत्मा को देखता है 
वह उससे कभी विमुख नहीं होता । 

जब कोई ज्ञानी सब चीजों में आत्मा को समझने लगता हो तो फिर जिसने इस 
एकता को एक वार समभ लिया है उसे क्या कोई शोक अथवा कष्ट हो सकता है । 

उस आत्मा ने जो प्रदी, निराकार, अन्त, स्नायुरहित, पवित्र, पाप से रस्ट, 
सर्वदर्शी, बुद्धिमान सर्वस्थायी रोर स्वयं है, सत्र बातों को सदा के लिये ठीक-ठीक 
निर्धारित किया हे 1 

अन्त में बृहदारण्यक उपनिषद में लिखा हे कि सब देवता आत्मा वा पुरुष के 
ही स्वरूप हैं “क्योंकि वही सब देवता हे” ( १, ४, ६) ओर साथ ही इसके वह सब 
मनुष्यो में ब्राह्मण, चत्री वैश्य और शूद्ध में भी है ( १, ४, १५ )। 

हमने इस विधय में जो भाग उद्धत किए हैं वे कुछ लम्बे चौड़े है परन्तु इसके 
लिए, हमारे पाठकों को ऊबना नहीं पड़ेगा क्योंकि आत्मा का सिद्धान्त हिन्दू धर्म की जड 
हें और इसलिये यह जानना आवश्यक हे कि यह विचार भारतवर्ष में उपनिषदों म॑ 
पहले पहल कैसे परिपक्व हुआ । अब हम दूसरे मुख्य सिद्धान्त अर्थात्‌ सृष्टि की उतत्ति 
के सिद्धान्त का वर्णन करेंगे | 


उपनिषदों का घर्मपथ १७५. 


इन प्राचीन विद्वानों के लिये सप्टि की उत्पत्ति अभी तक एक गूढ़ विषय थाः 
इसलिये उसका वर्णन करने के जो यत्न किए गए वे अवश्य ही बड़े विचित्र और कल्पित 
ध । यहाँ पर हम कुछ वाक्व उद्धात करगे-- 
आदि मं यह नहीं था | जत्र यह वदा तव उसका अस्तित्व हुआ । बह एक 
अंडे के रूप मे हो गया । अंडा एक वष तक्र रहा । फिर अंडा फूटा । इसके जो दो 
हुए उनमें एक चांदी का दूसरा सोने का था । 
चांदी चाले टुकड़े की पृथ्वी और सोने वाले टुकड़े का आक्राश, मोटी झिल्ली: 
पर्वत श्रीर पतली झिल्ली फे कोहिरे और मेघ, छोटी-छोटी नमों की नदियाँ और द्रव 
भाग का समुद्र बन गया । 
र्‌ जो कुछ उससे उत्पन्न हुआ वह आदित्य अर्थात्‌ सर्य था। जब वह उन्न: 
हुआ तो जय-जय की ध्वनि होने लगी ओर उसी के साथ सत्र जीवों की तथा उन्हें जिन 
वस्तृश्रों की आवश्यकता थी उनकी भी उत्ति हुई। ( छान्दोग्य ३, १६ ) 
उसी उपनिषद्‌ ( ६, २) एक दूसरा भी वर्णन दिया है जिसमें लिखा हैं कि 
“आ्रादि में फेवल वही एक था जो कि श्रद्दोत है 1” उससे श्रन्नि उत्पन्न हुई, अग्नि से 
पानी शरीर पानी से पृथ्वी उत्पन्न हुई । 
ऐतरेय श्राग्ण्यक मं लिखा है कि प्राण अर्थात्‌ विश्वप्राण ने इस संसार को रचा 
फिर उसमे इस बात पर विचार किया है कि संसार किन बस्लश्रों से वना । ऋग्वेद 
(१०, १२६) वः त था यहूदी लोगों के सृष्टि उत्पन्न होने के वर्णन फे अनुसार जल ही 
एरका प्रथम तत्व हैं । 
कया वह सचमुच पानी था ! क्या वह पानी था १ हां वास्तव में यह सब पानी 
भा | पानी ही जड़ पी शरीर परथ्वी उसका अंकुर हुआ । बह जीव पिता है और वे (प्र्ध्बी 
प्रस्नि छादि पुत्र हैँ । महिदास ऐतरेय इस निद्धान्त को जानता था । 
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उत्तर काल के हिन्दुओं के वेदान्त में किस प्रकार से बढ़ाया है। श्रव हम 
पुनर्जन्म के बड़े प्रधान सिद्धान्त का वर्णन करेंगे। यह सिद्धान्त हिन्दुओं के लिये वेसा 
ही है जैसा कि ईसाइयों के लिये पुनरुजीवन का सिद्धान्त । ईसाई लोगों का यह विश्वास 
है कि हमारी आत्माएँ मृत्यु के पीछे दूसरी अवस्था में रहेंगी, परन्तु हिन्दुओं का यह 
विश्वास है कि हमारी आत्माएँ पहले भी अवस्था में रह चुकी हैं और फिर मृत्यु के पीछे 
दूसरी अवस्था में रहेगी । 


इसका मुख्य विचार बही हैं जो कि हिन्दू धर्म का मुख्य सिद्धान्त माना गया है 
अर्थात्‌ यह कि अच्छे कर्म करने से आने वाले जन्म में उनका अच्छा फल मिलता है, 
परन्तु परमात्मा में लीन हो जाना, केवल सच्चे ज्ञान से प्राप्त होता है । “जिस प्रकार से 
इस संसार में जो कुछ परिश्रम कर के उपार्जन किया जाता है उसका भी क्षय हो जाता है 
उसी प्रकार से इस संसार में यज्ञ तथा अच्छे कमों द्वारा उस संसार के लिये जो कुछ प्राप्त 
किया जाता है उसका भी क्षय हो जाता है । जो लोग परमात्मा और उन सञ्चो इच्छाश्रों 
का ज्ञान विना प्राप्त किये ही इस संसार से उठ जाते हैं वे किसी लोक में भी मुक्ति नही 
पाते । ( छान्दोग्य ८, १, ६ ) हँ 


पुनर्जन्म का सिद्धान्त बृहदारण्यक में बहुत अच्छी तरह से तथा पूरी तरह से 
चर्णन किया गया है । हम यहाँ पर उस उपनिषद का कुछ भाग उद्धत करेंगे-- 

जिस प्रकार से कीड़ा किसी घास के पत्तो के अन्त तक पहुँच कर दूसरे पत्ते पर 
जाने के लिये अपने को बटोर के उस पर जाता है उसी प्रकार से आत्मा इस शरीर को 
छोड़ कर तथा सब अश्ञान को दूर करके दूसरे शरीर में जाने के लिए अपने को बटोर 
कर उसमें जाती है | 


आर जिस प्रकार से सोनार सोने के किसी टुकड़े को लेकर उसका एक नया 
ओर श्रधिक सुन्दर रूप बना देता है उसी प्रकार से आत्मा इस शरीर को छोड़ कर और 
सव अज्ञान को दूर करके अपने लिये एक नया और अधिक सुन्दर रूप बनाती हे | चाहे 
वह रूप पितरों का हो, चाहे गन्धवों का, चाहे देवों का, चाहे प्रजापति का, चाहे ब्रह्म के 
सदृश व चाहे अन्य किसी की माँति हो*“। 

यह सव तो उस मनुष्य के लिये हुआ जो इच्छा रखता है | परन्तु जो मनुष्य 
कोई इच्छा नहीं रखता, इच्छाओं से सुक्त तथा अपनी इच्छाओं में संतुष्ट है वा केवल 
परमात्मा ही की इच्छा रखता है, उसकी आत्मा और कहीं नहीं जाती, ब्रह हो कर वह 
ब्रह्म ही में जाती है"'"। 


और जिस प्रकार से साँप की केचुली किसी टीले पर छोड़ी हुई मृत पढ़ी 


उपनिषदों का धर्मपथ "१७७ 


रहती हे उसी प्रकार से शारौर रह जाता, है परन्तु उस शारीर से पृथक हुई अमर आत्मा 
फेवल ब्रह्म श्रीर केवल प्रकाश ही है। 


अब अन्तिम मुक्ति के सिद्धान्त को लीजिये । प्राचीन हिन्दुओं के ग्रन्थों में उन 
अ्ंशों से उच्चतम झोर कोई वात नहीं है जिनमें उन लोगों ने बड़े उत्सुक हो कर यह 
आशा ओऔर विश्वास प्रगट किया हे कि सत्र कलङ्की और पापों से रहित तधा शरीर से 
अलग हुई आत्मा अन्त को परमात्मा में इस प्रकार से मिल जायगी जैसे कि प्रकाश में 
प्रकाश मिल जाता है । हम यहां बृहदारण्यक से एक अंश उद्धत करते हैं-- 


बह जो शान्त, दवा हुआ, सन्तुष्ट, सहनशील और एकाग्रचित होकर आत्मा में 
श्रपने को देखता है वह आत्मा में सत्र वस्तुओं को देखता है। पाप उसे नहीं जीतता, 
बही सब पापों को जीत लेता है । पाप उसे नहीं जला सक्ता, वही सब पापों को जला 
देता है | सब पापों, कलंकों ओर सन्देहो से रहित होकर बह सञ्चा ब्रह्म हो जाता हे 
श्रौर ब्रह्म लोक मे प्रवेश करता है । हु 

इसी अन्तिम मुक्ति के सिद्धान्त को मृत्यु ने नचिकेतस्‌ से एक उपनिपद्‌ के उस 
सुन्दर कविता में वर्णन किया है जो कथा? के नाम से प्रसिद्ध है। हम श्रव इसी 
उपनिप्रद का एक अंश, जो कि पवित्रता और कल्पना शक्ति की एक बहुत हो सुन्दर 
रचना है, उद्धुत करके इस अध्याय को समाप्त करेंगे । 

नचिवेतस्‌ के पिता ने उसे मृत्यु को सौंप दिया और उसने यम वेबस्वत फे 
निवास स्थान में प्रवेश किया ओर उससे तीन वर मांगे जिनमें से श्रन्तिम यह था-- 

जत्र भनुप्य मर जाता हे तो यह शङ्का रहती हे-कोई कहता है कि वह है 
और कोई कहता है बह नहीं है । यह में तेरे ही मुख से जानता हूँ, यही मेरा तीसरा 
वर्‌ | 

परन्तु मृत्यु अपने भेद्‌ प्रगर करना नहीं चाहता या, इसलिये उसने नचिकेतस 
से दूसरे-दूसरे वर मांगने फे लिये कहा । 

ऐसे पुत्रों श्रीर पौत्रो को मांग जिनकी आयु सौ-सी वर्ष की हो ) गाय, हाथी, 
घोर खीर सोना मांग । एथ्यी पर बहुत काल तक का निवास मांग और जितने वर्ष तक 
परा इच्छा हो, जीवित रह | 

यदि तू इसके समान और करिसी वर को सोच सकता हो तो थनी ओर दीर्घ 
७ 1 तान छा दर माँग । है नचिकेतस्‌ सारी पृथ्वी का राजा हो। मैं तेरी सब इच्दाएँ 


RC EO हो [ 
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इच्छा हो माँग । ये सुन्दर कुमारियाँ जो कि अपने रथ ओर बाजे लिये हैं, निस्सन्देह 
मनुष्यों को ये प्रात नहीं होती । में इनको तुझे देता हू, इनकी सेवा का सुख माँग, 
परन्तु मुझसे मरने (मृत्यु) के विषय में मत पूछ । 
नचिकेतस्‌ ने कहा- हे मृत्यु, ये सव वस्तुएँ केवल कल तक टिकेगी, क्योंकि 
ये सब इन्द्रियों के बल को नाश कर देती हैं | समस्त जीवन भी थोड़ा है। तू अपने 
धोड़े ओर अपना नाच गाना अपने ही पास रख । 
धर्मात्मा जिज्ञासु के इतने आग्रहं करने पर मृत्यु ने अन्त को अपना बड़ा भेद 
प्रगट कर दिया । यह बही भेद है जो कि उपनिषदों का सिन्द्वान्त तथा हिन्दू धर्म का 
सिद्धान्त है -- 
वह बुद्धिमान है जो अपनी आत्मा का ध्यान करके उस आदि ब्रह्म को जान 
लेता है जिसका दर्शन कठिन है, जिसने श्रन्धकार में प्रवेश किया है, जो गुफा में छिपा 
है, जो गम्भीर गत में रहता है--वह निस्सन्देह सुख ओर दुःख को बहुत दूर छोड़ 
देता है । 
एक नाशवान जीव जिसने यह सुना और माना है, जिसने उससे सब गुणों को 
पृथक कर दिया है और जो इस प्रकार उस सूच श्रात्मा तक पहुँचा है, प्रसन्न होता .है 
कि उसने उसे पा लिया जो आनन्द का कारण है | हे नचिकेतस्‌ में विश्वास करता हू 
ब्रह्म का स्थान खुला है! | 
ऐसा कौन है जो आज कल भी पुरातन काल के इन शुद्ध प्रश्नों और पवित्र 
विचारों को पढ़कर अपने हृदय में नये भावों का उदय न अनुभव करता हो, अपनी 
आंखों के सामने नया प्रकाश न पाता हो । अज्ञात भविष्य का रहस्य मनुष्य की बुद्धि 
या विद्या से कभी प्रगट न होगा किन्तु प्रत्येक देशहितैपी हिन्दू और विचारवान पुरुष 
के लिये इस रहस्य को जानने के लिये जो प्रारम्भ में पवित्र उत्सुक और शुद्ध दार्शनिक 
भाव से उद्योग किए गेये थे उनमें सदा अनुराग वर्तमान रहेगा । 
प्रसिद्ध जर्मन लेलक और दाशंनिक स्कोपनहार ने ठीक लिखा है, “प्रत्येक पद 
` से गहरे, नवीन ओर विचार उत्पन्न होते हैं | सब में उत्कृष्ट पवित्र और सच्चे भाव 
वर्तमान हैं । भारतीय वायु मंडल हमें घेरे हुये हें और अनरूप आत्माओं के नवीन 
विचार भी हमारे चारों ओर हैं । समरत संसार में मूल पदार्थों को छोड़ कर किसी अन्य 
विद्या का अध्ययन ऐसा लाभकारो और को उच्च बनाने वाला नहीं हैं जैसा 


कि उपनिषदों का । इसने मेरे जीवन को शान्ति दी है और यह मृत्यु के समय भी मझे 
शान्ति देगा ।?? 


सत्रहवाँ अध्याय 


दार्शनिक काल 


[ ईसबी १००० वर्ष पृ्च से १२० वर्ष पूच ईसवी तक ] 
इस झाल का साहित्य 


तीसरे युग में हिन्दुश्नं के स्वभाव में अन्तर हो गया और इस अन्तर की भन्चक 
भारतवप' फे यृत्रग्नन्थों में मिलती है | ऐतिहासिक काव्य काल में हिन्दओं की अन्तिम 
दक्षिणी सीमा विन्ध्य पर्वत थी पर उन लोगों ने इस पर्वत श्रेणी को पार किया ओर 
वे मध्य भारतवर्ष के जंगलों मं घुसे और उन्होंने गोदावर ओर कृष्णा क्षे तटों पर 
वदे-बड़े राज्य रथापित विये जो कि समुद्र तट तक पैले हुए थे । परब में मगध क 
राज्य बड़ा प्रवल हुआ वहाँ से लोग बंगाल और उड़ीसा में जा पे श्रोर पश्चिम मं 
सोराप्ट्र का राज्य श्ररत्र के समुद्र दक फैल गया । हिन्दुओं के रस फैलाव का परमाव 
उनपे, स्वभाव पर भी पड़ा । वे अधिक साहसी हो गए घर उसके विचार अधिक 
दिरतृत हो गए | प्राचीन समय से जो कुछ साहित्य यथाक्रम बंश परम्परा में रहा बह 
संचित धौः प्रायोगिक स्य में लाया गया और विज्ञान के नव विभागों में उम साहस के 


प झाविष्कार किए गए जो कि नए अन्‍्वेषियों घौर विजेताओं में स्वभाविक होता है। 
रस समय के साहित्य ने जो रूप धारण छिया था उसी से इस काल को 


ठ 


पोशिष; एच प्रगट होती है कि सब विद्या, सद शास्त और नद धर्म सम्बन्धी अन्धो 


पन सप्त करके, पुस्तकें दनाई गई । बिस प्रकार से बराह्मण अन्यो में शब्द बाहुल्य 

प्रधान है, उसी तरह यक्रान्पों मे संच्चित होना ही विशेष दाद है। वासव में अन्यकार 

लगे एव धार की एद्‌ से दूरगी छर की हद पर चले गए छात्‌ कहाँ तो इनके 

छा म पवना शब्द बाहुहप होदा था घार करों इतने सद्त यत्रो म ही थे लिखने 

हन | दन के विषय में गह कहादत बहुधा कही जाती हूँ कि यिय को शर्म 

सटर ए पो बम कर देने में ददो अनन्नदा होटी पी मिलनी कि एक पुत्र छ अन्म में 
x 
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इतने अधिक संक्तित ग्रन्थों के बनने का एक प्रधान कारण यह था कि बालक 
विद्यार्थियों को बचपन में ये सूत्र रटाए जाते थे। आय बालक लोग आठ, दस या 
बारह वर्ष की अवस्था में किसी को गुरू करते थे और बारह वर्ष अथवा इससे अधिक 
समय तक वे गुरु ही के यहाँ रहते थे । उनकी सेवा करते थे | उनके लिये भिक्षा मांगते 
थे और अपने पुरखाओं के धर्म को नित्य कण्ठाग्र करके सीलते थे | अतएव विस्तृत 
ब्राह्मणों के सं्षिस छोटे-छोटे ग्रन्थ बनाए गए, जिसमें वे सुगमता से पढ़ाये और 
शर कण्ठाग्र किये जा सकें । इस प्रकार से प्रत्येक सूत्रचरण अर्थात्‌ प्रत्येक पाठशालाश्रो 
के जुदे-चुदे सूत्ग्रन्थ तैयार हो गये । इन सूत्रों के बनाने वालों में बहुतों के नाम हम 
लोगों को विदित हैं । जिस प्रकार वेद और ब्राह्माण ग्रन्थ इश्वरक्कत माने जाते हैं, 


भारतवः में जो ईश्वरकृत ग्रन्थ कहे जाते हैं उनकी समाप्ति उपनिषिदों से होती है जो 
कि ब्राह्मणों के उत्तर काल के भाग है । 


जब एक वार सूत्र बने तो इस प्रणाली का प्रचार भारतवष' में बहुत शीघ्र 
फैल गया और सूत्र चरण बढ्ने लगे। चारण्यब्यूह से ऋग्वेद के + चरण, इष्ण 
यजुर्वेद के २७ चरण्‌, शुक्लयजुवेंद के १५, सामवेद के १२, और ग्रथर्ववेद फे ६ 
चरण लिखे हैं । प्रत्येक सूत्र चरण के जुदे-चुदे सूत्रम्न्थ रहे, होंगे और जिस चरण फे 
जो अनुयायी थे वे भारतवर्ष के चाहे किसी भाग में क्यों न रहते हों पर उसी चरण 
के सूत्र पढ़ते थे और उसे ही विद्यार्थियों को पढाते थे । इस प्रकार से धीरे-धीरे भारतवष' 
में इन सूत्र ग्रम्धों का एक बृहद भण्डार हो गया | पर दुःख का विषय है कि इन बहुत 
से चरणों में जो बहुत से सूत्र ग्रन्थ बने और पढाए जाते थे उनमें से अब बहुत ही 
थोड़े हम लोगों को प्राप्त हैं । जो दशा ब्राह्मण ग्रन्थों की है बही सूत ग्रन्थों की भी है कि 
प्राचीन संस्कृत ,भण्डार में से केवल गिनती के ग्रन्थ अब बच रहे हैं। अब हम 
शीघ्रता से उन शाश्रों की आलोचना कर जाँयगे जिन्होंने धीरे-धीरे सूत्रों का रूप धारण 
किया और पहले हम धर्म शास्र को लेंगे जिनमें वैदिक बलिदानों के सम्बन्ध की रीतियों 
के विस्तार पूर्वक वर्णनों के संक्षिप्त ग्रन्थ बनाये गये जो स्नोतसूत्र कहे जाते हँ । उन 
स्रोतसूज्रों में से ऋग्वेद का दो सूत्र अर्थात्‌ आस्वलायन और साझ्लायन, सामवेद के तीन 
अर्थात्‌ मासक, लाव्यायन और द्राह्ययन; कुष्णयजुेंद के चार अर्थात्‌ बौद्धायन, भारद्वाज, 
आपस्तम् ओर हिरण्यकेशिन और शुक्लयजुर्वेद के पूरे-पूरे प्राप्त हैं । इन ख्नोतसूत्रों का 


वर्णन हमारे पाठकों को रोचक न होगा फिर भी इनके विषय में कुछ बातें उल्लेख करने 
योग्य हें । 


आस्वलायन प्रसिद्ध सोनक का शिष्य कहा जाता है और ऐसा कहा जाता है किं 


र 
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धन 


~. 


गुरु शरीर शिप्य दोनों ने मिलकर ऐतरेय च्रारण्यळ की अन्तिम दो पुस्तकें बनाई । 
इस बात से यह मनोहर वृत्तान्त विदित होता है कि सबसे पहले के सूत्र ग्रन्थों का 
ऐतिहासिक काव्य काल के ब्राह्मणों की अन्तिम दो पुस्तकों से लगाव है | 


वास्तव में सौनक ऐतिहासिक काव्य में एक ध्यान के योग्य व्यक्ति है। यह 
कहा जाता है कि बही एवं जन्म मं ग्लमद था जो ऋग्वेद की सौनक पुस्तक का वक्ता 
था । इससे कदाचिन्‌ यह अनुमान किया जा सकता है कि सीनक उसी के कुल में हुआ 
था जिन बुल ने ऋग्वेद को कई शताब्दियों नळ रक्षित रक्खा था । फिर जनमेजय के 
प्रसिद्ध अश्यमेध में भी हम इन्हीं सोनक को पुरोहित के रूप पाते है । इससे हम लोग 
यह निश्चय कर सकते हैं कि ऐतिदासिक काव्य काल में नौनक बंश प्रसिद्ध पुरोहितों 
रीर विद्वानों का एक कुल था । द्याश्चर्य नहीं छि सच मे पहले के सूत्रों के बनाने वाले 
एस पृज्य कुल से अपना सम्ध्त्ध जोढना चाहने हों । 


यह श्रनुमान किया जाता है कि साझायन ख्ीतसत्र भारतवर्ष के पडिच्चमी भाग 
घा है तथा शआास्वलायन पूर्वी भाग का । 
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शुक्लयचुर्वेद का खौतयून्न कात्यायन ने बनाया है, जो प्रसिद्ध सौनक का शिष्य 
होने का भी दावा रखता है । कात्यायन वैय्याकरण पाणिनीय का समालोचक था ओर 
भैक्समूलर के अनुसार उसका समय ईसा के पहले चौथी शताब्दी में है। पाशिनीय के 
समय के विषय में विद्वानों में बड़ा मतभेद है परन्तु हम इस झगड़े में नहीं पढ़ गे क्योंकि 
यह कार्य्य चड़े-वड़े विद्वानों का है । हम केवल प्रचलित मत को मान लेंगे कि यह वेस्या- 
करण अपने समालोचक के कुछ शताब्दी पहले ही हुआ होगा । काव्यायन सूत्र ने 
सतपथब्राह्मण का पूरी तरह से अनुकरण किया है और इस सूत्र के प्रथम १८ अध्याय 
इस ब्राह्मण के प्रथम नौ अध्यायों से मिलते हैं । लाव्यायन की भाँति कात्यायन में भी 
मगध देशीय ब्रहम वन्धुओं का उल्लेख मिलता है जो कि सब से पहले के बौद्ध समभे 
गये हैं । 

अब खौतसूत्री के उपरान्त हम धर्मसूनो का प्रसन्नता पूर्वक वर्णन करते हैं । इनमें 
इस समय के चाल व्यवहार श्रौर कानून का वर्णन है और इसलिये वे हमारे इतिहास के 
लिये बड़े ही काम के हैं । सौतसूत्रौं में हम हिन्दुओं को बलिदान करते हुए पाते हैं, 
परन्तु धर्मसूत्रों में हम नगरवासियों की भाँति उनका वर्णन पाते हैं | 


केवल इतना हो नहीं बरन्‌ प्राचीन समय के ये धर्मसूत्र इससे भी अधिक ध्यान 
देने योग्य हैं क्योंकि ये ही मूल ग्रन्थ हैं जिनको उत्तर काल में सुधार कर पद्य में स्मृतियां 
बनाई गई हैं जिनसे आज कल के हिन्दू परिचित हैं । जैसे मनु ओर याशवल्क्य की 
स्मृतियाँ । आज तीस वर्ष हुये इस बात को मेक्समूलर साहब ने दिखलाया था और तब 
से जो खोज हुई है उससे यह बात पूरी तरह से सिद्ध हुई है । मनुस्दति के विषय में 
पहले जो यह मिथ्या अनुमान किया जाता था कि वह कानून बनाने वालों ओर शासको 
की वनाई है यह भ्रम इस आविष्कार से पूरी तरह जाता रहा ओर अब हम: लोग थह 
जान गये कि ये स्मृतिमाँ क्या हैं और वे कैसे और क्यों बनाई गई ? वे मूल सत के रू 
में ( जो कि बहुधा गद्य में है और कहीं-कहीं गद्य-पद्य-मय भी हैं, परन्तु कहीं भो तिय 
को तरह लगातार पद्म में नहीं हैं ) ख्ौत सूत्रों की भाँति सुत्र चरणों. के संस्थापक 
द्वारा चनाई गई थीं और वे युवा हिन्दुओं को इसलिये रई जाती थीं. जिसमें - 
अपने पीछे के जीवन में यह न भूले कि नगरबासी तथा समाज के सभ्य की भाँति उन 
क्या कत्तव्य है। समाज के प्रत्येक जन के हृदय पर उनके धार्मिक, सामाजिक औ 
स्वृतियुक्त धर्मों को अंकुरित करने के लिये हिन्दुओं ने जो उद्योग किया उससे बदर 
किसी जाति ने नहीं किया है ? 


जो धर्मसूत्र खो गए हैं ओर अब तक कहीं प्राप्त नहीं हुए हैं उन में एक? 


इस काल का साहित्य १८२३ 


मानवसत्र अर्थात्‌ मनु का सूत्र है जिससे कि पीछे के समय में पद्यमव मनुस्मृति बनाई 
हू शि सत्र काल में मनु का धम्ममूत्र इसी भांति सत्कार को 
दण्डि से देखा जाता था जैसे कि आज कन्न पद्यमव मनुस्यति देखी जाती है सत्रग्नम्थों में 


21 ब्खा जाता ह 
मनु का बद्धा उल्लेख किया रावा है ओर डाक्टर चुइलर साहद् ने वशिष्ठ और गीतम 
के धमंसत्नों में दो स्थानों पर मनु के उद्ध त वाक्व दिखलाए है । 

डो बर्मयत्र मी तक मिले है उनमे से डाक्टर बुहलर ने ऋग्वेद के वाशिप्ठ्सज, 
सामवेद के गातनसूत्र छोर दृष्णुयजुबद के बीद्धावन और च्ापस्वम्व का अनुवाद 


दिया हू | 


वही ्रध्याय 
वोढायन से 5७ त किया है । हम यह भा दख चुक हू ।क छाउस्तम्ब बोधावचन क पाथ 
छुरा ६। 


समय के विचार से गातम के वर्मसूत्र सत्र से प्राचीन हैं. और हमें वौडावन के 
सव म गातम का एक पूरा अध्याय उद्धत मिलता है ओर कर वशिण्ठ ने 


हम खातसतर लेख कर चुके हूं जिसमे कि प्रजा जरनेवालो के थम, 

ओर धर्मसूत्रो का भी दर्शन कर चुके जिसमें कि नगरवासियों के धर्म हैं । प 

घ पूजा करने छोर नगरवासी होने के ग्रतिरित गौर थी ध छीर ५ हु 
अपने घर क लोगो पर, पुत्र, पति श्रथवा पिता की भाँति धर्म पालन फरना पता है 

लू घटना के सम्बन्ध म उसे बहुत ही थोड़े विधान करने परते > छर ये नवसाने 

के विस्तृत चिभानो से बहुत भिन्न म । इन रह विधानों फे लिये एक छकग नियम बनाने 

सँ घाहस्यकता पड़ी ओर ये नियम “शहयल्नों? में दिए हुए 
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हिन्दुओं को बड़ा मनोरंजक लगा क्योंकि दो हजार वर्षों के वीत जाने पर भी हम लोग 
अब तक उन्हीं मनोरंजक विधानों को किसी को तो उसी प्राचीन नाम से और 
बहुतों को किसी दूसरे नाम और कुछ दूसरी तरह पर कर रहे हैं। गह्मसत्नों में उन 
सामाजिक विधानों के भी इत्तान्त दिये हैं जो कि विवाह पर, पुत्र के जन्म में, उसके 
अन्नप्रासन पर, उसके विद्याध्ययन आरम्म करने आदि में होते थे । इस प्रकार से इन 
अमूल्य हमत्र से हमें प्राचीन हिन्दुओं के घरेलू जीवन का पूरा-पूरा इत्तान्त विदित हो 
जाता है । 


ऋग्वेद के साञ्घायन और आस्वलायन यहासूत्नों ओर शुक्लबजुबंद के पारस्कर 
ग्हासूत का जर्मन ओडनवर्ग साहब ने श्रनुवाद किया है। एक दूसरे ग्रन्थ का विज्ञापन 
दिया गया है जिसमें गोमिल आदि का अनुवाद है । 


सौतयत्र, धर्मसूत्र श्रोर ग्रह्मसूत्र को मिलाकर कल्पसत्र कहते हैं । वास्तव में, ऐश 
समभा जाता है कि प्रत्येक सूत्र चरण में एक पूरा कल्पसूत्र होता था जिनके विभागों का 
उल्लेख ऊपर किया गया है । परन्तु जितने थे उनमें से बहुत से खो गए है ओर अब 
सुत्रग्रन्थौं के केवल बहुत थोड़े अंश हम लोगों को प्राप्त हैं। आपस्तम्ब का पूरा कल्पसून्न 
अब तक है और वह ३० प्रश्नों अथवा भागों में है। इनमें से पहले २४ में खौतयज्ों 
का वर्णन है । पच्चीसवें में व्याख्या करने के नियम हैं, झुन्त्रीसवें और सत्ताइसवें में गह 
विधानों का उल्लेख है, अड्ठाईस और उनतीसवें में धर्मसूत्र हैं और तीसवें प्रश्न अर्थात्‌ 
सुरव सूत्र में रेखागणित की उन रीतियों का वर्णन है जिससे कि खौंतयशों के लिए वेदियाँ 


बनाई जाती थीं | डाक्टर थीगे साहब ने इन मनोरंजक सल्वसूत्रों से पाश्चिमात्य देशों 
की परिचित किया है । उनके ग्रन्थ के छुपने से वानसेडर का यह मत दृढ़ होता है कि 


पिथेगोरस ने केवल पुनर्जन्म का सिद्धान्त ही नही वरन्‌ अपना गणित शास्र भी भारतवर्ष 
ही से ईसा के पहले छुटी शलाब्दी में सीखा था । 


हमने यहाँ तक कल्पसन्नों का वणान किया है, क्योंकि कल्पसूज इस समय के 
अन्थों मे सबसे मुख्य ओर इतिहास के लिए सबसे बहुमूल्य हैं । हमारे प्राचीन ्रत्थकारों 
ने पाँच अन्य वेदाङ्कों श्रर्थात बैदिक विभागों की गणना की है और हम यहां संक्षेप में 
उनका उल्लेख करेंगे | 


'शिक्ा~उच्चारण करने का शास्र | इस बात कों मानने के प्रमाण हैं कि 
इस शास्त्र के नियम पहले आरण्यकों में और ऐतिहासिक काव्य काल के ब्राह्मया 


इस काल का साहित्य ॥ १८९ 


म भी घे पर दार्शनिक काल में इस शास्त्र पर अधिक उत्तम ग्रन्थ वनने के कारण 
उनका लोप हो गया । ये ग्न्य प्रातिसाख्य कहलाते हैं और इसमें वेद की प्रत्येक शाखा 
छे सम्बन्ध में उनके उच्चारण करने के नियम हे । 


परन्तु बहत से प्रातिसाख्व खो गवे है श्रौर ( सामचेद को छोड़कर ) प्रत्येक 
द का केवल एक-एक प्रातिसाख्य हम लोगों को अब तक प्राप्त है! ऋग्वेद का 
प्रातिसाख्य प्रसिद्ध सौनक का बनाया कहा जाता है । इसी मोति शुक्लयजुब द का एक 
प्रातिसाख्य भी वर्तमान है और वह कात्यायन का बनाया हुआ कदा जाता हूं। कृप्ण- 
यजदेद और अधर्ववद के भी एक-एक प्रातिसाख्य है परन्तु उनके अन्थकारो के नाम 


रन विस्मृत रो गए हैं । हमारे पाठकों को यह चात बड़ी मनोरंडक होगी कि कृप्ण- 


2" 


छुन्दों का उल्लेख चवों में किया गया है ओर आरण्यकों और उपनिषदों में 
उसपे, लिये ऐर ऋष्याय के अध्याय लगाए गये हँ । परन्तु जो दशा शिक्षा की है, वही 
ठुन्दो की हे । अर्थात छुन्दो का शातन की भाँति वर्णन पहले-पहल तमको मृत्रम्न्थी हो 
ए मिलता है | च्मन्वद क छुन्दो के विपथ में इस चद के प्रातिसाख्य के अन्त में कुछ 
प्राय हैं । सामवद वो लिये प्रसिद्ध निदान सूत्र है । 


व्याकरण घे विषय में सुयोग्य पाणिनि के सुयश ने उस समए के और सब 
व्याकरण को श्रन्यकार में डाल दिया है। पाणिनि भारतवप के उत्तर पश्चिमी 
उमे के छोर में था और ब्राह्मणों, आरण्यकों छर उपनिप्रदो का, जो कि अधिकतर 
गंगा और यमुना षे, विनारों पर बनाए गये ध, बहुत घम प्रचार तथा सकार था। 
ग्रतएव पाणिनि भी इनसे बहुत षम परिचित था । डाक्टर गोल्डस्ट्रफर साहब ळा यद्र 
रिद्धाग्त टोक है कि पाणिनि बुद्ध फे पहले हुआ घा । 


इसी भांति निशक्तशास्त्र में यास्क के नाम ने “ जो कि डाक्टर गोह्डस्ट्रकर तथा 

त्य दिद्वानों फे मत से पाणिनि फे पहले हुआ है) अपने पूर्वजों के नाम दो श्रन्धकार 
राले दिया हँ छोर एमको उनके विपय में जो कुछ पता लगता है बह यास्क के 
। से री लगता ९ । लोग यह ब्धा भूल करते है कि यास्क के इन्ध को “निदना? 
ते ह | सायन लिखता रैं कि, निरुक्त एक ऐसे अन्प को कहते है झिसमें थोड़े शब्द 


० 


(1 पानक न एमा एक पुराना निरतः लेकर उस पर टोका लिखी है और ददू 


~ 


ए न्स्वा इनः र | 
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१८६ प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


' हैं | परन्तु प्रोफेसर मेक्समूलर साहब ने पता लगाया है कि ये सब प्रन्थ एक ही ग्रन्थ 
की भिन्न-भिन्न प्रतियाँ हैं और उनका यह विश्वास है कि यह ग्रन्थ सूत्रों फे समय फे 
उपरान्त बनाया गया था, यद्यपि उसमें जो सिद्धान्त और नियम दिये हैं वे हिन्दू ज्योतिष 
के सबसे प्रथम समय के हैं | उसका प्रग्रोगिक उद्देश्य यह है मि नक्षत्रों के समय में 
इतना ज्ञान हो जाथ जिसमें कि यज्ञों के करने का समय नियत हो सके और धर्म सम्बन्धी 
कार्यों के लिये एक पंचाङ्ग वन सके । अतएव इस ग्रन्थ के बनने का समय चाहे कितना 
ही पीछे का क्यों न हो पर उसमें भारतवष* के ऐतिहासिक काव्य काल के अर्थात्‌ जब 
कि वेद संग्रहीत करके ठीक किये गए थे उस समय के निरीक्षकों का फल दिया है 


ओर इसीलिये ये उस समय के प्रमाण हैं जिनका कि सहज में तिरस्कार नहीं करना 
चाहिए | 


` उपरोक्त छ वेदांगों के सिवाय एक दूसरी श्रेणी के ग्रन्थ भी हैं जो "अनुक्रम 
कहलात हैं और ये भी सूतग्रन्थों से सम्बन्ध रखते हैं | ऋग्वेद की अनुक्रमणी कात्यायन 
को बनाई हुई कही जाती है और उसमें प्रसेक सूक्त का पहला शब्द, ऋचा की संख्या, 
उसके बनाने वाले का नाम, छुन्द और देवता का नाम दिया है । ऋग्वेद की कई प्राचीन 
` वम अनुक्रमणियाँ भी थीं परन्तु उन सब का स्थान कास्यायन के अविक पूर्ण अन्थ ने ले 
लिया है | - 


यजुर्वेद की तीन अनुक्रमणियाँ हैं अर्यात्‌ एक तो ऐतरेय कृष्ण बुद के लिये, 
दूसरी चरक के लिये ओर तीसरी माध्यन्दिन शुक्लयजुर्वेद के लिये । | 


सामवेद की एक प्राचीन सूची अरय ब्राह्मण में हे और कुछ सूची परिशिष्डों में 


हैं । श्रथर्ववेद की एक अनुक्रमणी का पता.ब्रुटश म्यूजियम में लगा है | - 

हमको अभी दार्शनिक काल के सबसे उत्तम ग्रन्थों का. बर्णन 'करनो "बाकी ही 
है । ऐतिहासिक काव्य काल के अन्त में उपनिषदों में जिन सिद्वान्तों और- दार्शनिक 
खोजों का आरम्भ हो गया था उनसे उन गहरे' अनुशेधानों ओर गूढ़ विचारों कां 
आरम्भ हुआ जो षट्दशनशास्त्र के नाम से प्रसिद्ध हैं| प्रोफेसर वेत्र साहब ने यहे 
बहुत ठीक कहा है कि हिन्दुओं के मत ने दर्शनशास्त्र और व्याकरण में अपनी विचारः 
शील शक्ति का सबसे अद्भुत परिचय दिया है | भौतिक पदार्थ और जीव, सृष्टि की 
उत्पति और पुनर्जन्म के गूढ़ से गृढु विषयों का वर्णन सांख्यदर्शन में उपनिषदों की 
तरह अनुमान की भाँति नहीं वरन्‌ अविचल शास्त्रीय नियमों और तर्कशास्त्र के अल 
िद्धान्तों के आथ दिया है | अन्य लोगों ने भी सांख्यदर्शन का ्रनुकरण किया और 
जीव ओर मन, सुप्टि और सृष्टिकर्ता के वेदों को जनाने के लिये अन्वेषण किया । 


SS 


हिन्दुओं का फैलाव | श्प७ 


कट्टर हिन्दू लोग इन विचारों के प्रचार से भयमीत होने लगे और उन्होंने इसके 
विरुद्ध कार्य आरम्भ किया | उसका फल बह वेदान्त हे जो कि उपनिषदों के मत का 
पुनरुल्लख करता है और जो वतमान समय में हिन्दओं के धर्म सम्बन्धी विश्वासों का 
मृल ६। पन्न्नु इसी बीच में दाशनिक्र सम्मतियों से एकाधिक प्रवल विचार वेग 
थ्रारम्म हो गया था । गौतम बुद्ध इसी के पहले छुठी शताब्दी में हुआ और नीच 
लोगों को यट शिक्षा देने लगा कि वेदिक विधान निर्थक हैं और पत्रित्र शान्त और परो 
पकारी जीवन ही धर्म का सार है और जो लोग पवित्रता और शु डरता के लिये यत्न करते 
६ उनमे जाति भेद नहीं रहता । इस विचार को हजारों मनुम्यों ने स्त्रीकार किवा और 
इस प्रकार भारतवष में बुद्ध का धर्म फैलने लगा | वहां तक कि समग्र पाकर वह समस्त 
एशिया का धम छो गया । 


ऊपर इस काल के ग्रन्थों का जो संक्षि वर्णन दिया गया हे उससे पाठकों को 
हिन्दू सभ्यता पे इस शति चमकत काल के मानसिक उत्माह का कुछ बोध हो जायया । 


इसमें यहस्थो के लिये धार्मिक अधिकार और कतव्य स्पप्टता ओर संक्षेप क साथ नियत 
दिए गए है 


अठारहवाँ अध्याय 
हिन्दुओं का फेलाव 


दाशनिवा काल में भारतवप के दतिटास का एक नया वृत्तान्त विदित होता 
1 घमात इसी काल में बूनानो लोग भारतवष' ने आए छीर उननोने यहां छा दृत्तान्त 
लि गा । सारतवप 


न 


वेः पेद्फकाल की शवाब्दियो में यूनानियों की सम्प और उनका 


शलाय “उने धार्म नहीं हुआ और ट्रोजन युद्ध के अहन्य योदाझों को मी अपने 


मिपनल्तत छर्‌ दृस्देशी नमग हिन्दु का चहद दम दृदान्त दिदित था। चतएव 

ऐना सात्स्द से भारतवर्ष के दविहान के प्रश्‍न दो कारी जा दछ इृत्तान्न डिदित 

प! दा । जिस गूनाग मे पहले पाल नाम्तदप से विद प्रम दी थी, वर दशन 

त व्यिनोस्स समभा जाता हें । बन ईसा के उहले छडी शताब्दी में बधा, छर्न 

: एण षे दानिक काल मे | इसके ति न्ट नरर {वरो से इस समाप्र डे 

5 पा दिझारो जा कु पट! लगदा | उसने उरनिफ्यों तया हिन्दु के. प्रबलित 
— 


श्षप्प प्राचीन भारत की सभ्यंता की इतिहास 


बिश्वासौं से पुनर्जन्म होने तथा अन्त में मुक्ति पाने का सिद्धान्त सीखा | उसने जिन 
कठोर नियमों का पालन करने तथा मांस न खाने के लिये लिखा है, यह भी उसने भारत 
वर्ष ही से सीखा था । उसने श्रपनी रेखागणित सल्वसूत्रो से सीली है, संख्याश्रों के गुणों 
के विषय में उसके विचार सांख्य दर्शन से उद्धत हैं और उसका पांच तत्वों का सिद्धान्त 
तो भारतवर्ष के सिद्धान्त से बिलकुल मिलता है । 


प्रसिद्ध यूनानी इतिहासकार हेरोडोटस्‌ ईसा से पांचवी शताब्दी पहले हुआ । वह 
स्वयं भारतवर्ष में नहीं आया था फिर भी उसने भारतवष का जो इतिहास सुन कर 
लिखा है बह बड़ा बहुमूल्य है, यद्मपि उसने उसमें दन्त कथाय भीं मिला दी हैं ओर प्रायः 
भ्रम से हिन्दओं के स्थान पर उन सभ्य श्रादिवासियों की चाल ब्यबहार का वर्णन 
किया है जो कि भारतवर्ष' के भागों में उस समय तक बसे थे। हेरोडोटस्‌ लिखता 
है “कि हिन्दू लोग उस सम्रय को जातियों में सबसे बड़े थे, वे कई जातियों में बँरे हुए 
थे और जुदी-जुदी भाषाएँ बोलते थे । उन्होंने अपने देश में बहुत-सा सोना एकत्रित किया 
था । भारतवर्ष में और देशों की अपेक्षा बड़े चौपाए और चिड़ियाँ अधिकता से होते 
थे श्रौर उसमें जङ्गली पोथे होते थे जिनमें ऊन (रुई ) उत्पन्न होता था जिससे कि वे 
लोग अपने लिए कपड़ा बनाते थे (11. 91, 106) ।” एक दूसरे स्थान पर थ्‌ सियन 
के विप्रय में लिखता है “कि वे लोग हिन्दुओं को छोड़कर र सब्र जातियों से बड़े थे 
(४, 3) 1? हेरोडटम्‌ और भी एक वात लिखता है जो कि कदाचित सच्ची ऐतिहासिक 
घटना है अर्थात्‌ उसने लिखा है कि पारस के राजा दारा ने भारतवध' का कुछु भी भाग 
जीत लिया था और उसके जहाज सिन्धु नदी में होकर समुद्र तक गये थे (19, 44) | 


अन्त में, ईसा के पहले चौथी शताब्दी में मेगास्थनीज मारतवष्ष में आया 
था और पाटलिपुत्र अर्थात्‌ प्राचीन पटना के राजा चन्द्रगुत के दरबार में रहा था। 
यद्यपि उसका त्रनाया हुआ मूल इतिहास अब नहीं मिलता तथापि उसके अंश बहुत-सी 
उत्तरकाल की पुस्तकों में उद्धत मिलते हैं | इनका संग्रह चोन के डक्टर स्वानवेक ने 
किया ओर मिस्टर मेंकक्रिंडल ने उनका अङ्गरेजी में अनुवाद किया है। ये भारतवर्ष, के 
इतिहास के लिए बड़े ही उपयोगी हैं और हमको इन्हें बहुधा उद्धत करने का अवसर 
मिलेगा । पेथेगोरस, हेरोडोटस्‌ और मेगास्थनीज दार्शनिक काल की इन तीनों शताब्दियों 


अथांतू ईसा के पहले छुठीं, पांचवीं ओर चौथी शताब्दियों में भारतवर्ष की उच्च 
सभ्यता के साक्षी हैं । 


हम देख चुके हैं कि ऐतिहासिक काव्य काल के अन्त तक दिल्ली से लेकर 
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उत्तरी त्रिहार तक गङ्गा और यमुना की सारी घाटी नोती जा चुकी थी रीर हिन्दुओं की 
हो चुकी थी । हम यह भी देख चुके हैं कि उस काल के त्रिलकुल अन्त में अर्थात्‌ 
ईना के लगभग १००० वर्ष पहले हिन्दू ्रविवासी, उद्रोगी और यात्री लोग अज्ञात- 
भूमि में दूर दूर अर्थात्‌ दक्षिणो बिहार, मालवा, दक्षिण और गुजरात तक जा धुसे थे 
श्रीर्‌ हम यहद भी देख चुके हैं कि वे अनाये देश धीरे-धीरे हिन्दुओं को विदित होते 
जाते थे श्रीर ऐतिहासिक काव्यकाल के अन्त तथा दार्शनिक काल के प्रारम्भ में धीरे- 
धीरे हिन्दओं कें अधिकार मं आते जाते थे । 
न्द लोग आगे की ओर विजय करते गए ओर आदिवासी उनकी उच्च सभ्यता 
श्रीः उत्तम धम को स्वीकार करते गये | उन्होंने नदियों को पार किया, जङ्गलों को 
साफ किया, भूमि को काम लाने योग्य बनाया, उजाड भूमि को त्रसाया ओर उन नये 
देशों मे जो अब तक आदिवासियों के थे, हिन्दू शासन ओर हिन्दू धर्म का प्रचार 
हुआ | जहाँ पहले थोड़े से लोग जा घुसे थे वहाँ नई प्र्रल वस्तियाँ हो गइ ओर जहाँ 
घामिक ग्राचार्य लोग एकान्त में जा बसे थ उन स्थानों पर शान्त गाँव और नगर वन 
गए । जिन स्थानों पर दो चार व्यापारी लोग किसी अविदित नदी द्वारा जा पहुँचे 
थे वहाँ भ्रव सम्य लोगों के काम की अमूल्य बस्तुग्रों से लदी हुई नावें आती थी 
जरां किसी राज्यवंश का कोई मनुष्य देश से निकाला जा कर अथवा शिकार फे लिये 
श्रा बसा था, वहाँ अब एक हरा भरा राज्य दिखाई देता था जिसकी प्रज्ञा व ही 
श्रादिमवासी लोग ये जो कि जीते जाकर सम्प्र और हिन्दू हो गये थे । जहाँ जज लियों 
न बुद्ध पढ़ गिरा कर जंगल का थोड़ा-सा भाग साफ कर लिया था वहाँ अब कोसो तृर 
तव, पले हुए सुद्ावने खेत दिखाई देते थे जिनमें कि हरे-भरे अनाज के पेड़ लहरा रदे 
प शरीर सभ्यता की उन्नति की साक्षी दे रहे थे । 
एक पीढ़ी से दूसरी पीढ़ी में तथा एक शताब्दी से दूसरी शताब्दी में श्रायों क 
विजय का इतिहास इस प्रकार है । प्रत्येक सूत्रग्रन्थ से यथाक्रम यही विदित होता है 
कि सम्पता की उन्नति तथा ग्रसभ्यता की कमी होती गई । दार्शनिक काल फे समाप्त 
(न र्यात्‌ रंसा।के पहले चौथी शताब्दी के बहुत पहले हो हम लोग मारे भारतदप को 
पनाया हु, सम्प तथा हिन्दू बनाया हुआ पात है और आदिम निवासी केबल उन 
एातियो घार जगलों मे रह गये ये जिनको डीतने मे ्ार्य लोग दूृण करने ये । इनमें 
He दड करन झारी इतिहास नही है जो कि दर्शनशास्त्र जानने वालों के लिए, 


नज ' 


न हौ । पनन तद तक के विदित देशों रार आादिवारों विपी न हिन 
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वङ्ग और कलिंग लोगो ने हिन्दू यों के श्रेष्ठ धर्म, भाषा और सम्यता को ग्रहण कर 
लिया था | यह दार्शनिक काल का सबसे बड़ा कार्य है | 
बौद्धायन सम्भवत; ईसा के पहले छुठी शताब्दी में हुआ है जैसा कि हम पहले 
देख चुके हैं बह सबसे पहले के सूत्रकारों में से है। उसके समय में हिन्दुओं के राज्य 
और सभ्यता की सीमा दक्षिण में कलिंग वा पूर्वी समुद्र तट तक थी और आधुनिक 
उड़ीसा से लेकर दक्षिण की ओर कृष्णा नदी के मुहाने तक फैली हुईं थी । नीचे उधृत 
किए हुए वाक्य मनोरंजक हैं क्योंकि उनसे विदित होता है कि गंगा श्रौर यमुना की 
घाटी का प्राचीन आर्य देश तव तक भी आलों के लिए योग्य निवासस्थान समभा जाता 
था और वह देश जिसमें कि अनार्य जातियां अभी ही हिन्दू वनाई गई थीं, ठुन्छता 
की दृष्टि से देखा जाता था। 


(६) आयौं का देश ( थ्रार्यावत्त ) उस देश के पूरब में है जहां कि यह 
नदी सरस्वती लोप होती है, यह कालक बन के पश्चिम, पारिपात्र ( विन्ध्यपर्वत ) के 
उत्तर औंर हिमालय के दणिणमें है। उस देश के चाल व्यवहार के नियम 
प्रामाणिक हैं । 

(१०) कुछ लोग कहते हैं कि. यमुना और गंगा के बीच का देश 
( आर्यावत्त ) है। 
(११) अब भाल्लविन लोग भी नीचे लिखे वाक्य कहते हैं | 
= , (१२) पश्चिम में सीमा की नदी, पूरब में वह देश जहाँ कि सुरज ऊगता हैं, 
उतनी दूर तक जहाँ कि .काले हिरन घूमते हैं वहाँ तक धर्म की श्रष्ठता. पाई 
जाती है । 

(१३) अवन्ति (मालवा) अङ्ग (पूवीं बिहार) मगघ (दक्षिणी विद्दांर), सीराष्टर 
(गुजरात), दक्षिण, उपावृत्त, सिन्ध और सौवीरस (दक्षिणी पंजाब) के निवासी लोग 
मिश्रित जाति के हैं | 


(१४) जिसने ग्रारत्तों ( पंजाब में ) कारल्ञ्रों ( दक्षिणी भारतवष में ) पुन्द्रो 

(उत्तरी बंगाल में), सौचीरों (पंजाब में), बंगों (पूवीं बंगाल में), कलिंगों (उड़ीसा में), 
तथा प्रानूतौं से भेंट की है उस को पुनस्तोम अथवा सर्वदुष्टयज्ञ करमा चाहिए । 

(बौद्वायन १, १, २) 

उपरोक्त वाक्य मनोर जक हैं क्योंकि उनसे हमको मालूम होता है कि दाश 

निक काल के आरम्म में हिन्दुओं का फैलाव कहाँ तक था और उनसे यह भी विदित 

होता है कि हिन्दू लोग तीन श्रेणियों में विभाजित थे जोकि सत्कार की मिन्नःमिन्म 

दृष्टि से देखी जाती थीं । पहली श्रेणी के लोग श्रार्यावत्त' में रहते ये जोकि सरस्वती 
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से लेकर बिहार की सीमा तक और हिमालय से लेकर विन्ध्याचल पर्वत तक था यह. 
बात विचित्र है कि पंचाब, जो कि वैदिक समय में आयों का सब्र से प्राचीन निवास 
स्थान था, वह आर्यावत्त में सम्मिलित नहीं हैं। यह देश तव से पीछे के समय में 
हिन्दुओं फे धर्म और सम्यता की उन्नति में पिछड़ा रहा है ओर उसका उल्लेख ऐति- 
हासिक काब्य काल के ग्रन्थों से भी बहुत ही कम पाया जाता है । 

दूसरी श्रेणी के लोग, जो कि मिश्रित जाति के कहे गये हैं, उस देश में रहते 
ये जिसमें कि दक्षिणी पंजाब, सिन्ध, गुजरात, मालवा दक्षिण और पूर्वी विहार सम्मि- 
लित हैं । यदि पाठकगण हमारे दूसरे कांड के चौथे ग्रध्याय को देखेंगे तो उनको विदित 
होगा कि ये वही तेश है जो कि ऐतिहासिक काब्य काल के अन्त में हिन्दुओं को बहुत 
ही थोड़े अंश में मालूम होते जाते थे । दार्शनिक काल के प्रारम्भ में वे ही .इिन्दुओं के 
देश हो गये धर और हिन्दुओ का अधिकार और उनकी सभ्यता का प्रचार इनके आगे 
घे उन श्रन्य देशों में भी होने लगा था जिनके निव'मी तीमरी श्रोणी के सममे जाते 
ध | इस तीसरी तथा अन्तिम श्रेणी के देश में पंजाब में भाग्त लोगों का देश, उड़ीसा 
पूर्वी श्रीर उत्तरी बंगाल और दक्षिण भरतवर्षण के कुछ भाग सम्मिलित हैं। इन देशों 
में जो लोग यात्रा करते थे उनको अपने पापों का !प्रावङ्चित करने के लिये यज्ञ करना 
पश्ता था | यह ईसा के पहले छुटी शताब्दी के लगभग, हिन्दुओं के देश कीं मव से 
श्रन्तिम सीमा थी । 


दक्षिणी भारतबप के भागों में इस समय तक हिन्दू लोग वोत्रल वन ही नहीं गये 
1 परतु ये देश हिन्द राज्य, न्याय और विद्या के सम्प्रदाय के मुग्व्य स्थान हो गये 
1 जैसावि वीद्वायन के लिखने से बिदित होता है । त्रादायन स्वर्यं कदाचित्‌ दक्षि छा 
रहन वाला हो-कम से कम दक्षिणी भारतवर्ण की विशेष चाल व्यवद्दारों आर रीतियाँ 
षा सावधानी से वर्णन करता हे । 

एम उसका एक वाक्य उधृत करेंगे -- 

( ६) दक्षिण और उत्तर में पाँच कमो में भेद है । 

( २ ) हम दक्षिण की विशेषता को वर्णन करे । 

(३) वये हेनग्रदीक्षित्त मनुप्य के संग खाना, अपनी जनी के संग खाना, 
दासी लाना. मामा या दाचा की कन्या से दिवाह करना ।† 
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` बेचना, शराब पीना, उन पशुओं को वेचना जिनके ऊपर और नीचे के- जबङे में दांत 
होते हैं, शस्त्र का व्यवसाय करना ग्रौर समुद्र यात्रा करना ।† 


(५) जिस देश में ये व्यवहार प्रचलित हँ उसके अतिरिक्त दूसरे देश में वे पाप 
समभे जाते हैं । 

(६) इनमें से प्रत्येक काम के लिये किसी देश का व्यवहार ही प्रमाण समभा 
जाना चाहिए । 


(७) “गौतम कहते हैं कि यह कूठ है।” ( बौद्धायन १, १, २ ) । 


अव हम वोद्वायन को छोड़ कर भारतवर्ष के दूसरे सूज्रकार को लेते हैं । यदि 
“बौद्धायन का समय ईंसा के पहले छुठीं शताब्दी में समभा जाय .तो आपस्तम्ब. सम्भवतः 
“पांचवीं शताब्दी में हुआ | । इसमें कदाचित्‌ सन्देह नहीं है कि आपस्तम्ब आन्तरं के राज्य 
और समय में रहता था । इस बड़े साम्राज्य में गोदावरी और कृष्णा के बीच के सब 
देश सम्मिलित है | डाक्टर बुहलर साहत्र विचारते है कि इस साम्राज्य की राजधानी 
कृष्णा के तट पर आजकल की अमरावती के निकट थी । ्रापस्तम्व तेत्तिरीय आरण्यक 
के आन्ध्र ग्रन्थ को मानता था और उसको शिक्षा आजकल नासिक, पूना, अहमदाबाद, 
सूरत, शोलापुर, कोल्हापुर ओर दक्षिण के दूसरे देशों के उन ब्राह्मणों में जो कि आप- 
स्तम्त्रीय हैं बड़े सत्कार से मानी जाती है। इस प्रकार हम देखते हैं कि दक्षिणी भारतवर्ष 
का विजय, जो कि ऐतिहासिक काव्यकाल के अन्त में आरम्भ किया गया था आगे की 
शतान्दियों मं होता रहा । छुठी शताब्दी तक बंगाल, उड़ीसा, गुजरात और दक्षिण विजय 
कर लिया गया था और उनमें रहने वाले लोग आर्य बना लिए गए थे, और पांचवीं 
शताब्दी तक दक्षिण में कृष्णा नदी तक एक बड़ा हिन्दओं का साम्राज्य स्थापित हो गया 
था । ईसा के पहले चौथी शताब्दी तक कृष्णा नदी के दक्षिण का संपूर्ण दक्षिणी भारतवर्ष 

' हिन्दुओं का हो गया था और उनमें कोलो, चेरों और पांड्यों के तीन बड़े २ हिन्दू साम्राज्य 
"स्थापित हो गये थे जो कि दक्षिण में कन्याकुमारी तक फैले हुये थे और लंका भी जानी 
जा चुकी थी। जब हम इस (चोथी) शताब्दी के अन्त में आते हैं तो हमको सूत्रग्रन्थों के 
फुटफाट वाक्यों के आधार से यूनानियों का लिखा हुआ भारतवर्ष का प्रकाशमय इतिहास 


1 उत्तर काल के श्रधःपतन ने समुद्र यात्रा रोक दी है। 

1 डाक्टर बुहलर भाषातत्व के सिद्धान्तों के अनुसार आपस्तम्ब का समय ई० पू० 
"तीसरी शताब्दी में स्थिर करते हैं | परन्तु दूसरे कारणों से वे उस सूत्रकार का समय 
-१५० अथवा २०० वर्ष पीछे अर्थात्‌ पांचवीं शताब्दी में कहते हैं । 





हिन्दुओं का फेलाव १६३ 


मिलता है । क्योंकि इसी शताब्दी में सिल्पूकस का राजदूत मेगास्थनीज भारतवष में 
श्राया था और पाटलिपुत्र ( प्राचीन पटना ) में ईसा के पहले सन्‌ ३१७ से लेकर ६१२ 
तक चन्द्रगुप्त के दरवार में रहा था । 

मंगास्थनीज ने भारतवष की जातियों और राज्यों का पूरा और समझ मं आने 
योग्य वृत्तान्त लिखा हे और उतसे हमको दाशनिक काल के अन्त में भारतवष की अवस्था 
दा सप्ट शान होता हे 

ईसा के पहले चौथी शताब्दी में भारतत्रप में प्राच्य लोग, जिससे कि हमको मगव 
लोगों को समझना चाहिये, सव से प्रबल हो गए घे, जैसा कि ऐतिहासिक काव्वकाल मे 
कुर, पांचाल, तिदेह और कोशल लोग हो गए थे । 

उनकी राजधानी पाइलिपुत्र थी जो कि एक भरापूरा नगर था और ८० स्टडिवा 
श्रथात्‌ ६ मौल लम्बा ( १ स्टडिया = २०२३ अँगरेजी गज ) ओर १५ स्टडिया श्रवात्‌ 
लगभग दो मील चौड़ा कहा गया है। वह समचतुभज के आकार का था आर चारों 
झोर काठ की दीवार | से बिरा हु्रा था जिसमें तीर चलाने के लिए छेद बने हुए घे 
शरीर सामने रजा के लिए एक खाई थी । 











` 1 यह काठ की दीवार ईसा के उपरान्त पांचवीं शताब्दी तक खड़ी मी, अतर कि 
उसे चीन के यात्री फाहियान ने देखा था । फादियान लिखता है “शहर में जो गाजा फे 
महल ह उनका दीवारों के पत्थरों का संग्रह देवो ने किया था; खिइजियो पर साना फे 
लिये संतराशी की जो चिरकारी खुदी थी बेसी इस समय में कदापि नहीँ टन सझती। 
द शव तक वर्तमान हे ।? 

॥हियान के थोड़े ही समय पोळे पाटजिपुत्र का परिवर्तन हो गया क्यों 
छ साउली शताब्दी मे हो नाग पढौँ छाया ता उसने सिवाय ख्इहर छीर एक गाव के 
डिन दो-तीन सी मान पे और कुछ न देखा । सन्‌ १८७६ में एय ताला बनाने छे 


री 


लिये जा भूमि खोदी गई थी उसमें कह वस्दुए नकदी ह जा कि समगास्तदांद का वग 
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यह मालूम होगा कि सारा उत्तरी भारतवर्ष चन्द्रगुप्त के प्रवल और विस्तृत राज्य 
में सम्मिलित नहीं था, क्योंकि मथुरा ओर करसीवोरा में बहती हुई यमुना पाटलिपुत्र की 
राजधानी में कही गई है । यहाँ के लोग भारतवर्ष की और सव जातियों से वल ओर 
यश में प्रबल थे और उनके राजा चद्धगुप्त की सेना में ६,००,००० पैदल सिपाही, 
३०,००० सवार ओर ६००० हाथी थे “जिससे कि उसके वल का अनुमान किया जा 
सकता है ।? 


दक्षिणी बंगाल के विषय में मेगास्थनीज लिखता है कि कलिंग लोग समुद्र से 
सबसे निकट रहते थे, मंड्र ओर मल्ली लोग उसके ऊपर, गंगे शैव लोग गंगा के मोहाने 
पर ओर मध्य-कलिंग लोग गंगा के एक टापू में । 


यह असम्भव है कि इनमें से पहले और अन्तिम नामों से हम लोग कलिंग का 
प्राचीन नाम न जान सके जिसमें कि उड़ीसा और बंगाल का समुद्रतट सम्मिलित है। 
मेगास्थनीज कलिंग की राजधानी पार्थलिस बतलाता है। इसके प्रबल राजा के पास 
६०,००० पैदल सिपाही, १००० घोड़े और ७०० हाथी थे । 

गंगा नदी के एक वड़े टापू में मध्य-कलिंग लोगों का निवास कहा गया है और 
उनके आगे कई बड़ी-वड़ी जातियाँ एक राजा के राज्य में रहती थीं जिसके पास ५०,००० 
पेदल सिपाही, ४००० सवार ओर ४०० हाथी थे । 

उनके आगे अंडरी लोग रहते थे जिससे कि दक्षिणी भारतवर्ष के शान्त लोगों 
को न सम्झना असम्भव है । 

श्रान्ध्र एक बहुत बड़ी जाति थी जो कि पहले-पहले गोदावरी ओर कृष्णा फे वीच 
में आ वसी थी । परन्तु मेगास्थनीज के समय के पहले ही उसने अपना राज्य उत्तर में 
नर्वदा तक फेला दिया था । मेगास्थनीज लिखता हे कि वह एक प्रबल जातिं थी जिसके 
पास बहुत से गाँव ओर दीवारों से विरे हुए ३० नगर थे ओर जिसके राजा के पास 
१,००,००० पैदल सिपाही, २००० सवार और १००० हाथी थे । 

उत्तर पश्चिम की छोर पर मेगास्थनीज लिखता है कि ईसरी, कोसिरी और अन्य 
जातियाँ थीं जो कि कदाचित्‌ काश्मीर या उसके आस-पास होंगी ? 


सिन्ध नदी प्राच्यो के देश की सीमा कही गई जिससे यह समझना चाहिये कि 








कुरो साफ किया गया जिसमें साफ पीने का पानी निकला और जो कूड़ा बाहर निकाला 
गया था उसमे बहुत से लोहे के भालों के सिर पाए गए थे । मेकक्रिण्डल साहब की 
“मेगास्थनीज ऐण्ड एरियन” नामक पुस्तक का ष्ठ २०७ का नोट देखो । 
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मगध को प्रवल ओर विम्दृत गज्य पंजाब को सीमा तक फेला हुआ थ 


समस्त उत्तरी भासग्तवत सम्मिलित था । 


मेगारथनीज़ के समव में आधनिकर राजपृताने के बत से भागों में आदिवासी 


जातियाँ अब तळा भी थीं जो कि ऐसे जंगलों मं रहतों थीं जहाँ के वी 
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निवे प्रसिद्र थे | उसमें उन जातियों छा बगान लिखा है जो कि त्रियावान से चिरी हुड 
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समानान्तर की लगातार प्रत श्रेणी पर रहती थों | उसने उन जातियों का भी उल्लेख 


दिदा है जो सब से ऊचे पर्यत कपितलिवा -- जिससे कि श्राव नमझना चाहिये--से घिरे 
> 


ऐसे सथान में रहती थी । फिर उसने टौगेटी लोगों का उल्लेख कित्रा है जो कि तिस्संदेह 
राष्ट्र लोग थे | उनकी राजधानी समुद्र तट पर थी छीर बह बढ़ा वाशिज्य स्थान था 


° ५ + » 
एवं उनसे, राजा पे पास १६००० हाथी, १,५०,००० पैदल निपाही शोर ५००० 
गदार ध | 
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उसके उपरान्त पड़ी जाति थी शरीर यह भारतवंध में घटन एक टी ऐसी जाति 
थी जिसका शासन स्बियोँ करती थी। वे कनै है कि हस्बयलिज य ु 
भी छार इसलिये वह उसै बहुत सी प्रिय थी । उसने एप मदा गाउ दिया । उसरी 
सनाति २०० नगरी पर राज्य करती थी गरर उनके पास १.४.०.००० मदन मिरा दी 
चीर ४०० हाथी थे | 0 
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म घ्यानी वाहिउत बाधाओं से मिला हशा गेगास्भनोद का वयन पाषइर लोगो 
त. विदय में ए सी दि दक्षिणों भारतवप के छोर पर राज्य बारत | । दून पगदवों छा 


एड: इतिहास १ 
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अन्त में मेंगास्थनीज के समय में लंका भी जानी जा चुकी थी । उसको मगघ 
फे एक राजकुमार ने जीता था जिसको कि ईसा के पहले पांचवीं शताब्दी में उसके पिता 
ने उसके दुश्कमों के लिये देश से निकाल दिया था। जब मेगास्थनीज भारतवष में 
आया उस समय लङ्का में हिन्दुओं का राज्य था । इस टापू को यूनानी लोग तप्रोवनी के 
नाम से पुकारते थे जो कि पाली भाषा के तम्ब पन्नी और संस्कृत के ताम्रपर्णी से मिलता 
है । मेगास्थनीज कहता है कि यह टापू भारतवर्ष में एक नदी फे द्वारा अलग था ओर 
उसमें सोना और बड़े-बड़े मोती होते थे और वहाँ के हाथी भारतवर्ष से बहुत बड़े होते 
थे । ईलियन जिसने कि मेगास्थनीज के बहुत उपरान्त लिखा है परन्तु अन्य यूनानी और 
रोमन ग्रन्थकारों की तरह बहुत-सा वृत्तान्त मेगास्थनीज से लिया है, कहता है कि तप्रोबनी 
एक बड़ा टापू था जिसमें बहुत से पर्वत थे और उसमें बहुत अधिकता से खजूर के पेड 
थे । वहाँ के लोग नरकडों की बनी हुई झोपड़ी में रहते थे, अपने हाथियों को आर-पार 
ले जाने के लिये नाव बनाते थे और उन्हें कलिंग के राजा के यहाँ ले जाकर बेचते थे । 


हम दाशनिक काल की सातौं शताब्दियों का राज्य सम्बन्धी वृत्तान्त लिख चुके 
जैसा कि गत अध्याय में हमने उसके साहित्य का वर्णन किया था। इस काल में झुण्ड के 
झुण्ड हिन्दू लोग गङ्गा की घाटी से निकल कर अज्ञात देशों में गए, वहाँ की जातियों को 
पराजित किया और धीरे-धीरे उनमें अपनी भाषा, धर्म और सभ्यता का प्रचार किया । 
दक्षिण बिहार के मगध ,लोग केवल हिन्दू ही नहीं बना लिये गये थे वरन्‌ वे भारतवष 
में सव से प्रबल हो गए । गुजरात के राष्ट्र लोग और पूरब के अङ्ग, बङ्ग और कलिंग 
लोग हिन्दू बना लिये गये थे । बड़ी रात्र जाति ने केवल हिन्दू धर्म और सभ्यता ही को 
स्वीकार नहीं कर लिया था वरन्‌ उसने हिन्दू-विद्या के ऐसे चरणों से अपने को विख्यात 
किया था जो कि गङ्गा की घाटी के बड़े-बड़े चरणों के बराबर के थे | उनके पीछे श्रत्य 
जातियों ने आयौँ की श्रेष्ठ सभ्यता, धर्म और भाषा को स्वीकार किया और भारतवर्ष 
की सब आर्य और अनार्य जातियों ने हिन्दू श्रार्य सभ्यता का कलेवर धारण कर लिया । क्‍ 


उन्तीसबाँ अध्याय 


राज्य-प्रबन्ध, खेतो और शिल्प 


भारतवष' में दो हजार वर्ष पहले कैसा राज्य प्रवन्ध था यह वात हमारे पाठकों 
को स्वभावतः मनोरञ्जक होगी और यह हर्ष का बिषय है कि इसका विश्वास योग्य 
वृत्तान्त हिन्दू सत्रकारो श्रीर यूनानी लेखकों दोनों ही से हमको मिलता है । हम पहले 
सत्र ग्रन्थों के कुछ वाक्यों से प्रारम्म करेंगे । राजा के लिये अपना नगर ओर महल 
जिसका द्वार दक्षिण की ओर ही बनाने के लिये कहा गया है-- 

(३) महल नगर के वीचो बीच रहना चाहिये । 

(४) उसके सामने एक दालान रहनी चाहिये । वह अतिथियों की दालान 

कहलाती है । 

(५) नगर से कुछ दूर पर दक्षिण की ओर उसे एक सभागह वनवाना चाहिये 
जिसके द्वार उत्तर श्रौर दक्षिण की ओर हों जिसमें कि लोग देख सके कि उसके. भीतर 
श्रौर बाहर क्या होता है । 

अग्नि चरावर जला करे ग्रौर उसमें शाकला डाला जाया करे और-- 

(=) दालान में उसे अतिथियों को कम से कम उन लोगों को जो वेद जानते 
हों बैठाना चाहिये । 

(६) उनकी योग्यतानुसार उन्हें स्थान, श्रासन, माँस ओर मद्य देना चाहिये । 

उसमें एक चौकी पर पासे भी रहने चाहिये और वहाँ ब्राह्मणों, वैश्यां और 
शाट्रों को खेलने देना चाहिये । राजा के नौकरों के घरों में शस के खेल, नाच और 
गाना वजाना हो सकता है और राजा को अपनी प्रजा का घरावर ध्यान रखना चाहिये । 

(१५) बही राजा श्रपनी प्रजा के सुख का ध्यान रखता हे जिसके राज्य में 
चाहे पह गोव में हो श्रथवा जंगल में, चोर का भय नहीं रहता। ( श्रापस्तम्म 
२,१०,२५ ) 

वशिष्ठ राजा फे धर्मों का यों वर्णन करता है-- 


(१) राजा का मुख्य धर्म सव प्राणियों की रक्षा करना है, इसको पूरा करने से 
उसे सफलता होती है । 


( ६७ ) 
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(३) उसे गृहस्थों की रस्मों को करने के लिये एक पुरोहित नियत करना 
चाहिये । Se 
(=) जो लोग धर्म के पथ पर न चलें उन्हें दंड देना चाहिये । 

(११) जिन वृनषों में फूल और फल होते हैं उनकी हानि उसे नही करनी चाहिये । 
(१२) परन्तु खेती को बढ़ाने के लिये वह उनकी हानि कर सकता है । 
(१३) गुहस्थों के लिये जिस नाप और तील की आवश्यकता है उसको ठीक 
रखना चाहिये | 
(१४) उसको अपने राज्य के लोगों की संपत्ति अपने लिये नहीं छीननी चाहिये। 
(१५) इन संपत्तियों में से केवल कर की भाँति कुछ अंश लिया जा सकता है । 
( वाशिष्ठ १४ ) 
वशिष्ठ ( १, ४२ ) और बौद्धायन ( १,१०,१८,१ ) कहते हैं कि राजा अपनी 
प्रजा की आय का छुठां भाग कर की भाँति ले सकता है, परन्तु उसे उन लोगों को 
छोड़ देना चाहिये जो कर देने के श्रयोग्य हैं। गौतम कर के विषय में इस भाँति 
लिखता है-- 
(२४) खेती करने वालों को राजा को (पैदावार का ) दसवां, आठवां या छुठां 
भाग के रूप में चाहिये । 
(२५) कुछ लोग कहते हैं कि पशु और सोने का पांचवाँ भाग कर देना 
चाहिए । 
(२६) वाणिज्य में ( बेच्ने वाले को ) वीसवां भाग कर देना चाहिये.) 7 
(२७) कंद, फल, फूल, जड़ी, बूटी, मधु; मांस, घासपात और लकड़ी में छ़ं 
' भाग । ZR EE ३०% ,52 
ह (३१) हर -एक शिल्पकार को महीने.में एक.दिनः (- राजा-का.) कामकर देना 
चाहिये- re थ नी र अ आए का बक 
1 पना" (३३) इससे-जो लोग मज़वूरी करके अपना-पालन-करते हैं उनके -ऋर 
हो गया | FR ee १ ८ ४ jy pena 0 १ | 
(३३) और उनका भी जो लोग कि जहाज श्रथवा गाड़ी के मालिक हैं । 
(३४) जव तक ये लोग उसके लिये काम करें तो उन्हें उसे खाना देना चाहिये । 
( गौतम १० ) 
जिस भांति राज्य का प्रवन्ध वास्तव में किया जाता था उसका वर्णन मेगा- 
स्थनीज ने वहुत अच्छी तरह लिखा है | उसके निम्नलिखित वाक्य मनोरंजक होंगे-- 


का निर्णय 


२०० प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


देख भाल करते थे, जिनके द्वारा कि मुख्य नहर में से उनकी शाखाओं में पानी जाता 
था जिससे कि सबको बराबर पानी मिले । इन्हीं लोगों के जिम्मे शिकारियो का भी प्रवन्ध 
होता था और उनकी योग्यता के अनुसार उन्हें पुरस्कार अथवा दण्ड देने का उन्हें . 
अधिकार भी होता था | वे लोग कर उगाहते थे ओर भूमि से सस्बन्ध रखने वाले 
व्यापारों को, जैसे कि लकड़ी काटने वाले बढ़ई, लोहार और खान में काम करने वालों 
की देख भाल रखते थे | वे सड़क बनवाते थे और दस-दस स्टडिया पर दूरी दिखलाने 
के लिये पत्थर गड़वाते थे | ( मेकक्रिण्डल का अनुवाद ) । 


राजाओं के निज की चाल व्यवहार के विधय में मेगास्थनीज ने जो वणन 
लिखा है वह संग्कृत साहित्य के वर्णन से मिलता है। राजा के शरीर की रक्षा का भार 
दासियो के ऊपर रहता था । ये लोग अपने बाप माँ से मोल ले लिये जाते थे और रक्षक 
तथा अन्य सिपाही ल्ोग द्वार के. बाहर रहते थे । राजा नित्य राज-सभा करते थे और वहां 
विना कार्य में रुकावट डाले दिन भर रहते थे | दूसरे अवसरों पर वे महल के बाहर 
केवल तब जाते थे जव कि या तो उन्हें यज्ञ करना हो श्रथवा शिकार को जाना हो। 
जव वे शिकार को जाते थे तो झुण्ड की झुण्ड प्रियाँ उनके चारों ओर होती थीं और 
उनके उपरान्त भाला लिये हुये सिपाही होते थे । राजा के साथ जब कि यह हाथी पर 
वैटकर शिकार करता था रथों में, घोड़ों व हाथियों पर शाल्न लिये हुये स्त्रियां होती थीं । 
कभी-कभी वह एक कथ्घरे के भीतर चबूतरे पर बैठकर तीरों से शिकार करता था. और 
उस समय रात्र लिये हुये दो या तीन स्त्रियां चबूतरे पर खड़ी रहती थीं। इस दइत्तान्त 
से विदित होता है कि ऐतिहासिक काव्य काल के कुरु और पांचाल लोगों की वलवान 
ओर वीरोचित चाल व्यवहार के स्थान पर दार्शनिक काल में कुछ बिलासप्रियता और 
स्रीवत चाल व्यवहार हो गई थी । वीरता का समय चला गया और विलास का समय 
श्रा गया था । 


हिन्दुओं का युद्ध के लिये तैयार होने का वर्णन एरियन इस भांति देता है, 

“पैदल सिपाही लोग अपनी ऊंचाई के बराबर धनुष धारण करते हैं। इसको वे भूमि पर 

` टेक कर और अपने बायें पैर से उसको दवाकर कमान की डोरी को पीछे की ओर खींच- 
कर तीर छोड़ते हैं । उनकी तीर तीन गज से कुछ ही कम लम्बी होती है ओर ढाल, 

` कवच अथवा उससे भी बढ़कर रक्षा की कोई चीज नहीं है जो कि हिन्दू धनुष चलाने 
वाले के निशाने से वच सके। वे अपने वाएँ हाथ में वैल के चमड़े की ढाल लिये रहते 

हैं जो धारण करने वाले मनुष्य के इतनी चौड़ी नहीं रहती परन्तु उनके बरावर लम्बी 

रहती है । कोई-कोई सिपाही धनुष के बदले में भाला लिये रहते हैं और वे एक तलवार 
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भी लिए रहते हैं जिसकी दार चौड़ी रहतो है, परन्तु वह तीन हाथ से अधिक लम्भी 
नहीं रहती और जब वे युद्ध करने लगते हैं तो अपनी रक्षा के लिये इस तलवार को 
दोनों हाथों से चलाते हैं । घोड़सवारों फे पास दो भाले होते हैं जो कि सौनिया की भांति' 
होते हैं और उनकी हाल पैदल सिपाहियों से छोटी होती है । क्योंशि वे लोग घोड़ों पर 
जीन नहीं कसते और न बे यूनानियों वा केल्ट लोगों की भाँति लगाम लगाते हैं; परन्तु 
वे घोड़ों के मुँह के चारों ओर वैल के चमड़े को बांध देते हैं जिसके नीचे एक नुकीला 
लोद अथवा पीतल का कांटा लगाते हैं, परन्तु वह बहुत तीखा नहीं होता । यदि कोई 
आदमी अमीर होता है तो वह हाथीदाँत का काँटा लगाता है । ( मेकक्रिण्डल का 
अनुवाद ) 


हिन्दुश्रों में युद्ध के नियम संसार की दूसरी जातियों की अपेक्षा अधिक अच्छे 
६ । “आर्य लोग उन लोगों को नहीं मारते थे जो कि अपना शस्त्र रख देते थे अथवा 
जो लोग दाल खोलकर अथवा हाथ जोड़ कर दया की प्रार्थना करते थे अथवा जो 
लोग भाग जाते थे ( आपस्तम्ब २, ५, १०, ११ ) ।” जो लोग भयभीत हों अथवा 
नशे में हो, पागल हों या आपे से वाहर हों अथवा जिन लोगों के पास शस्त्र न हो, 
उनसे तथा स्त्रियों, बच्चों, बुढ्टों ओर ब्राह्मणों से युद्ध न करना चाहिये ।” ( बौद्धायन 
१, १०, १८, ११ ) “मृत सिपाहियों की स्त्रियो का निर्वाह करना चाहिए ।? ( वशिष्ट 
१६, २० ) और मेगास्थनीज भी हिन्दओं के युद्ध के अच्छे नियम होने की साक्षी देता 
हे ।“व्योकि जहां अन्य जातियाँ युद्ध में भूम को उजाड़ कर ऊसर की भांति कर डालती 
हें इसके विरुद्ध हिन्दू लोग किसानों को एक पवित्र जाति समभते हैं ओर जमीन जोतने 
बोने बाले याद उनके निकट हौ युद्ध हो रहा हो तो वे किसी भय में नहीं रहते, क्योंकि 
दोनों दल के लड़ने वाले युद्ध में केवल एक-तूसरे को मारते हैं परन्तु खेती करने बालों 
से कुछ भी छेड़छाड़ नहीं करते | इसके अतिरिक्त वे न न तो अपने शत्रु की भूमि में आग 
लगाते हैं श्रौर न वहां के पेड़ों को काट गिरते हैं ।”” 


भेगास्थनीज कहता है कि हिन्द जातियां गिनती में सत्र एक सौ अठारह थीं । 
भारतवष के उत्तर मे और हिमालय क उस पार के देश में ' वे संदियन लोग रहते थे 
जो कि सकई कहलाते थे |” यह उस प्रबल जाति का संक्षेप में वर्णन है जो कि हिमा- 
लय पदत की उत्तरी टाल पर काले बादलों की भांति ईसा के पहले चौथी शताब्दी में 
रहती थी और जो कुछ शताब्दी में पश्चिम में भारतवप* पर प्रवल आंध्री की भांति आ 
पढ़ी और जिसने हिन्दू राज्य को छिल्न-मिन्न कर डाला । 

भारतवष के शान्त और न्याय के अनुसार रहने वाले लोगों का मेगास्थनीज- 
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-जो वर्णन करता है उसे प्रत्येक हिन्दू घमण्ड से पढ़ सकता है 1. “वे बड़े सुख से रहते है 
और बड़े सीघे-सादे और कम खर्चीले होते हैं । वे यज्ञों को छोड़ कर और कभी-शराव 
नहीं पीते | उनकी शराब जौ के वदले चावल से बनाई जाती है. ओर . उनका मुख्य 
आहार चावल ही होता है उनका सीधापन और उनकी प्रतिज्ञा इसी से समझ . लीजिये 
-कि वे बहुत ही कम न्यायाधीश के पास जाते हैं | गिरवी रखने, अथवा अमानत के 
विषय में उनका कभी दावा नहीं होता और न उनको मोहर अथवा गवाहों की आवश्य- 
कता होती है। वे अमानत रख देते हैं ओर एक-दूसरे का विश्वास . रखते हैं । वे. अपने 
गृह ओर सम्पत्ति को बहुधा अरक्षित छोड़ देते हैं । इन बातों से उनका धीरज स्वभाव 
-विदित होता है । वे सत्यता और धर्म को समान आदर की दृष्ट से देखते हैं । इसीलिये 
वे वृद्धो को यदि उनमें विशेष बुद्धि न हो तो कोई विशेष अधिकार नहीं देते ।? इसके 
अतिरिक्त मेगास्थनीज कहता है कि हिन्दू लोग विदेशियो को भी गुलाम नहीं बनाते, 
स्वदेशियों को तो भला वे क्यो बनाने लगे । उनमें चोरी बिरले ही कभी होती थी। 
उनमें न्याय जवानी होता था और वे लिखना नहीं जानते थे । नियाक॑स से हम लोगों 
को विदित होता है कि भारतवष में दाशनिक काल में लोग लिखना जानते थे । अतण्‌व 
मेमास्थनीज के वर्णन से केवल यह समभा जाना चाहिए कि लिखने का प्रचार कम रहा 
होगा अर्थात्‌ पाठशालाओं में बालकों को शिक्षा जवानी ही दी जाती थी और जवानी 


“ही वे अपना धर्म पाठ कण्ठाग्र करते थे | न्यायालयों के विद्वान न्यायाधीश लोग भीं घम- 
सूत्रों को कंटस्थ रख कर उनके अनुसार न्याय करते थे । : 


एरियन ने नियार्कस का एक वाक्य उद्धत किया है र वह कहता है कि 
““भआरतवासी नीचे रूई का एक. वस्त्र पहनते हैं जो घुटने के नीचे घी दूर तक रहता 
है. और उसके ऊपर एक दूसरा वस्त्र पहनते हैं जिसे कुछ तो वे कन्धों पर रखते हैं 
ओर कुछ अपने के चारों ओर लपेट लेते हैं'"' "1 वे सफेद चमड़े के जूते पहनते है 
“आर ये बहुत ही अच्छे बने हुए होते हैं । उनके तल्ले चित्र विचित्र तरह के तथा, बड़ 
-मोटै होते हँ ।? भारतवर्ष, के अधिकांश लोग अन्न खाकर रहते है और भूमि जोतर्ते 
बोते हैं परन्तु इसमें पहाड़ी लोग सम्मिलित नहीं हैं जो कि शिकारी जन्तुश्रों-के. मांस खाते 
हैं । हमारा सच्चा हाल वतलाने वाला मेगास्थनीज प्राचीन भारतवर्ष की - खेती का भी 
वृत्तान्त लिखता है जो कि प्रायः आजकल की खेती को रीति से मिलता है । मेगास्थनीज 
-ने जाड़े की वृष्टि को लगातार वृष्टि समझ कर लिखा है कि वर्ष में दो बार बृष्टि होती 
थी । वह कहता कि यहां “बहुत से बड़े-बड़े उपजाऊ श्रौर सुहावने मैदान थे और सव 
में बहुत-सी नदियां वहती थीं । भूमि का अधिक भाग सिंचाई में था और इस कारण 
“वध में दो फसल होतो थी। उसके साथ ही उसमें सब माति के पशु, खेत के चौपाए 
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आर भिन्न-भिन्न आकार को चिड़ियां बहुतायत से होती थीं। इसके अतिरिक्त वहाँ बड़े 
चड़े हाथी भी अधिक थे अन्य अनार्जो के अतिरिक्त भारतबध में वाजरा भी बहुतायत 
से होता और बह नदियों के अधिक होने के कारण अच्छी तरह सींचा जाता हे। वहां 
कई प्रकार की दाल ओर गेहूँ और “वासपोरम'' तथा खाने के लिये दूसरे बहुत हर 
होते हैं जिनमें से बहुतेरे आप से आप उगते हैं । इसके सिवाय इस भूमि में जानवरों के 
खाने योग्य बहुत प्रकार की चीजें होती हैं जिनका ब्योरा लिखना कठिन है । कहा जाता 
हे कि भारतवष में अकाल कमी नहीं आया और कभी खाने को चीजों की मँहगी नहीं 
हुई | इसर कारण यह हैं कि वष में दो बार बृष्टि होती है--श्रर्थात्‌ एक तो जड़े में 
गेहूं बोने के समय जैसा कि अन्य देशों में होता है और दूसरी गर्मी मं जब कि चावल 
“वासपोरम”, वाजरा और तिल वोने का ठीक समय हे--भारतवष' के लोग प्रायः सदा 
ही वष में दो फसल काठते है और यदि एक फसल कुछु खराव हो जाय तो उनको 
सदा निश्चय रहता है दूसरी फसल अच्छी होगी । इसके सिवाय आपसे होने वाले वृत्तों 
के फल और खाने योग्य कन्द जो कि नम जगहों में भिन्न-भिन्न मिठास के होते है, 
मनुष्यों के खाने के लिये बहुताबत से है ।? 


आज कल किसी हिन्दू के लिये असम्मव है कि वह दो हजार वर्षा पहले की 
हिन्दुओं के समय की भारतवष' को इस भाग्यवती दशा का वृत्तान्त जो कि इस बुद्धिमान 
ओर योग्य विदेशी ने पक्तुपात रहित होकर लिखा है, विना घमण्ड के न पढ़े | सुन्दर 
गाँवों में परिश्रमी और शान्त खेती करने वाले रहते थे और वे बिस्तृत उपजाऊ खेतों को 
सावधानी और परिश्रम के साथ जोतते बोते और सींचते थे । नगर के शिल्पकार बड़ी 
ही उत्तमता के साथ भांति-भांति को वस्तुएँ बनाते थे । यह विचारना ग्रसम्भव है कि 
ये सव फल रांब्य की सावधानी ओर सुप्रन्ध के बिना ही जान और माल की उत्तम रक्षा 
के विना और उचित और उत्तम कानून की सहायता के बिना हो गये हों और जव कमी 
राजा लोगों में परस्पर युद्ध भी होता था और लड़ाके क्षत्री सरदार लोग रणभूमि में 
होते थ उस समय भी भारतवर्ष' में एक ऐसी दयालु रीति प्रचलित थी जिसने कि युद्ध 
की भवानकता को कम कर दिया था और शान्त गाँव के रहने वालों एवं परिश्रमो खेती 
करने वालों को उपद्रव और विपत्ति से रक्षित रकल्ला था | यह रीति प्राचीन समय में 
ओर कहीं प्रचलित नहीं थो । 


भारतवष की उत्तम शिल्प की बस्नुएँ ईसा के बहुत पहले किनीशिया के व्यापा- 
रियों और पश्चिमी एशिया तथा इईजिप्ड के वाजारों में परिचित थीं । मेगास्थिनीज 
कहता ह कि “भारतवासी शिल्प में बड़े चतुर थे जैसे कि स्वच्छु वायु में रहने वाले 
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ओर बहुत ही उत्तम जल पीने वाले लोगों से आशा की जा सकती है। भुमि के भी 
नीचे सब प्रकार की धातुओं की बहुत सी खानें थी क्योंकि उसमें बहुत सा सोना श्रोर 
चाँदी, ताँवा ओर लोहा और टीन तथा अन्य धातुएँ भी होती है जोकि काम की चीज 
आर गहने तथा युद्ध के हरवे हथियार और हर तरह के औजार बनाने के काम में आती 
थीं। गहनों और श्रःसूहणीं के विषय में मेगास्थिनीज कहता है कि उनकी सीधी सादी 
चाल पर ध्यान देते हुए उनको आभूषण और गहने बहुत प्रिय हैं । “उनके कपड़ों में 
सुनहला काम होता है और उनमें रत्न जड़े रहते हैं ओर वे सर्वोत्तम मलमल के फूलदार 
काम के कपड़े भी पहनते हैं । उनके पीछे नौकर लोग उन्हें छाता लगा कर चलते हैं, 
क्योंकि वे सुन्दरता पर बहुत ही अधिक ध्यान रखते हैं और अपनी सुन्दरता बढ़ाने के 
लिये सब प्रकार के उपाय करते हैं।?” 


परन्तु स्ट्रेवो ने जिस धूमधाम की यात्रा का वर्णन किया है वह बड़ा मर्नोरङ्जक 
है और ऐसी धूमधाम मेगास्थिनीज ने भी पाटलिपुत्र की गलियों में अवश्य देखी 
होगी । 


“त्योहारों में उनके जो यात्रा प्रसङ्ग निकलते हैं उनमें सोने ओर चाँदी के आभू: 
षणों से सज्जित बहुत से हाथियों की कतार होती है, बहुत सी गाड़ियाँ होती हैं जिनमें 
चार-चार घोड़े ब्र कई जोड़ी बैल जुते रहते हैं | उसके उपरान्त पूरी पोशाक में बहुतसे 
नौकर चाकर रहते हैं जिने हाथ में सोने के बर्तन, बड़े-बड़े बर्तन और कटोरे तांमजाम, 
ताँचे के पीने के प्यले और बर्तन जिसमें से बहुतों में पन्ने, फीरोजे, लाल इत्यादि रन 
जड़े रहते हैं, सुनहले कामदार वस्त्र, जङ्गली जानवर यथा भेंसे, चीते और पालतू शेर 
और अनेक प्रकार के पर वाले और मधुर गीत गाने वाले पक्ती रहते हैं ( वान साहेब 
का स्ट्रेवो का अनुवाद ३ पृष्ठ ११७) । 


बीसवाँ अध्याय 
कानून 
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संसार के प्राचीन इतिहास में कहाँ भी विजय करने वालों श्रौर पराजित 
लोगों में अथवा पुजारियों और सांसारिक मनुष्यों में बराबरी के कानून नहीं रहे हैं । 
प्राचीन समय में ग्रीक और हैलोट लोगों के लिए, पेट्रीशियन ओर प्लीविञ्नन लोगों के 
लिये, जमीदारों और कास्तकारो के लिये, पुजारियों और संसारी लोगों के लिये हवशियों 
के लिये, अथवा अंग्रेजों और अमेरिका के लाल मनुष्यों के लिए एक ही कानूम नहीं 
थे | संसार के अन्य देशों की तरह भारतवष में भिन्नःभिन्न श्रेणी के लोगों के लिये 
मिन्न-मिन्न कानून थे । ब्राह्मणों के लिये एक कानून था । शूद्वों के लिये दूसरा। ब्राह्मणों 
से अनुचित- उदारता के साथ वर्ताव किया जाता था । । और शूदौं + के साथ बहुत अधिक 
निर्दयता और कडाई के साथ । यदि कोई ब्राह्मण स्मृति में लिखे हुए चार या पांच 
महापातकों में से कोई पाप करे अर्थात्‌ यदि वह किसी ब्राह्मण को मार डाले, अपने 
गुरु की स्त्री से व्यभिचार करे, किसी ब्राह्मण का द्रव्य चुरावे व शराव पीये तो राजा 
उसके ललाट को गरम लोहे से दगवा कर उसे अपने देश से निकाल देता था। यरि 
कोई नीच जाति का मनुष्य किसी ब्राह्मण को मार,डाले तो उसे फाँसी दी जाती थी और 
उसकी सम्पत्ति छीन ली जातो थी । यदि कोई मनुष्य अपने वराबर की जाति या अपने 
से नीच जाति के मनुष्य की म र डाले तो उसको उपयुक्त दण्ड दिया जाता था (बौद्धा- 
यन १, १०, १८, १६) | 

व्यभिचार मारतवष में सदा से केवल दोष ही नहीं वरन्‌ एक घोर पाप समभा 
जाता हैं। परन्तु उसके लिये भी दण्ड दिया जाता था । वह दोषी को जाति के अनुसार 
दिया जाता था। यदि कोई ब्राह्मण, चत्री या वेश्य किसी शुद्ध स्त्री के साथ व्यभिचार 
करे तो वह देश से निकाल दिया जाता था, परन्तु यदि कोई शूद्र प्रथम तीनों जाति 
की किसी स्त्री के साथ व्यभिचार करे तो उसे प्राण दण्ड दिया जाता था ( आपस्तम्ब 
२, *०, २७ ) | 

परन्तु, कानून बनाने वाले त्राझण इन वातों से जैसे बुरे समभे जा सकते हैं 
वैसे वे वास्तव में नहीं हैं । अपने ओर शूद्रों के वीच बड़ा भारी अन्तर दिखलाने के 
ऋमभिप्राव से उन्होंने घमण्डी शूद्रों के लिये वड़े-बड़े दण्ड नियत किए हैं. जिनके विषय 
में यह कह देना उचित होया कि वे केवल धमकी मात्र रहे ओर केवल धमकी ही के 
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लिए बनाए गए थे । जो शूद्र प्रथम तीनों जातियों ,के किसी धार्मिक मनुष्य की बुराई 
करता था उसकी जीभ काट ली जाती थी और जो शूद्र उन जातियों की बराबरी करता 
था उसको कोड़े लगाये जाते थे ( श्रापस्तम्व २, १०, २७ ) । 

इसी प्रकार जो शूद्र किसी व्राह्मण को गाली देता व मारता था उसका वह अंग 
काट डाला जाता था जिससे कि उसमे दोष किया हो । यदि उसने वेद का पाठ सुना हो 
तो उसके कान गली हुई लाह व टीन से वन्द कर दिए जाते थे, यदि उसने वेद का 
पाठ किया हो तो उसकी जीभ काट दाली जाती थी और यदि उसे वेद का पाठ स्मरण 
हो तो उच्चकी देह काट कर दो टुकड़े कर दी जाती थी ( गौतम १२ )। 


पाठकगण बात सहज में समझ लेंगे कि सूत्रों के बनाने बाले ब्राह्मण लोग 
अपने आर अन्य जातियों, और विशेषतः शूद्रौ के बीच अन्तर प्रकट करने के लिये 
बड़े उत्सुक थे और इसीलिए उन्होंने कानूनों को उसका दस गुना कठोर दिखलाया हैं 
जैसा कि कोग्य राजा, चत्री कर्मचारी तथा ब्राह्मण न्यायाधीश भी वास्तव में 
करते थे । 

जो च्ञत्री किसी ब्राह्मण को गाली दे उसे सौ कार्षापण देने पड़ते थे और जों 
ब्रत्मणों को मारे उसे दो सौ कार्षापण देने पड़ते थे । जो वैश्य किसी ब्राह्मण को गाली दे 
उसे डेट सौ कार्षापण ओर कदाचित्‌ मारने के लिए तीन सौ कार्षापण देने पड़ते थे | 
परन्तु जो ब्राह्मण किसी ज्ञत्री को गाली दे तो उसे केवल पचास कार्षापण देने पड़ते थे, 
वैश्य को गाली देने के लिए उसे २५ कार्षापण और शाट्र को गाली देने लिये कुछ भी 
नहीं देना पड़ता था ( गौतम १२, ८ १३)। 


जान पड़ता हैं कि चोरी के लिये, कम से कम कुछ अ्रवस्थाओं में प्राणदण्ड 
अथवा शारीरिक दण्ड दिया जाता था और कहा जाता था कि चोर राजा के सम्मुख 
खुले हुए बालों से अपने हाथ में एक लकड़ी लिये हुए उपस्थित होता था और अपना 
दोष को स्वीकार करता था । यदि राजा उसे क्षुमा कर दे, उसे प्राण दण्ड न दे अथवा 
न मारे तो अपराध का भागी राजा होता था । ( गोतम १२, ४५ ) । 

चमा करने का विशेष अधिकार केवल राजा ही को था। प्राणुदण्ड के दोषों को 
छोड़ कर अन्य श्रवस्था्रों मै दोषी के लिए गुरु, पुरोहित कोई विद्वान मृहस्थ अथवा 
कोई राजकुमार बीच में पड़ सकता था ( आापस्तम्व २, १०, १७, २० ) । 





वशिष्ठ कहते हैं कि यदि कोई मनुष्य किसी आतताई श्रर्थात्‌ किसी घर जलाने 
वाले किसी कैदी किसी ऐसे मनुष्य से जो कि प्राण लेने के लिये अपने हाथ में शस्त्र 
लिए. हो, किसी लुटेरे अथवा किसी ऐसे मनुष्य से जिसने कि किसी दूसरे 


कानून 1 २०७: 


की भूमि ले ली हो अथवा किसी की खी छीन ली हो--आक्रमण क्रिया जाय तो वह. 
शआत्मसक्ञा कर सकता है । यदि कोई आतताई किसी मनुष्य का प्राण लेने के लिये आवे 
तो उस मनुष्य को अधिकार है कि बह उसे मार डाले चाहे वह “समस्त बेदों ओर 
उपनिषदों का जानमेवाला” क्‍यों न हो (वशिष्ट ३, १५-१दो । 


खेती और व्यापार लोगों को जीविका थी और खेती करने वाले की भूमि से 
अथवा किसी शिल्मक्ांर से व्यापार से सम्बन्ध रखने वाले दोषियों को सब से अधिक 
कटोरता के साथ दण्ड दिया जाता था | हम दिखला चुके हैं कि भूमि की रक्षा करनी 
उन अवस्थाओं में से थी जिसमें कि आत्मरक्षा की जा सकती थो और भूमि के विषय 
में झूठी गवाही अत्यन्त घृणा की दृष्टि से देखी जाती थी। किसी छोटे जानबर के 
सम्बन्ध में झूठी साज्ञी देने से साक्षी देने बाला दस मनुष्यों के मारने के अपराध का 
भागी होता था । गाय, धोड़े अथवा मनुष्यों के सम्वन्ध में झूठी साक्षी देने से वह 
क्रमशः एक सौ, एक हजार अथवा दस हजार मनुष्यों के मारने के अपराधी के बराबर 
होता था परन्तु भूमि के सम्बन्ध में झूठी साक्षी देने से वह समस्त मनुष्य जाति को मार 
डालने के अपराधी के वरावर होता या । “भूमि की चोरी के लिये नक का दण्ड होता 
है (गोतम १३, १४, १७) 1? 

इसी प्रकार. शिल्पकारों के विषय में मेगास्थनीज कहता है कि जो मनुष्य किसी 
शिल्पकार की ग्राँल फोड़ डाले अथवा हाथ काट डाले उसे प्राणदण्ड होता था । जो 
मनुप्य आत्महत्या करना चाहता था उसके लिये एक कठोर प्रायश्चित नियत था और 
हत्या करने वाले के सम्वन्धियों के लिये उसकी ्रन्येष्टि क्रिया करना वर्जित था (वशिष्ठ 
२३; १४, इत्यादि) । 

दो हजार वष पूर्व हिन्दुओं का दण्डक्रम इस प्रकार का था । अब हम दीवानी 
कानून फे पेचीले विषय का वर्णन करेंगे जो कि सुगमता से पाँच भागों में बाँटा जा 
सकता है अर्थात्‌ (१) खेती और चराई के कानून (२) सम्पत्ति के कानून (३) अधिक 
व्याज खाने के कानून (४) उत्तराधिकारी होने के अत्यन्त आवश्यक कानन और 
(४) वटवारे के कानून । हम खेती और चराई के नियमों से श्रा रम्भ करते हैं | 

(१) यदि कोई मडुप्य किसी भूमि का ठेका ले और उसमें यत्न न करे और 
उसके कारण भूमि में अन्न न उपज तो यदि वह मनुप्य ग्रमीर हो तो उससे उतने अन्न 
का नूल्य ले लिया जायगा जो उस भूमि में उपज सकता था । 

(२) खेती के काम में जो नौकर रक्खा जाय बह यदि अपना काम छोड़ दे तो 


इसे कोरे लराठे जामये । 
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(२) यही दण्ड उस चरवाहे को दिया जायेगा जो अपना काम छोड़ देगा । 

(४) और जिन पशुओं की रखवारी उसके सुपुर्द होगी वे ले लिये जाँयगे । 

(५) यदि पशु अपना तवेला छोड़कर किसी का अन्न खा जाय तो अन्न का 
मालिक उन्हें हाते में वन्द रख कर दुर्वल कर सकता है परन्तु इससे अधिक कुछ नहीं 
कर सकता । 

(६) यदि कोई चरवाहा जिसने अपने जिम्में कुछ पशुश्रों को लिया हो उन 
पशुओं को नष्ट हो ज्ञाने अथवा खो जाने दे तो उसे पशुग्रों के स्त्रामीं को उनके वदले 
में दूसरे पशु देने पड़े गे । 

(७) यदि (राजा का बनरखा) ऐसे पशुओं को देखे कि जो ्रसावधानी से 
जंगल में चले गए हों तो बह उन्हें गाँव में लाकर उनके स्वामियों दे देगा । (आपस्तम्ब 
२, ११, २८) । 

फिर गौतम कहते हैं :-- 

(१९) यदि पशु कुछ हानि करें तो उनका दोष उनके मालिक पर होता हैं । 

(२०) परन्तु यदि उन पशुओं के साथ कोई चरवाहा हो तो वही उसका उत्तर- 
दाता होगा । 

(१२) यदि किसी सड़क के निकट विना घेरे हुये खेत में यह हानि हो तो 
उसका उत्तरदाता चरवाहा और उस खेत का स्वामी दोनों ही होंगे (गोतम ११) । 

आजकल की भाँति उस समय मी बिना घिरे हुये खेत पशु्रों को चरने और 
ओर लकड़ी कारने के लिये साधारणतः काम में आते थे । 

यदि खेत घिरे न हों तो बह उसमें से गाय के लिये घ्रा, अयनो श्रग्नि जलाने 
के लिये लकड़ो, तथा पेड़ और लताओं के फूल और फल ले सकता है (गौतम 
१२, २८) । 

वशिष्ठ माग के हक और अचल सम्पत्ति के विषय के झगडों में आवश्यक 
गवाही के लिये उचित नियम देते हैं । 

(१०) स्मृति में सम्पत्ति के अधिकार के लिये तीन प्रकार के प्रमाण लिखे हैं 
अर्थात्‌ दस्तावेज, गवाही और कब्जा | इन प्रमाणों से कोई मनुष्य उस सम्पत्ति को फिर 
से पा सकता है जो कि पहले उसके अधिकार में रही हो | 

जिन खेतों मे मार्ग का हक्क होता हे उनमें सड़क के लिये श्रावश्यक जगह 
ओर इसी प्रकार गाड़ी घूमने के लिये जगह भी छोड़ देनी चाहिये | 

(१२) नये वने हुये मकानों ओर इसी प्रकार की अन्य इमारतों के निकट वीन 
फुट चौड़ा रास्ता होना चाहिये | 
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(१३) किसी घर अथवा खेत के विषय के झगड़े में पड़ोसियों की साक्षी पर 
विश्वास करना चाहिए । 

(१४) यदि पड़ोसियों की गवाही एक दूसरे के विरुद्ध हो तो कागज पत्र को 
प्रमाण मानना चाहिए । 

(१५) यदि कागज पत्र झगडे के हों तो गांव अथवा नगर के बृद्ध लोगों और 
शिल्पकारों अथवा व्यापारियों की पंचायतों की सम्मति पर भरोसा करना चाहिये । 
{ वशिष्ठ १६ ) 

शर अत्र हम सम्पत्ति के कानून के विषय में लिखेंगे । सम्पत्ति नीचे लिखे अनुसार 
आठ प्रकार की कही गई है :-- 

(१६) पिता से मिली हुई सम्पत्ति, मोल ली हुई बस्तु, गिरों की सम्पत्ति, वह 
सम्पत्ति जो विवाह फे उपरान्त सत्री को अपने पति के घराने से मिलती है, दान की 
सम्पत्ति, जो सम्पत्ति यज्ञ करने के लिए मिली हों, पुनर्सम्मिलित साभीढ़ारों की सम्पत्ति 
ओर आठवें मजदूरी । 

(१७) इन ग्राठों प्रकार की सम्पत्तियों में से किसी को भी यदि कोई दूसरा मनुष्य 
लगातार १० वर्षों तक मोगे तों उसका मालिक फिर उसे नहीं पा सकता । 

(१८) दूसरे दल के लोग भी निम्नलिखित वाक्य उद्धत करते हैं :--मिरों की 
वस्तु, सीमा, नावालिग की सम्पत्ति, ( खुली हुई ) धरोहर, मोहर को हुई धरोहर, स्त्री, 
राजा की सम्पत्ति, श्रोत्रीय का धन, यह सव दूसरों से भोगे जाने पर भी उनका नहीं 
हो जाता ! 

(१६) जिस सम्पत्ति को उसका मालिक बिलकुल छोड़ दे वह राजा की होती है 
{ वशिष्ठ १६ ) 

गोतम भी इसी प्रकार का नियम लिखते हैं :-- 

(३७) जो मनुष्य न तो पागल हो और न नावालिग, उसको सम्पत्ति यदि उसके 
सामने दूसरा कोई मनुष्य भोगे तो वह सम्पत्ति भोग करनेवाले की हो जाती है | 

(३८) परन्तु यदि वह श्रोत्रियो, सन्यासियों अयवा राज्य कर्मचारियों से भोगी जाय 
तो ऐसा नहीं होता । 

(३६) पशु, भूमि, ओर त्यों के दूसरों के अधिकार में रहने से भी उन पर 
उनके मालिक का स्वत्व छूट नहीं जाता । ( गौतम १२ ) 

उपरोक्त वाक्यों में लियो से दासियों का अर्थ है । नावालियों ओर विधवाओं 
इत्यादि के विपय में यह नियम है कि राजा उनकी सम्पत्ति का प्रबन्ध करे और नाबालिग 

फा०--१४ 
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के बालिग होने पर उसको उसकी सम्पत्ति उसे दे दे | ( वशिष्ठ १६, ८, & ) 


अब हम भारतबंध के प्राचीन समय के अधिक व्याज के कानून को लिखेंगे । 
हमारे पाठकों में से बहुत से लोग इस वात को स्वीकार करेंगे कि वे उस कानून से बुरे 
नहीं थे जो कि केवल कुछ शताब्दी पहले यूरप में प्रचलित थे ! “रुपये उधार देने वाले 
के लिये व्याज की दर बशिष्ठ के वाक्यो में सुनिए. । बीस कार्पापण के लिये प्रतिमास 
पांच माशा लिया जा सकता है, और इससे नियम नहीं द्रटता |” ( वशिष्ठ २, ५१ ) 

इसी प्रकार गौतम कहते हैं ( १२, १६ )-- | 

जो रुपया उधार दिया जाय उसका उचित ब्याज बीस (कार्षापण ) के लिये प्रति 
मास पांच माशा है । 


भाष्यकार हरदत्त कार्षापण्‌ का व्याज बीस माशा कहते हैं जिससे की {व्याज का 
दर प्रति मास सवा रुपये से कढ़े अथवा प्रति वर्ष पन्द्रह रुपये सैकडे होता है । कृष्ण 
पंडित यह ठीक कहता है कि यह ब्याज उस द्रव्य के लिये है जो बस्तु गिरों रख कर दिया 
जाय । मनु विशेषतः कहता है (८, १४०) कि यह व्याज वशिष्ठ का नियत किया हुआ 
है । गौतम कहता है कि जव मूल द्रव्य व्याज मिला कर दूना हो जाय तो उसके उपरान्त 
ब्याज नहीं लगता और गिरो रखी हुई वस्तु का यदि भोग किया जाता हो तो उस रुपये 
का विलकुल व्याज नहीं लगता । ( १२, ३१ और ३२ ) 

दूसरी वस्तुएँ बहुत अधिक ब्याज पर भी दी जा सकती है, पर उसी अवस्था में 
जब कि उसके पल्टे मं कोई वस्तु गिरों न रक्खी गई हो । 


(४४) सोना जितना उधार दिया जाय उसका दूना लिया जा सकता है और 
अन्न तिशुना लिया जा सकता है । 


(४५) स्वादिष्ट वस्तुओं के लिये भी श्रन्न का नियम कहा गया है| 
„ (४६) और फूल, कंद, ओर फल के लिये भी | 


(४७) जो वस्तुएँ तोल कर विकती है उनको उधार दे कर उनका आठगुना ले 
सकते हैं । 


इस प्रकार गीतम कहते हँ--- 


पशु, जात वस्तुएँ डन, खेत की पैदावार और बोझा होने बाले पशुओं को 


उधार दे कर उनके पचरुने मूल्य से अधिक नहीं लिया जा सकता । ( गौतम 
१२, ३६) 


इस प्रकार बस्तु गिरों रख कर द्रव्य उधार देने के अतिरिक्त अन्य वस्तु और 


टू 
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पैदावार, उनके पलटे में व्रिना कोई वस्तु गिरों रक्खे हुए, बड़े अधिक सूद पर उधार 
दिए जाते थे । द्रव्य की अवस्था में ब्याज केवल दूना हो सकता था, परन्तु अन्य 
अवस्पाशओं में वह छुगुना अथवा आठगुना तक हो सकता था । 

गौतम छु भिन्न-भिन्न प्रकार के व्याज लिखता है । अर्थात्‌ ब्याज द्र व्याज, समय 
समय प्र दिए जाने वाला व्याज, बन्ध्रेज किया हुआ ब्याज; शारीरक ब्याज, दैनिक ब्याज 
रौर भोग बन्धक व्याज ( १२, ३४० और ३५ )। वह कहता है कि मृत पुरुष के 
उत्तराधिकारी को उसका देना चुकाना चाहिए परन्तु किसी जमानत का द्रव्य, व्यापार 
सम्बन्धी ऋण, स्री के माता पिता का द्रब्य, अधर्म के लिये त्रण और दण्ड का द्रव्य, 
मृतक के लड़कों को नहीं देना पड़ेगा । ( १२, ४० और ४१ ) । 

ओर अव हम दिवानी कानून की सबसे आवश्यक वात अर्थात्‌ उत्तराधिकारी 
होने के कानून का उल्लेख करेंगे । 

प्राचीन हिन्दू लोग पुत्र सन्तान का होना धर्मकी वात समझते थे और इस कारण 
अपना पुत्र न होने पर प्राचीन समय में ओर प्रकार के पुत्र माने जाते थे । 


निम्नलिखित वाक्यों में गौतम ने मिन्न-मिन्न प्रकार के उन पुत्रो का बर्णन किया 
है जिन्हें कि वह उत्तराधिकारी समझता था ओर ऐसों को जिन्हें उत्तराधिकारी नहों वरन्‌ 
केवल वंशज समभता था-- 

(३२) अपना पुत्र ( औरस ), अपनी सत्री से उत्पन्न हुआ पुत्र ( क्षेत्रज ), गे 
लिया हुआ पृत्र ( दत्तक ), माना हुआ पुत्र ( कृत्रिम ), गुप्त रीति से उत्पन्न हुआ पुत्र 
( यूधज ) और त्याया हुश्चा पुत्र ( अपबिद्ध ) सम्पत्ति का उत्तराधिकारी होता है । 

(३३) अविवाहिता वालिका का पुत्र ( कानीन ), गर्भवती स्त्री का पुत्र (सहोध), 
दो वेर विवाहिता स्री का पुत्र (पौनर्भ), नियुक्त कन्या का पुत्र (घुत्रिकापुत्र), स्वयं दिया 
हुआ पुत्र (स्वयं दत्त) और मोल लिया हुआ (कोत) अपने बंश का होता हे । (२८) 

वौडायन ओर बशिप्ठ गौतम के बहुत पीछे हुए और उनकी सम्मतियां गोतम 
से तथा एक दूसरे से कुछ बातों में भिन्न हैं । 

(१४) बिस्त पुत्र को पति अपनी जाति की विवाहिता र्री से उत्पन्न करे वह अपना 


निज का पुत्र होता हे (शरीरस) । 


क 


को नियुक्त करने के पीछे उससे जो पुत्र उन्न हो वह नियुक्त पुत्री 
दा पुत्र (र्पा ) होता है । 


~ 


छ द्ध हि ~ FS Bos ~ 
(१७) किसी मृत मनुप्य, किसी हिजड़े, तथा किसी रोगी मनुप्य की स्त्री से यदि. 
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कोई दूसरा मनुष्य अनुमति लेकर पुत्र उत्पन्न करे तो-वह ख्री से उत्पन्न हुआ पुत्र 
( ज्षेत्रन ) कहलाता है। 

(२०) गोद लिया हुआ पुत्र ( दत्तक ) बह कहलाता है जिसे कोई मनुष्य उसके 
माता-पिता अथवा उनमें से किसी एक से लेकर अपने पुत्र के स्थान पर रखें । 

(२१) वह बनाया हुआ पुत्र (कृत्रिम ) कहलाता है जिसे कोई मनुष्य केवल 
( उस पुत्र की ) सम्मति से अपना पुत्र बनावे और वह उसी को जाति का हो । 

(२२) गुप्त रीति से उसञ्न हुआ पुत्र ( गूघज ) वह कहलाता है जो घर में गुप्त 
रीति से उपपन्न हो और उसका उत्पन्न होना पीछे से विदित हो | 

(२३) त्यागा हुआ पुत्र ( अपविद्ध ) वह कहलाता है जिसे उसके पिता अथवा 
माता ने अथवा उनमें से किसी एक ने त्याग दिया हो और उसे कोई अपने पुत्र की भांति 
रख ले! 

(२४) यदि कोई मनुष्य किसी अविवाहिता कन्या के साथ ( उसके पिता अथवा 
माता की ) आज्ञा के विना, रहे तो ऐसी कच्या से उत्पन्न हुआ पुत्र अविवाहिता कन्या 
का पुत्र ( कानीन ) कहता है । 

(२५) यदि कोई जानकर अथवा बिना जाने किसी गर्भवती स्त्री से विवाह करे 
तो उससे उतपन्न हुआ पुत्र स्री के साथ लिया हुआ (सहोध) कहल्लाता है ! 

(२६) माल लिया हुश्रा पुत्र ( क्रीत ) वह कहलाता है जिसे कोई मनुष्य उसके 
पिता माता अथवा उनमें से किसी एक से मोल लेकर अपने पुत्र की भाँति कखे । 

(२७) सन्नी के दूसरे विवाह का पुत्र ( पोनर्भव ) वह कहलाता है जो किंसो खनी 
के दूसरे विवाह से अर्थात्‌ जिस स्त्री ने अयोग्य पुरुष को छोड़ कर दूसरे पुरुष से विवाह 
कर लिया हो उससे उतन्न हुआ हो ! 

(२८) स्त्रयं दिया हुआ पुत्र ( स्वयंदत्त) वह कहलाता है जिसे उसके माता-पिता 
ने त्याग दिया हो और बह किसी दूसरे के यहाँ अपने को स्वयं दे दे ! 

(२९) वह जो प्रथम द्विज जाति के मनुष्य श्रीर किसी शृद्व जाति की स्त्री से 
उत्पन्न हो, निपाद कहलाता है । 

(३०) जो एक ही माता-पिता से कामासक्त होने के कारण उसन्न हो वह पासंव 
कहलाता है। ( वोद्धायन २, २, ३ ) । 

उसके उपरान्त वौद्धायन कुछ वाक्यों को उद्धत करते हैं जिससे विदित होत 
है कि उपरोक्त चोदह प्रकार के पुत्रों में से प्रथम सात प्रकार के पुत्र अर्थात्‌ और' 
पुनिका, क्षेत्रज, दत्तक, कृत्रिम, यूघज और अपविद्ध उत्तराधिकारी हो सकते ये | उनके 
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आगे फे छु प्रकार फे पुत्र अर्थात्‌ कानीन; सहोध, क्रीत, पौनर्भव, स्वयं तत्त भ्रौर निषाद 
वंशज समझे जाते थे । पार्सव वंशज भी नहीं समभा जाता था! 


गौतम की तरह वशिष्ठ बारह प्रकार के पुत्र लिखते हैं !-- 
(१२) प्राचीन लोगों ने केवल बारह प्रकार के पुत्र माने हैं ! 


(१३) पहला पुत्र स्वयं पति द्वारा उनकी विहाहिता स्त्री से होता है (औरस) । 


(१४) दूसरा पुत्र वह है जो उस स्त्री अथवा विधवा से उत्पन्न किया जाय जिसे 
न्रौरस पुत्र न होने के कारण पुत्र उत्पन्न करने का अधिकार प्राप्त हो (क्षेत्रज) 

(१५) तीसरा पुत्र नियत की हुई पुत्री ।पुत्रिका पुत्र) है । 

(१६) वेदों में यह कहा है कि वह कन्या जिसका कोई भाई न हो (श्रपने 
वंश के) पुरुष पूर्वजों में आ जाती है और इस प्रकार चह उनके लड़के के समान हो 
जाती है *। 


(१७) इसके सम्बन्ध में एक वाक्य हे (जिसे पिता अपनी पुत्री को नियत करते 
समय कहता है ) 'मैं ठुफे एक बिना भाई की कन्या ्राभूषणों से सज्जित देता हूँ । 
उससे जो पुत्र हो मेर! पुत्र होगा । 


(१८) चौथा विधवा के पुनर्विवाह का पुत्र (पौनर्भव) होता है । 

(१६) पुनविवाहिता सत्री (पुनभ) वह कहलाती है जो कि अपनी बाल्यावस्था 
के पति को छोड़ कर ओर दूसरों के साथ रहकर, फिर अपने वंश में रावे । 

(२०) और वह पुनर्विबाहिता कहलाती हे जो नपुन्सक, जाति से निकाले हुये 
या पायल पति को छोड़ कर अथवा पति की मृत्यु के उपरान्त दूसरा पति करे “| 





* “वसिष्ठ यहां पर नियुक्त कन्या को जो पुत्र कहता है यह अद्भुत वात कदा- 
चित उस रीति से विदित होगी जो कि अब तक भी काश्‍मीर में पाई जाती है, यद्यपि 
उसका प्रचार अब बहुत कम है, तथापि वह हे | उस रीति के अनुसार विना भाई की 
कन्या का पुरुष का नाम रक्खा जाता है | इस प्रकार की एक ऐतिहासिक घटना का 
वर्णन राज तरंग्रि में दिया है | उसमें लिखा है कि गौड़ की राजकुमारीं श्रौर जयापीड़ 
की सत्री कल्याण्देवी को उसफे पिता कल्याणमल्ल कह कर पुकारते थे”--डा० बुहलर | 

”* इस वाक्य में वे अवस्थाएँ लिखी हैं जिनमें कि स्त्री का दूसरा विवाह किया 
जा सकता था । वे श्रवस्थायें ये हैं श्रर्थात्‌ [पति का पागलपन, नपु'सकता, जाति से 

निक/ल) जाना, अथवा मत्यु । इस प्रकार की पृनविवाहिता खी के पुत्र को उत्तराधिकार 
मिलने के लिये वशिष्ट आज्ञा देते हे । 
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(२१) पांचवां अविवाहिता कन्या का पुत्र ( कानीस ) होता है। _ 
(२४) वह पुन्न जो घर में युक्त रीति से उत्पन्न हो छुठां ( गूधज ) है। 
(२५) लोग कहते हैं कि ये छुओं उत्तराधिकारी और वंशज हैं जो कि बढ़ी 
आपत्तियों से रक्षा करने बाले हैं 
(२६) अब उन पुत्रों में जो कि उत्तराधिकारी नहीं है परन्तु बंशज हैं पहला 
पुन्न वह है जो गर्भवती सत्री के साथ आया (सहोध) हो । | 
(२८) दूसरा गोद लिया हुः्रा पुन्न (दत्तक) है। 
(२६) तीसरा मोल लिया हुआ पुत्र (क्रीत) है । 
(३३) चौथा पुत्र वह है जिसने अपने को स्वयं दिया हो (स्वयंदतत) | 
(३६) पाचवां निकाला हुआ (अपविद्ध) है । 
(३८) लोग कहते हैं कि शूद्व जाति की स्त्री से उत्पन्न हुआ पुत्र (निषाद) छुठां 
है (वशिष्ठ १७) 
वसिष्ठ के अनुसार छुम्रो प्रकार के पुत्र उत्तराधिकारी नहीं हो सकते, परन्तु वह 
एक वाक्य उद्धृत फरता है कि “जब प्रथम छुश्रो प्रकार का कोई उत्तराधिकारी न हो 
उस अवस्था में उनको उत्तराधिकार प्राप्त करने का” अधिकार होगा ! गौतम, वशिष्ठ, 
और चौड़ायन के नियम इस भांति दिखलाये जा सकते हैं । 


f गोतम वशिष्ठ बौद्धायन 
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कानून २९५ 


परन्तु शीघ्र ही अपने से उत्पन्न हुये तथा दूसरे से उतपन्न हुये पुत्रों को मानने का 
विचाराविचार होना मृत्यु के पीछे नर्क के कष्ट से वचने के लिये भी, आरम्भ हो गया 1 
आपस्तम्त्र जो बीद्वायन के एक शताब्दी पीछे हुआ, भिन्न-भिन्न प्रकार के पुत्रों ओर 
उत्तराधिकारियों का विरोध करता हे और कहता हे कि प्राचीन समय में जो बातें की 
जाती थीं वे ्राज कल के पापी मनुष्यों में नहीं को जा सकतीं । 

(१) जो मनुष्य ठीक समय में अपने जाति की स्त्री के पास जाता है जो कि 
किसी दूसरे मनुष्य कीं न रही हो ओर जिससे उसने नियमानुसार विवाह किया हो तो 
उससे जो पुत्र उत्सन्न हों तो बे अपनी जाति का ब्यवसाय करने के अधिकारी हैं । 


(२) चोर सम्पत्ति के उत्ताराधिकारी होने के भी । 
(८) प्राचीन समय के लोगों में इस नियम का उल्लंघन भी पाया है। 
(६) ये लोग अपने बड़े प्रताप के करण पाप के भागी नहीं होते थे । 


(६०) आज कल का जो मनुष्य उनकी बातों को लेकर उनका अनुकरण करेगा, 
वह पतित होया । 


(११) किसी लड़के का दान (वा स्वीकार करना ) ओर उसको वेचना (वा 


मौल लेना ) व्यवहार के अनुसार नहीं है । ( श्रापस्तम्त्र २, ६, १६ ) एक दूसरे स्थान 
पर अपस्तम्ब कहता है कि-- 


(२) किसी सभ्य पति को अपनी स्री को अपने कुम्ब को छोड़ कर, दूसरे किसी 
को अपने लिये पुत्र उत्पन्न करने के प्रयोजन से नहीं देनी चाहिये । 

(४) इस बात का ( आजकल ) मनुष्यों की इंद्रियों की निर्वलता है, के कारण 
निपेध किया गया है । 

(५) नियम के अनुसार पति को छोड़ कर किनी सम्य अथवा दूसरे मनुष्य का 
हाथ अज्ञात पुरुष की भाति समना चाहिये । 


(६) यदि विवाह के समय की प्रतिज्ञा भंग को जाय तो पति और पत्नी दोनों 
निस्सन्देह नक को जाते हैं | ( ्रापस्तम्व २, १०, २७ ) 


इस प्रकार आपस्तम्ब केवल नियोग ग्रर्थात्‌ पुत्र उत्त करने के लिये स्त्री को 

दूसरे पुरुष के साथ निनुक्त करने का विप्रेध नहीं करता वरन्‌ वह पुत्र के गोद लेने 

अथवा मोल लेने का भी निपेध करता है । आजकल हिन्दू लोग केवल अपने पुत्र को 

ओर अपना पुत्र न होने की अवस्था मे गोद लिये हुये पुत्र को छोड़ कर और किसी 
प्रकार क पुत्र को नहीं मानते | 


२१६ प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


अन्त में हम बैँटवारे के कानून का उठलेख करेंगे । भाइयों में संपत्ति के बांटने 
के सम्बन्ध में भी मतभेद है । ज्येष्ठता का नियम भारतवर्ष में कभी नहीं रहा वरन्‌ जब 
तक कुटुष्ब के एक में रहने की रीति प्रचलित थी तव तक सबसे ज्येष्ठ पुत्र अपने पिता 
की सम्पत्ति का उत्तराधिकारी होता था और पिता की भाँति सव का पालन करता था | 
परन्तु यह विदित होता है कि समस्त कुटुम्ब के मिल कर बड़े भाई के आधीन रहने की 
रीति भारत्य्ष' में सदा से नहीं रही है और जिन सूत्रकारों के ग्रन्थ अब तक वर्तमान 
हैं उनमें से सबसे प्राचीन सूत्रकार गौतम कहता है कि भाइयों में वटवारा हो जाना 
बहुत अच्छा है क्योंकि “बटवारा होने से आत्मीय योग्यता की बृद्धि होती है । (२८, ४) 


गौतम के अनुसार सब से बड़े पुत्र को संपत्ति का बीसवां भाग, कुछ पशु और 
एक गाड़ी उसके हिस्से के अतिरिक्त मिलनी चाहिये | विचले लड़के को कुछ घटिया 
पशु और सबसे छोटे को भेडी, अन्न, वर्दन, मकान, छुकड़ा और कुछ पशु, मिलने 
नाहिये और शेष संपत्ति बराईर-बराबर बांट ली जाने चाहिये । अथवा वह सबसे बड़े 
पुत्र को दो हिस्से ओर शेष पुत्रों को एक-एक हिस्सा लेने को कहता है। अथवा वह 
उनमें से प्रत्येक को उनकी बड़ाई के अनुसार अपने इच्छानुकूल एक-एक प्रकार की 
सम्पत्ति लेने देता है अथवा उनकी माता सवके लिये विशेष हिस्सा कर दे सकती है। 
( २८, ५, १७ ) है 


वशिष्ठ सबसे बड़े भाई को दो हिस्सा, कुछु गाय और धोड़े दिलवाता है, सबसे 
छोटे को बकरे, भेड़ी ओर मकान दिलवाता है ओर विचले को बर्तन और असबाब 
दिलवाता है | और यदि ब्राह्मण, क्षत्नी और वैश्य स्त्रियों से पुत्र उत्पन्न हुये हों तो वह 
पहले को तीन भाग, दूसरे को दो भाग, ओर तीसरे अर्थात्‌ वैश्य सत्री के पुत्र को एक 
भाग दिलवाता है (१७, ४२--५०) 


वौद्धायन सब पुत्र को बराबर-बराबर भाग अथवा सबसे बड़े पुत्र को अपने भाग 
के अतिरिक्त संपत्ति का दसवां हिस्सा अधिक दिलदाता है | जब भिन्न-भिन्न जातियों की 
स्त्रियों की रियो से पुत्र हुये हों तो क्रम के अनुसार वह उन्हें चार, तीन, दो और एक 
भाग दिलवाता है ( २, २, ३, २--१० ) 


, आपस्तम्व की सम्मति इस वात में भी अपने पूर्वजों से भिन्न है और वह सम्पत्ति 
फे कमती बढती भाग करने के विरुद्ध है । वह ज्येष्ठ पुत्र को श्रेप्टता देने की सम्मतिं 
उद्धत करता है, डिन वातों पर वे सम्मतियाँ दी गई हैं उन पर वादाविवाद करता है 
कि उनमें केवल घव्नाओ्रों का उल्लेख है, नियमों का नहीं। और इसलिये वह 
ज्येप्ठ पुत्र को श्रेष्टता देने में सहमत नहीं है] जो पुत्र धार्मिक हो वे सव 


जाति २१७. 


सम्पत्ति फे उत्तराधिकारी हैं परन्तु वह जो श्रधर्म में रुपया व्यय करता हो, सम्पत्ति 
नहीं पा सकता, चाहे वह ज्येष्ठ पुत्र ही क्यों न हो । ( २, ६, १४, १-५) स्री को 
सम्पत्ति अर्थात्‌ ज्ञ आभूषण इत्यादि उसे व्याह के समय मिलते थे उनकी उत्तराधिका- 
रिणी उसकी लड़कियाँ होती थीं । ( गौतम, २८, २४, वशिष्ठ, १७, ४६, वौद्धायन,. 
२, ३, ४३ ) 
दार्शनिक काल में ऐसे कानून थे । उसने इस समय तथा ऐतिहासिक काव्य के 
समय महान्‌ अन्तर निस्सन्देह प्रगट होता है और द्वार्शनिक काल की सभ्यता, शिक्षा 
ग्रौर पेचीले विषयों में इस काल की प्रायोगिक रीति प्रगट होती हे । ऐतिहासिक काव्य 
काल में जो बातें गड़बड़ थीं वे इस समय में ठीक और नियमबद्ध की गई, जो बातें 
बिस्तृत रूप में थीं वे संक्तित की गई ओर जो बातें अस्पष्ट और अनिश्चित थीं वे प्रायो- 
गिक रीति पर लाई गई' । दीवानी और फौजदारी के मुकहमें अब विद्वानों ओर पुजा- 
रियों की भित्र-भिन्न और अस्पष्ट सम्मतियों के द्वारा निर्णय नहीं किये जाते ये वरन्‌ 
उनकी स्मृतियाँ सुधारी जा कर ओर संच्षित वनाई जाकर स्मृति की पुस्तकों में रूप में 
लाई गई थीं र उनके अनुसार विद्वान लोग न्याय करते थे । जाति के नियम, जो कि 
ऐतिहासिक काव्य काल तक मौ कोमल थे, वे अधिक कठोर और दाशनिक काल के 
अभंग नियमों के अनुकूल बनाये गये और समरत हिन्दू समाज का भी वेसा ही कठोर 
नियम वना । हम अगले दोनों ्रध्यायों में इन दोनों विषयों का वर्णन करेंगे ओर तव. 
यह दिखलाउँगे कि विज्ञान और दर्शंनशासत्र की भी ऐसी ही दशा हुई । 


इक्र्कीसवाँ अध्याय 


जाति 


जाति भेद के कठोर नियम बनाने में उस समय के सून्रकांरों को बड़ी कटि- 
नाई पड़ी | उनका यह रट्‌ विश्वास था कि पहले पहल मनुष्यों की चार जातियाँ थीं 
श्रषात्‌ ब्राह्मण, चत्री, वश्य ओर शूद्र । परन्तु अब उनके वीच में वहत-सी दसरी- 
दूसरी जातियाँ हो गई थीं श्र्थात्‌ जिन अनार्य लोगों ने हिन्द होना स्वीकार कर लिया 
था उनमें से प्रत्येक की जुदी-जुदी हिन्दु जातियाँ हो गई । अब ये नई जातियाँ 


२१८ प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


“कहाँ से आई” और उनकी उत्पत्ति का क्या कारण है? सून्रकारों ने यह मान कर. 
“कि समस्त मनुष्य जाति में पहले केवल चार ही जातियाँ थीं | इन नई जातियों को. 
उन्हीं चार मुख्य जातियों में से निकालने का यत्व किया गया | तब इस अदभुत कथा 
की कल्पना की गई कि ये नई जातियाँ चारों मुख्य जाति में परस्पर विवाह होने के 
कारण उतपन्न हुई हैं । यह कहना वैसा ही है जैसा कि पाँचवीं शताब्दी का कोई 
यूनानी पुरोहित कहे कि रोमन लोगों के पार्थियन खियो से विवाह करने के कारण 
इम लोगों की उत्पत्ति हुई, अथवा तेरहवी शताब्दी का कोई पादरी यह कहे कि मुगलों 
को उत्पत्ति यूनानी वेरन लोगों के चीन देश की स्त्रियों से विवाह करने के कारण 
हुई | ऐसे कल्पित सिद्धान्त चाहे. अज्ञानता के समय में भले ही स्वीकार कर लिये जाँय 
परन्तु शान की बृदि होने के साथ उनका लोप हो जायगा परन्तु भारतवर्ष में जहाँ कि 
लोगों की विद्या धीरे-धीरे कम होती गई है, इन सिद्धान्तों को पीछे के समय के सब 
' लेखक बरावर मानते गये और 'उन पर आज तक भी भारतयप में विश्वास किया 
जाता है । 
वशिष्ठ कहते हैं कि :--- 
(१) लोग कहते हैं कि शूद्र पुरुष से ब्राह्मण जाति की स्त्री को जो पुत्र हो वह 
चाण्डाल होता है। 
(२) चत्री जाति की स्री से शूद्र पुरुष का ज्ञो पुत्र हो वह वेन होता है। 
(३) वैश्य जाति की स्रो से शूद्व पुरुष का पुत्र अगत्यावसाययिन होता है । 
(४) चे कहते हैं कि ब्राह्मण जाति की स्री से वैश्य का जो पुत्र उन्न हो वह 
"रामक होता है । 
(4) क्षत्रिय जाति की खरी से उसका (वैश्य का) जो पुत्र उत्पन्न हो वह पौलकश 
' होता है | | 
(६) लोग कहते हैं कि ब्राह्मण जाति की स्त्री से क्षत्रिय का जो पुत्र उसन्न हो 
“बह्‌ सूत्र होता है । 
(८) ब्राह्मण, क्षत्रिय अथवा वैश्य पुरुषों को अपने से नीचे की पहली, दूसरी 
ओर तीसरी जातियों की खो से जो पुत्र उत्पन्न हों वे क्रमात्‌ ग्रम्त्ष्ठ, उप्र और निषाद 
होते है 1 
(६) ब्राह्मण पुरुष और शद्ग स्री से जो पुत्र हो वह पार्सव होता है! 
-(वशिष्ठ, १८) 
बौद्धायन का इस विषय में कुछ मतभेद है । 
(३) ब्राह्मण का क्षत्रिय जाति की खी के साथ जो पुत्र हो वह ब्राह्मण होता 


जाति २१६ 


हैं, वैश्य जाति की स्त्री के साथ जो पुत्र हो वह श्रम्बण्ठ होता है और शूद्ध जाति की 
स्त्री के साथ जो पुत्र हो वह निषाद होता है । 

४) किसी-किसी के मत के अनुसार वह पार्सव होता है । 

(५) च्त्रिय का वेश्य जाति को स्त्री के साथ जो पुत्र हो बह चत्री और श॒द्ध 

के साथ जो पुत्र हो वह उप्र होता ह्‌। 

(६) वैश्य का शूह्रजादि की स्त्री के साथ जो पुत्र हो वह रथकार होता है। 

(७) शूद्ध का वैश्य जाति की स्त्री के साथ जो पुत्रहो वह मागध, क्षत्रिय 
जाति को स्त्री के साथ चत्री, परन्तु ब्राह्मण जाति की स्त्री के साथ जो पुत्र हो वह 
चाण्डल होता है । 

(८) वैश्य का क्षत्रिय जाति की स्त्री के साथ जो पुत्र हो वह अयोग्य और 
ब्राह्मण जाति को स्त्री के साथ सूत होता है। और इसी प्रकार उग्र पिता र खत्री 
माता से स्वपाक, वैदेहक पिता और अम्बष्ठ माता से वैन, निषाद पिता ओर शुद्ध माता 
से पोलकश श्रौर शूद्ध पिता और निषाद मात्रा से कुरुकुटक हाता है । “पण्डित लोग 
कहते हैं कि दो जातियों के सम्मिलन से जो सन्तान उत्पन्न हों, वे ब्रात्म कहलाते हैं । 
( वौद्वायन १, ६, १७ ) 1? 

गौतम ने लिखा है वह समझ में आने के योग्य तथा संक्षित है ओर हम उसे 
उधृत करेंगे -- 

(१६) उच्च जाति की उससे नीचे की पहली, दसरो अथवा तीमरी जाति से 
जो सन्तति हो बह क्रमात्‌ सवण श्रर्थात्‌ बराबर की जाति, अम्बष्ठ, उम्र, निषाद, 

श्यंत और पासव होती हे? 

(१७) उलटे क्रम से (उच्च जातिवों की स्त्री से जो पुत्र उत्तन्न हों वे सूत? मागध 
श्रायोगव, चत्री, वेदेहक और चाण्डाल होते हैं । 

(१८) कुछ लोगों का मत है कि ब्राह्मण जाति की स्त्री को चारों जाति के 
पुरुषों के साथ जो पुत्र हों वे क्रमात्‌ ब्राह्मण, सूत, मागध ओर चाण्डाल होते हैं । 

के (१६) थोर उसी साँति चत्री स्त्री को उनसे जो पुत्र उत्पन्न हों वे क्रमात्‌ 
मृदाभिसिक्त, ज्ञाविय, धीवर और पौलकस होत हैं । 

(२०) और वैश्य जाति की स्त्री को उनसे जो पुत्र हों वे मृज्ञकंथ, माहिश्य 
वश्व और वेदेह होते है | 
.. . (२४) और शूट जानि की स्त्री को उनसे पाव, यवन, करन ओर शृद् उत्पन्न 
होत ह। ( गातम, ४ ) 

यहा हमने प्रामाणिक वाक्य उद्धत किए हैं जिससे कि कट्टर के कट्टर विश्वास 
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करने वाला डगमगा जाय ! मागध और वेदेह जो कि भिन्न-भिन्न जातियाँ थीं, चाण्डाल 
ओर पौलकस जो निस्सन्देह नार्य जातियां थी और यवन भी जो कि व्याक्ट्रिया फे 
यूनानी लोग तथा अन्य विदेशी लोग थे, सव उसी एक कठोर नियम में लाए गए थे जिसके 
बाहर कोई नहीं समझा जाता था और उन सव की उद्यत्ति उन्ही चार जातियों से कही 
गई है | इसके उपरान्त जब अग्य विदेशी जातियों से हिन्दुओं का परिचय हुआ तो 
उनमें भी यही सिद्धान्त घटाया गया और मनु ने उन जातियों की भी उत्पत्ति उन्हीं चार 
मुख्य हिन्दू जातियों से कर डाली । 


परन्तु वह वात विलक्षण है कि उपरोक्त जातियों में जिनकी इस प्रकार उस्त्ति 
वतलाई गई है, प्रायः सब ही आदि निवासी अथया विदेशी जाति के अथवा ऐसे आय 
लोग थे जो कि नास्तिकता और बौद्ध धर्म का अवलम्बन करने के कारण. घृणा के पात्र 
वन गये थे | हमको उसमें व्यवसाय की जातियों के यथा कायस्थ, वैद्य, सोनार, लीहार 
कुम्हार, तांती और आजकल की ऐसी अन्य जातियीं के नाम नहीं मिलते । भारतवष 
में प्राचीन समय में यदि ये ब्यवसाव करने वाले भिन्न-भिन्न जातियों में नहीं बैँटे थे तो वे 
किस प्रकार जुदे समझे जाते थे ! इसका उत्तर सहज है। दार्शनिक काल में वैश्य 
जाति भिन्म-भिन्न जातियों में नही बेटी थी और ये सव भिन्न-भिन्न व्यवसाय करने 
वाले उसी एक जाति में सम्मिलित थे जो कि आजकल फूट कर कई जातियों में बट 
गई है! 1 प्राचीन समय में आये वैश्य लोग भिन्न-भिन्न ब्यापार और व्यवसाय करते 
थे परन्तु उनकी जुदी-जुदी जाति नहीं थी । वें लोग लेखक, वैद्य, सोनार, लोहार 
कुम्हार और तांती का काम करते थे परन्तु फिर भी वे सब उसी एक 
वैश्य जाति के थे । इस प्रकार आर्य लोगों का बड़ा भाग अब तक 








| इसका एक उदाहरण बहुत होगा । बंगाल की वैद्य जाठि दार्शनिक काल में 
नहीं थी, परन्तु पीछे के समय में उनके लिये भी वही बात गढी गई जैसा कि दार्शनिक 
काल में किया गया था | यह कल्पना की गयी कि वैद्य लोग भी दो भिन्न-भिन्न जातियों 
के स्त्री और पुरुष से उत्पन्न हुए हैं । श्रीर फिर भी बुद्धि हमें यह कहे देती है कि वे 
लोग आर्य जाति के एक भाग से अर्थात्‌ वैश्यों से उत्पन्न हुए थे जिन्होंने कि अपने कों 
वैद्यक शास्त्र में लगाया , ज्योंही कि यह शास्त्र विशेष ध्यान देसे योग्य हुआ । इस प्रकार 
कुछ समय में उनकी एक जुदी जाति ही हो गई । बंगाल के वैद्य लोग जिस नाम से 
अब तक पुकारे जाते हैं उससे भी यह वात प्रमाणित होती है । सव वैद्य गुप्त (सेन गुप्त, 
दास गुप्त इच्याद्रि) होते हैं श्रव सूत्र ग्रन्थों में कई स्थान पर यह स्पष्ट लिखा में कि 
सत ब्राह्मण शरम्मन होते हैं, सब ज्षत्री वम्मन होते है और सब वैश्य गुप्त हाते ६। 
हम ऐसे वावय अगले अध्याय में उद्धत करेगे । 
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भी एक में था और वे अत्र तक भौ धार्मिक ज्ञान और विद्या पाने के अधिकारी थे। 
वेद का पाठ, यज्ञों का करना, और दान देना, यह द्विज जाति के लिये अर्थात्‌ ब्राह्मण 
क्षत्रिय और वैश्य के लिये कहा गया है । ब्राह्मणों का विशेष कार्य यह था कि वे दूसरों 
के लिये यज्ञ करते थे ओर दान लेते थे । वे खेती और व्यापार भी कर सकते थे, यदि वे 
उसमें अपने हाथों से कार्य न करें । ( गोतम १०, ५) जातियों के विशेष अधिकारों से 
जो घुराइयाँ उसन्न हुई हैं वे दार्शनिक काल में ही प्रारम्भ हो गई थीं और ब्राह्मण लोगों 
ने, जिनका कि हाथ के परिश्रम से छुटकारा हो गया था, परिश्रमी जातियों के घन से 
खाना प्रारम्भ कर दिया था और वे उस विद्या को भी नहीं प्राप्त करते थे जिनके कारण 
कि परिश्रम से उनका छुटकारा होना ठीक समझा जाय । वशिष्ठ ने इस बुराई और 
अन्याय को असह्य समका ओर आलसी मनुष्यों के पोषण किए जाने का ऐसी भाषा में 
विरोध किया है तो केवल ऐसे समय में लिखी जा सकती थी जत्र कि हिन्दू धर्म एक 
जीवित जाति का धर्म था । 

( १ ) जो ( ब्राह्मण ) लोग न तो वेद पढ़ते और न पढ़ाते हैं और न पवित्र 
अग्नि रखते हैं, वे शूद्र के बरावर हो जाते हैं । 

( ४ ) राजा को उस गांव को दण्ड देना चाहिये जहां ब्राह्मण लोग अपने पवित्र 
धम का पालन नहीं करते और बेद नहीं जानते एवं भिक्षा मांग कर रहते हैं, क्योंकि 
ऐसा गाव लुटेरों का पोषण करता है । 

( ६) मूख लोग अज्ञानता और पवित्र नियमों को न जानने के कारण जिस 
पाप को धर्म कहते हैं वह पाप उन लोगों के सिर पर सौ गुना होकर गिरेगा जो लोग 
कि उसे धर्म बतलाते हैं । 

(११ ) लकड़ी का वना हुआ हाथी, चमड़े का वना हुश्रा हिरन और वेद न 
जानते वाला ब्राह्मण ये तीनों केवल नाम मात्र के लिये अपनी जाति के हैं। 

( १२ ) जिस देश में मूर्ख लोग विद्वानों का धन खाते हैं उस देश में सूखा 
पड़ेगा अथवा कोई दूसरी बड़ी भारी आपत्ति पड़ेगी ( वशिष्ट, ३) 1 


क्षेत्रिय लोगों का अपने कार्य के अतिरिक्त यह कतंव्य था कि लड़े, विज्ञय करें 

ओर राज्य कर । रथ का प्रबन्ध करना ओर तीर चलाना सीखें एवं युद्ध मं दृद होकर 
उड़ रह आर मुह न मोड़े । ( गोतम १०, १५, ओर १६ ) वेश्य लोगों का मुख्य कार्य 

व्यापार करना, खेती करना, पशु रखना द्रब्य उधार देना और लाभ के लिए परिश्रम 

करना था ( गौतम १०, ४६ ) । शद्ग लोगों का काम तीनों जातियों की सेवा करने का 
था परन्तु वे लोग धन उपार्जन करने के लिए परिश्रम नी कर सकते घे € गौतम १० 
४२ ) आर इसमें कोई सन्देह नहीं कि दार्शनिक काल में तथा उसके पीछे के कालों में 
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वे अधिकतर स्वतन्त्र कार्य करके द्रव्य उपार्जन ओर व्यापार करते थे, परन्तु शूट्रों को 
धर्म सम्बन्धी ज्ञान सीखना वर्जित था । 


अन्य लोग जैसा हमें देखते हैं उसी भांति हम अपने को देखना चाहिए । इससे 
सदैव लाभ होता है ओर इस कारण हम अ्रत्र यह देखेंगे कि विदेशी लोग जाति भेद ' 
को किस दृष्टि से देखते थे | यह विल्कुल स्पष्ट है कि मेगास्थिनीज ने जिन साठ जातियों 
का बर्णन किया है वे वास्तव में उपरोक्त चार जातियां ही हैं। उसने,जिन दर्शन वेत्ताओं 
ओर उपदेशको का वर्णन किया है वे ब्राह्मण थे जो कि धार्मिक अध्ययन में लगे हुए थे 
गर जो राज्य में नौकर थे । उसने जिन खेती करने वालों, गड़ेरियों और शिल्पकारों का 
वर्णन किया है वे वैश्य और शाद्र थे जो कि खेती चराई और दस्तकारी का कार्य करते 
थे | उसने जिन सिपाहियों का उल्लेख किया वे ज्षत्रिव थे और जिन ओवरसियरों का 
उल्लेख किया है वे केवल राजा के विशेष नौकर अर्थात्‌ भेदिये थे | 

इसके सिवाय मेगास्थनीज दर्शन शास्त्र वेत्ताओं को दो भागों में अर्थात्‌ ब्राह्मणों 
अथवा गृहस्थो और श्रामनों अथवा सन्यासियो में वांटता है | ब्राह्मणों के विषय में वह 
कहता है कि “वालक लोग एक मनुष्य के उपरान्त दूसरे मनुष्य की रक्षा में रक्खे जाते 
हैं ओर ज्यों-ज्यों वे होते जाते हैं त्यो-त्यों उत्तरोत्तर पहले वाले गुरू से अधिक योग्य गुरू 
पाते हैं । दर्शन शास्त्र जानने वालों के निवास-स्थान-नगर के सामने किसी कुञ्ज में एक 
साधारण लम्बे चौडे घेरे मं होता है। वे बड़ी सीधी सादी चाल से रहते हैं, फूस की 
चटाइयों या मगछालाओं पर सोते हैं । वे मांस ओर शारीरिक सुखों से परहेज करते हैं 
ओर अपना समय धार्मिक कथा वार्ता सुनने और ऐसे मनुष्यों को जो कि उनकी वातें 
सुनें, ज्ञान ओर उपदेश करने में व्यतीत करते हैं । ... सेंतीस वर्षा तक इस प्रकार रहने 
के उपरान्त प्रत्येक मनुष्य अपने स्थान को लौट आता है और वहां अपने शेष दिन शान्ति 
से व्यतीत करता है | तव वह उत्तम कपड़े तथा अंगुलियों ओर कान में सोने के कुछ 
आभूषण पहनता है एवं मांस खाता है | पर परिश्रम के काम में लगाए जाने वाले 
जानवरों का नही । वह गरम और अधिक मसालेदार भोजन से पहरेज रखता है, वह 
जितनी स्त्रियों से इच्छा हो विवाह करता है, इस उद्देश्य से कि बहुत सी सन्तति उत्पन्न 
हो क्योंकि बहुत सी स्त्रियां होने के कारण अधिक लाभ होते हैं चूकि उसके गुलाम 
नहीं होते अतएव उसे श्रपनी सेवा कराने के लिये वालकों की अधिक आवश्यकता 
होती है । 


श्रामनों अथवा सन्यासियों के विषय में मेगास्थनीज कहता है कि “वि जंगलों 


में रहते हैं ओर वहां पेड़ों की पत्तियां और जंगली फल खाते हैं और बृच्षों की छाल 


जाति २२३: 


के कपड़े पहनते हैं। वे उन राजाओं से वातचीत रखते हैं जो कि दूतों के द्वारा भौतिक: 
पदाथों के विषय में उनकी सम्मति लेते हैं और जो उनके द्वारा देवताओं की पूजा श्रौर 
प्रार्थना करते हैं । उनमें से कुछ लोग वैद्य का काम करते हैं और मेगास्थनीज कहता है? 
कि “प्रधि विद्या को जानने के कारण वे विवाहों को फलदापक कर सकते हैं ओर 
सन्तान के परुष अथवा नी होने का निणेय कर सकते ह । वे अधिक क करे श्री प्रधियों 
हारा नहं वरन्‌ भोजन के प्रबन्ध द्वारा रोग को अच्छा करते हैं । उन ^ सर्वोत्तम औष- 
थियाँ मलहम ओर लेप हें |” अन्य माया से हमं जो वातें विदित होती हैं वैसे ही इस 
वृत्तान्त से भी विदित होता है कि प्राचीन भारतवर्ष में गौतम बुद्ध के समय के पहले 
और उसके उपरान्त सन्यासी लोग रहते थे, जो कि आमन कहलाते थे और कन्द और 
जंगली फल खाते थे । जिस समय यह बड़ा सुधारक अपने धर्म के सार अर्थात्‌ संसार 
से अलग हो कर पवित्र जीवन व्यतीत करने का उपदेश देता था तो उसके मतानुयावी 
लोग जो कि संसार से अलग होकर रहते थे दूसरे सन्यामियों से अलग समझे जाने के 
लिये शाक््यपुत्रीय श्रामन अर्थात्‌ शाक्य के मत का अनुकरण करने वाले सन्यासी कह- 
लाते थे । 


दसरे स्थान पर मेगास्थनीज दर्शन शास्त्र जानने वाली जाति के बिपरव मं कहता 
क “ये लोग सब सवं साधारण के कमों से वन्ने रहने के कारण न तो किसी के 
मालिक और न किसी के नौकर थे | परन्तु लोग उन्हे अपने जीवन समय के वज्ञ करने 
के लिये अथवा मृत मनुप्य की क्रिया करने के लिये नियुक्त करत वे । वे लोग एकत्रित 
भीड़ की वर्षा होने अथवा न होने के विषय में तथा लाभकारी हवाओं और रोगों के 
में भविष्यवाणी करते थे 1” इस प्रकार हम लोगों को दार्शनिक काल में ब्राह्मणों 
का एक संच्षिप्त परन्तु उत्तम एक वृत्तान्त पक्षपात रहित विदेशी के द्वारा 
हे। ये लोग बच्चों को धम सम्वन्धी शिक्षा देते थ, वे बलों श्रोर मृतक की 
| को करवाते थे, गांव के रहने वालों ओर खेती करनेवालो को ठु और फसल 
पय नें सम्मति देते ध और वे भिन्न-भिन्न रोगों की षधि भी देते थे | चिशेष 
घ्रदसरों एर राजा लोग उनकी सम्मति लेते थे ओर वे ब्राह्मण लोग जिन्हे कि मेगास्थ- 
एक छुदो जाति समभता है और जिन्हें बह उपदेशक कहना है, राजाओं के राज- 
काउ घो सम्बन्ध में सम्मनि देते थे, खजाना रखते थे और दीवानी ओर फौजदारी के 
| का न्याय करते घ | पद़े-लिखे लोग धर्म सम्बन्धी बातों में उनकी सम्मति और 
उनकी सहायता लेते थे और खेती करने वाले पण्डितों से वर्षा भरका 
। जाति का पतन होने के साथ ही साथ जो जाति इस प्रकार सव लोगों 
सम्मानित थी दह धीरे-धीरे अपने विशेष अधिकारों को पूरे प्रकार से कम में लाने 
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लगी और वह मिथ्या बातों के दवारा उस श्रेष्ठता को दृढ करने लगी जिसे कि उसने 
पहले पवित्रता और विद्या से प्राप्त किया था । 

क्षत्रिय जाति के विषय में मेगास्थनीज बहुत संच्षित वृत्तान्त देता है। सिपाही 
लोग युद्ध के लिये तैयार और सञ्जित किये जाते थे परन्तु शान्ति के समय में वे आलस्य 
और तमाशे इत्यादि में लगे रहते थे । “सारी सेना, शस्त्रधारी सिपाही, युद्ध के धोड़े 
युद्ध के हाथी इत्यादि सब का राजा के व्यय से पालन किया जाता है ।” ओवरसियों 
का यह धर्म था कि वे राज्य में सब बातों का पता लगावें और उन्हें राजा से कहें | 

खेती करने वालों, चरवाहों और शिल्पकारों के विषय में जो कि प्रत्यक्ष वैश्य 
और शूद्र जाति के थे, मेगास्थनीज एक अधिक मनोरंजक ग्रो र सच्चा वृत्तान्त देता है| 
खेती करने बाले युद्ध तथा अन्य साधारण कामों से बचे रहने के कारण “अपना पूरा 
समय खेती करने में लगाते हैं और कोई शत्रु यदि खेती का काम करते हुये किसी 
किसान के पास आ जाथ तो वह उसे कोई हानि न पहुँचावेगा क्योंकि इस जाति के लोग 
सर्वसाधारण के लाभ करने वाले समझे जाते हैं और इस कारण वे सत्र हानि से रित 
हैं| इस प्रकार भूमि में कोई हानि न पहुँचने के कारण तथा उत्तम फसल होने के 
कारण लोगों को वे सव आवश्यक वस्तुएँ मिलती हैं जो कि जीवन को सुषी बनाती 
हैं।-- चे लोग राजा को भूमि का कर देते हैँ कयोंक सारा भारतवर्ष राजा की 
सम्पत्ति समभा जाता है और कोई मनुष्य भूमि का मालिक नहीं गिना जाता । भूमि के 
कर के सिवाय वे पैदावार का चौथाई भाग राजा के कोश में देते हैं #।” “चरबाहे 
लोग नगर अथवा गांव में नहीं रहते परन्तु वे खेमों में रहते हैं । | वे लोग हानि- 
कारक पत्तियों ओर जंगली जानवरों का शिकार कर के उनको फँसा कर देश को साफ 
रखते हुँ । शिल्पकारों में कुछ लोग शस्त्र बनाने वाले हैं और कुछ लोग उन श्रीजारों 
को बनाते हैं जो कि खेती करने वाले अथवा अन्य लोगों को उनके भिन्न-भिन्न व्यवसाय 
में उपयोगी होते हैं । यह जाति केवल कर देने से ही छूटी नहीं है वरन्‌ उसे राज्य से 
सहायता भी मिलती हे । 








* हिन्दुओं के समय में भारतवर्ष में भूमि का साधारण कर पैदावार का छठा, 
भाग था। 

1 यह वर्णन आदिवासियों की किसी जाति का है जो कि उस समय पूरी तरह 
से हिन्दू नहीं हो गई थी। 


बाइसवाँ अध्याय 
सामाजिक जीवन 


हमको पहले पहल सूजप्रन्थों में ही विवाह की उन भिन्न-भिन्न रीतियों का वर्णन 
मिलता है जिनसे कि हम पीछे के समय की स्मृतियों के द्वारा परिचित हैं । वशिष्ठ केवल 
छुः रीतियों का वर्णन करते हैं, अर्थात्‌--ब्राह्म-विवाह जिसमें पिता जल का अध दे कर 
अपनी कन्या को विद्याध्ययन करने वाले बर को अर्पण करता है । 

देव विवाह--जिसमें पिता श्रपनी कन्या को आभूषणों से सज्जित करके यश्च होते 
समय उसे स्थानापन्न पुरोहित को दे देता है । 

आएं विवाह--जिसमें पिता गाय अ्रथवा बैल के पलटे अपनी कन्या को दे 
देता है। 

गान्धव विवाह -जिसमें स्वयं पुरुष अयनी प्रिय कुमारी को ले जाकर विवाह कर 
लेता है। 

चात्र ( वा राक्षस ) विधाह--जिसमें पति किसी कुमारी के सम्ब्रन्धियों को मार 
काट कर उसे वलात्‌ ले जाता है | 

मानुष्य ( वा आसुर ) विवाह--जिममें पति किसी कुमारी को उसके पिता से 
मोल ले लेता है । 

ग्रापस्तम्व भी केवल इन्हीं छु विवाहों को मानते है परन्तु वह ज्षात्र विवाह को 
राक्षस विवाह और मानुष विवाह को आसुर विद्वह कहते हैं। इसके सिवाय आप- 
स्तम्ब केबल प्रथम तीनों विवाहों को अर्थात्‌ ब्राह्य, देव श्र आप विवाहों को उत्तम 
समझते हँ । 

परन्तु इनसे प्राचीन लेखक गौतम ओर वौद्धायन विवाह की रीतियां लिखते हैं, 
जिसमे उपरोक्त छः विवाहों के अतिरिक्त निम्नलिखित दो प्रकार के विवाह अधिक हैं 
अर्थात्‌ प्राजापत्य विवाह जो कि प्रशंसा के योग्य समझा जाता था और पैशाच विवाह जो 
कि पाप समभा जाता था। प्राजापत्य विवाह में पिता अपनी कन्या को केवल यह कह 
कर उसके प्रियतम को दे देता था कि “तुम दोनों मिल कर नियमों का पालन करो ।? 

प्रा०--१४ 
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पैशाच विवाह केवल एक प्रकार का कम्याहरण था जिसमें पुरुष किसी अचेत स्त्री को 
ग्रहण करता था । 


दार्शनिक समय में किसी कुटुम्बियों के साथ विवाह करने का वड़ा निषेध था। 
वशिष्ठ उस स्त्री और पुरुष में विवाह होने का निषेध करते हैं जो कि एक ही गोत्र 
अथवा एक ही प्रवर के हों अथवा जिनका माता के पन्च में चार पीढ़ी तक का अथवा 
पिता पच्च में छः पीढ़ी तक का सम्बन्ध हो (८, १ और २ )। आपस्तम्ब उन पुरुषों और 
खरियौं के विवाह का निप्रेध करते हैं जो कि एक ही गोत्र के हों अथवा जिनमें माता व 
पिता के पक्ष में छः पीढ़ी तक का सम्बन्ध हो ( २, ५, ११, १५ ओर १६) । परन्तु 
्ौड़ायन किसी पुरुष को अपने मामा अथवा चाची की कन्या से विवाह कर लेने की 
आशा देते हैं ( १, १, २, ४ ) । 
दाशंतिक समय में अल्प अवस्था की कन्याओं के विवाह का. प्रचार नहीं हुआ 
था । वशिष्ठ कहते हें-- 


हि (६७) जो कुमारी युवावस्था को प्राप्त हो गई हो उसे तीन वर्ष तक ठहरना 
चाहिये । 


(६८) तीन वष के उपरान्त वह अपने वराबर जाति के किसी पति से विवाह कर 
सकती है । 

(७०) परन्तु उपरोक्त वाक्य के आगे ही एक दूसरा वाकय मिलता है जिसमे 
कन्याओं के बचपन में ही विवाह करने का उल्लेख है | यह वाकय किसी दूसरे का जोड़ा 
हुआ जान पड़ता है । 

विधवा विवाह जो कि वैदिक काल तथा ऐतिहासिक काव्य काल में प्रचलित था, 
उसका प्रचार दार्शनिक काल में भी रहा परन्तु बाल विधवाओं को छोड़ कर अन्य किंसी 
अवस्था में श्रत यह अच्छी दृष्टि से नहीं देखा जाता था । विधवा के दूसरे विवाह सेजो 
पुत्र होता था वह बहुधा दत्तक पुत्र अथवा नियुक्त स्त्री एवं कन्या के पुत्र की भांति समभा 
जाता था, जैसा कि पूर्व अध्याय में उद्धत किये हुये वाक्यों से विदित होता है । 

विवाह के लिये ध्म में इस प्रकार के नियम हैं । विवाह एक नये प्रकार के 
जीवन अर्थात्‌ गहस्थ आश्रम में प्रवेश करने का द्वार समझा जाता था । विवाह के पहले 
युवा मनुष्य केबल विद्यार्थी होता था । यहाँ पर विद्यार्थी तथा गृहस्थ के लिये सहनं में जो 
नियम दिये हैं उनका संक्षेप में वर्णन करना मनोरंजक होगा । 

वालक के जीवन की पहली बड़ी वात कदाचित्‌ उसका विद्यार्थी होकर विद्या 
रम्भ करना था । ब्राह्मण का बालक आठ वर्ष और सोलह वर्ष की अवस्था के भीतर, 
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जनिय वालक ग्यारह वर्ष और बाईस वर्ष के भीतर और वैश्य बारह वर्ष अथवा 
सौबीस वष! के भीतर विद्यारम्म करता था । तत्र बह विद्यार्थी अपने गुरू के घर १ 
२४, ३६, अथवा ४८ वर्षों तक अपनी इच्छानुसार एक दो तीन अथवा चार वेदों को 
सीखने के लिए रहता था । अपने जीवन के इस काल में वह मसालेदार भोजन, सुगन्ध 
आर सब प्रकार के विलास फे पदार्थों से अलग रहता था । वह अपने बालों का जूड़ा 
बाँधता था और एक छुड़ी, कमर में एक वस्त्र और सन अथवा पटुए का कोई वस्त्र 
अथवा मृगचर्म ही धारण करता था। सुख भोग के सत्र स्थानों से बचता हुआ, अपनी 
इन्द्रियों को दमन करता हुश्रा, विनयी और नम्र विद्यार्थी प्रति दिन सवेरे अपनी छुड़ी 
कर आस-पास के गांवों के पण्यात्मा गहस्थों के यहाँ भिक्षा के लिवे जाता और जो 
कुछ उसे दिन भर में मिलता वह सव अपने शुरू के सामने लाकर रखता था और गुरू 
के भोजन कर लेने के उगरान्त वह भोजन मुँह में डालता था । वह जङ्गलों में जा कर 
लकड़ी लाता था ओर सवेरे तथा संध्या के समय घर के काम के लिये जल लाता था । 
प्रति दिन सवेरे बह पूजा स्थान को भडक दे कर साफ करता था और आय जला कर 
उस पर पवित्र ईधन रखता था । प्रति दिन सन्ध्या के समय वह अपने गुरू के पेर धोता 
था, उनके बदन को दत्राता था श्रीर उनके सो जाने पर स्वयं सोता था | प्राचीन समय 
के विद्यार्थी लोगों का जीवन ऐसा नम्र और सीधा सादा था ओर अपने पूर्व पुरुषों की 
पबित्र विद्या वा उपार्जन करने के लिये वे इस प्रकार अपने मन को पूरी शक्ति को काम 
मं लाते थे । 
यह कहना अनावश्यक होगा कि शिक्षा केवल मुँह से दी जाती थी । विद्यार्थी 
अपने गुरू का हाथ सम्मान से एकड़ कर ओर अपना चित्त गुरू की ओर एकाग्र कर के 
कहता था “पूज्यवर, पाठ दीजिये” और तव वेदों को भूमिका के लिये ऋग्वेद की प्रसिद्ध 
गायत्री का पाठ किया जाता था । ( गोतम १, ५५, ५६ ) नित्य नये-नवे पाठ सीखे 
जाते थे ओर विद्यार्थी को दिन में दा कार्य करने पड़ते थे श्रर्थात्‌ ग्रपना पाठ स्मरण 
करना ओर शुरू के घर का काम-काज करना । 
जत्र कई वर्ष तक वहुधा कई शुस््रों के पास पढ़ कर विद्यार्थी अपने घर 
लौट्ता था तो वह अपने शुर्रों को एक अ्रच्छी दणिणा देता धा और अपना विवाह 
करक गुहस्य का तरह अथदा स्नातक थात्‌ विद्यापा्नन समास दारक स्नान क्रिये 
` मङुप्प की भोंति रहता था | सघकानें ने 
करना दारम्टार उनका सर्वोच्च धरम लिखा है क्य 
पे: लिये इश्वर का एक वड़ा भारी यज्ञ है जिसे दि 
' स्तम्द र; ३, ७, १ )। 


गृद्स्था के लिये अपने अतिथों का आदर सत्कार 


अतिथि का सत्कार करना गृहस्थ 
कि सदेव करना चाहिये ( आप- 


2 
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छात्र तथा गहस्थाश्रम को छोड़ कर न्य दो प्रकार के आश्रम भी थे श्रर्थात्‌ 
भिन्नुक और वैखानस । संस्कृत के ग्रन्थों से हमें बिदित होता है कि ठीक जीवन उस 
मनुष्य का समझा जाता था जो कि श्र+नी भिन्न-भिन्न श्रवस्थाशओं में इन चारों आश्रमों 
में रह चुका हो । आपस्तम्त्र भी, जो कि एक सब से पीछे के सूज्नकार हैं, कहते हैं कि 
“यदि वह इन चारों ( ्राश्रमों ) में रहे... ...तो वह सुक्त हो जायगा” ( २, ६,२१) 
२ ) | परन्तु आरम्भ में यह बात नहीं थी और प्राचीन समय में कोई मनुष्य भी इन 
चारों में से किसी एक आश्रम में अपना सव जीवन व्यतीत कर सकता था । वशिष्ठ ने 
हा है कि कोई मनुष्य अपनी शिक्षा समाप्त करने के उपरान्त अपनी इच्छानुसार अपना 
शेष जीवन इन चारों में से किसी एक आश्रम में व्यतीत कर सकता था (७, ३ )। 
ओर वीद्वायन भी यह नियम उद्धत करते हैं कि मतुष्य अपनी शिक्षा समाप्त करने के 
उपरान्त एक दम भिल्नुक हो सकता है ( २, १०, १७, २ ) | हमारे लिये यहाँ पर 
भिन्नुक और वैखानस लोगों के नियमों का उल्लेख करना निष्प्रयोजन होगा । इतना! 
कहना बहुत होगा कि भिल्लुक अपना सिर मुड़ाये रहता था, उसके कोई सम्पत्ति अ्रथवा 
घर नहीं होता था, वह तपस्या करता था, निराहार रहता अथवा भिच्षा माँग कर खाता 
या | एक वस्त्र या मुगचर्म पहनता था, केवल भूमि पर सोता था, एक स्थान से दूसरे 
स्थान पर भ्रमण किया करता था, धार्मिक क्रियाओं 1 साधन नहीं करता था, पर 
वेद का पाठ और परमात्मा का व्यान कभी नहीं छोड़ता था ( वशिष्ठ, १० ) । इसके 
विरुद्ध वैखानस यद्यपि वे बनौं में रहते थे, कंद श्रौर फल भोजन करते थे और पवित्र 
जीवन व्यतीत करते थे । परन्तु वे पवित्र अग्नि को जलाते थे और सन्ध्या और सवेरे के 
के समय शर्ध देते थे । ( वशिष्ठ ६ ) । 


अब हम ग्हस्थों के विषय में फिर वर्णन करते हैं जो कि चारों आश्रमों में सबसे 
श्रेष्ठ समझे गये हैं, क्योंकि जाति में गृहस्थ लोग ही सम्मिलित थे, भिल्लुक और वेखानत 
नहीं । “जिस प्रकार सब छोटी और बड़ी नदियां अन्त में समुद्र ही का आश्रय लेती है 
उसी प्रकार सव आश्रम के लोग गृहस्थों के ही द्वारा रक्षित किये जाते हैं ( वशिष्ठ) 5; 
१५, ) । गृहस्थों के लिए पूरे चालीस धर्म कहे गए हैं ( गौतम, ८, १४/--२० ) औ 
इन धर्मों के उल्लेख से हमको प्राचीन हिन्दुओं के धर्म और यहस्थी के जीवन के 
भलक मिल जायगी | 


ग्रह्थी के कर्म--( १ ) गर्भाधान ( गर्भ धारण करने के समय की रीति | 
{ २) पुंसवन ( पुत्र के जन्म होने के समय की रीति, ( ३ ) सीमन्तोन्नय ( गर्भवती छ 
का केश सँवारना), ( ४) (जातकम्मैन) पुत्र के जन्म के समय की रीति, ( ५ ) सन्ता 
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का नाम रखनी, (६) उसे प्रथम वार खिलाना, (७) सिर का मुण्डन,, (८) विद्या आरम्भ 
करवाना (६-१२), चारों वेदों के पढ्ने का संकल्प, (१३) विद्याध्ययन समाप्त करने का 
स्नान, (१४) विवाह अर्थात्‌ धार्मिक क्रियाओं के करने की सहायता के लिए खत्री का 


ग्रहण करना, (१५-१६) देवताओं, पितरों, मनुष्यों, जीवों और ब्राह्मण अर्थात्‌ परमेश्वर 
के लिए पांच यज्ञ | 


गृह्यधर्म अथवा पाक यज्ञ -- (१) अष्टका अर्थात्‌ वे क्रियाएँ जो जाड़े में की जाती 
हें, (२) पार्वण अर्थात्‌ नवीन चन्द्रमा ओर पूर्ण चन्द्रमा के दिन की क्रियाएँ, (३) द्ध 
अर्थात्‌ पितरों कें लिए बलिदान, श्रावणी अर्थात्‌ बह क्रिया जो कि श्रावण मास में की 
जाती है, (५) आग्रहायणी मास में की जातो है (६) चेत्री जो कि चेन्न में की जाती है 
ओर (७) आश्वयुगी जो क्रि आश्विन मास में की जाती है। 


श्रीत कर्म--ये दो प्रभार के होते हैं अर्थात्‌ हविर्यक्ञ अथवा वे पूजाएँ जिनमें 
चावल, दूध, घी, मांस इत्यादि का अर्थ दिया जाता है और दूसरे सोमयज्ञ जिसमें सोमरस 
का श्रर्घ दिया जाता है । 

इविर्यज्ञ ये हँ--(१) अग्न्याधान, (२) अग्निहोत्र, (३) दर्सपूर्णमास, (४) अग्रयण, 
(५) चातुर्मास्य, (६) निरुघपशुवन्ध और (७) सौत्रामणी । 

सोमयश ये है--(१) अग्निप्टोम, (२) अत्यग्निप्टोम, (३) उक्थ्य, (४) पोडसिन, 
(५) वाजपेय, (६) अतिरात्र, (७) श्राप्तोर्याम्‌ । ये चालीस प्रकार के धर्म ग्रहस्थों के लिए 
कहे गये हैं | परन्तु इन पूजाओं को करने से कहीं वढ कर धर्म और भलाई करने का 
पुण्य ससझा जाता था और केवल उसी से स्वर्ग की प्राप्ति समझी जाती थी । गौतम 
कहते हैं कि-- 

वह मनुष्य जो इन चालीसों पवित्र कर्मों को करता हो पर उसकी आत्मा में 
यदि आठों भलाइयाँ न हों वो उसका ब्रह्म में खय नहीं होगा और न वह स्वर्ग में पहुँच 
सकेगा | 

परन्तु बह जो इन चालीस कर्मों में से केवल कुछ कर्मों को भी यथार्थ में करता 
हो और यदि उसको श्राक्मा में ये उत्तम मलाइयाँ हों तो ब्रह्म में उसका लय हो जायगा 
धोर बह स्वर्ग में निवास करेगा । [ ८, २४ और २५ ] 

इसी प्रकार वशिप्ठ कहते हैं कि--- 


जित मनुष्य में मलाई नहीं है उसे वेद पवित्र नहीं कर सकते यर्छार उसने उन 
सन्को उनके छुट्मो अंगों के सहित अध्ययन क्यों न किया हो । ऐसे मनुष्य के पास से 
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पवित्र पाठ इसी प्रकार दूर भागते हैं जिस प्रकार पक्तियों को पूरी तरह:से पर आ जाते हे 
तो वे अपने घोसलों से निकल भागते हैं । 


जिस प्रकार स्त्री की सुन्दरता से अन्धे मनुष्य को कोई सुख नहीँ होता उसी 
प्रकार चारों वेदों और उनके छुश्रों अंगों तथा बलिदानों से उस मनुष्य को फल नहीं 
होता जिसमें कि भलाई नहीं है । 


जो कपटी मनुष्य छुल करता है उसे वेद के पाठ पाप से नहीं वचाते । परन्तु जो 
वेद के दो अक्षरों को भी आचरण के उत्तम नियमों पर ध्यान देकर पढ़ता है वह इस 
प्रकार स्वच्छ हो जाता है जैसे कि आश्विन के महीने में मेघ (६-३-८) । 


अब हम इन चालीसों क्रियाओं अथवा उसमें से उन क्रियाओं के विषय मैं 
कहेंगे जिनसे कि हिन्दुओं के जीवन का वृत्तान्त विदित होता है। उनमें शहस्थी की 
रीतियाँ, गृहस्थ कर्म और श्रोत कर्म सम्मिलित हैं जैसा कि ऊपर कहा जा चुका है। और 
हम यह भी कह चुके हैं कि श्रोत कर्मों का विस्तार पूर्वक विवरण यञुर्वेद ब्राह्मणा में 
दिया है ओर वे संक्षित रूप से औत सूत्रों में दिए गए हैं। ऐतिहासिक काव्य काल के 
वर्णन में हमने इन कों का संक्षि वर्णन लिखा है परन्तु उनसे लोगों के चाल व्यबहार 
और जीवन का बहुत कम वृत्तान्त विदित होता है, इस कारण वे हमारे इतिहास के लिए 
बहुत आवश्यक नहीं हैं। परन्तु गृहस्थी की रीतियाँ और गृह्यकर्म से हमको प्राचीन हिन्दुओं 
के चाल व्यवहार का अच्छा इत्तान्त विदित होता है। वास्तव में प्राचीन हिन्दुओं का 
किस प्रकार जीवन था और उनके चाल व्यवहार किस प्रकार के थे, -इसका पूरा वृत्तान्त 
हमें उनसे विदित होता है । Fa 


पहले हम गृहस्थी की रीतियों के बिषय में लिखेंगे और उसके उपरान्त गृह कमों 
के विषय में। ' 

गृहस्थी की रीतियों में सबसे आवश्यक ये हैं अर्थात्‌ विवाह, वे रौतियाँ जो कि 
स्री के गर्भवती होने की अवस्था में तथा पुत्र उत्पन्न होने के समय में होती हैं, अन्नप्रासन 
अर्थात्‌ बच्चों को पहली वार अन्न खिलाना, मुँडन, विद्यारम्भम करना, औरं विद्याध्ययन 
समाप्त करके गुरू के यहाँ से लौटना । जब हम गृहस्थी की इन रीतियों का वर्णन पढ़ते 
हैं तो हम एक प्रकार से अपने प्राचीन पुरुषों के समस्त जीवन वृत्तान्त देखते हैं श्रोर इन 
रीतियों के हम लोगों के लिए और भी अधिक मनोरंजक होने का कारण यह है कि आज 
दो हजार वष के उपरान्त भी हम लोग इनमें से बहुत ही रीतियों को करते हैं । 


विवाह--वर कन्या के पिता के यहाँ दूत भेजता है और ऋग्वेद की १०५ ८५, 
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स्ताव दोनों 


तु द्‌ 
विवाह का वचन स्वीकार किया जाता है और दोनों 


अर के लोग एक भरा हुआ ऋलश छते हें जिनमें फूल, बने हुए दाने, जौ ओर स्वर्ण 
ne निज es SR CRE उच्चारण FER Ss ER एक 

जला जाता हैं और तव बे एक मंत्र उच्चारण करते हू । तउ वर एक थज्ञ करता ह । 
कप ०. ~ ~ 

निर्‌ लोग उने सचानम 


फल्नों श्रीर ठुगन्त् से वादित जल 





कुः न््रा 

ने समान न न सन त PT ने हैं. और उसे अग्नि 

५ संतान करदाते है, उसे नवा रंगा द्रा चन्त्र पहरात ह, श्रीर उसे अग्नि के समीप 
उठाते es ti अर 0003 भी स्नान करके दीतियों करता 
दात; जहा ङु का आचाय॑ वन करता ६ । बर ना स्नान करके शुभ रातवा को करत 





॥ | 
हे 
छ 
» 
[1 
के 


पनताव--छऋो क गमदनो रडते की अवस्था थे कई प्रकार को रोतियाँ करनी 
उड़ता था | पहने गनाबाव की टीने होती थी जिसते कि गर्म का र्‌इना संनम्हा 
साठा था | 


२३२ प्राचीन भारत फी सम्यता का इतिहास 


फिर पुंसवन की रीति से पुत्र सन्तान का निर्णय होना समभा जाता था और 
गर्भरचण की रीति से यह समभा जाता था कि गर्भ में बच्चा सब पत्तियों से रक्षित 
रहेगा । सीमन्तोन्नयन की रीति जो कि आश्वलायन के अनुसार चौथे मास में श्रीर 
सांखायन के अनुसार सातवें मास में की जाती थी, बड़ी मनोरंजक है । गोभिल कहते हैं 
कि वह चौथे, छुठे वा आठवें मास में की जा सकती थी और उसमें कुछ रीतियों के 
साथ पति प्रेम से अपनी स्त्री के केश में मांग कादता था | 


पुन्न का जन्म - इस अवसर पर ये रीतियाँ होती थीं जैसे जातकर्म अथवा पुत्र 
उत्पन्न होने की रीति, मेधजाननम्‌ या ज्ञान उत्पन्न करने ओर आयुष्म अथवा आयु 
बढ़ाने की रीति । इस अवसर पर पिता अपने सन्तान का एक पवित्र नाम रखता है। 
यदि पुत्र हो तो यह नाम सम ञच्षरों का होता है ओर यदि कन्या हो तो विषम श्रचनरों 
का । केवल माता और पिता इस नाम को जानते हैं । दसवें दिन जव माता प्रसूतिका 
गृह से उठती है तो सव लोगों के लिये लड़के का एक दूसरा नाम रक्खा जाता है । 
“ब्राह्मण के नाम के अन्त में शर्म्मन्‌ होना चाहिए ( यथा विष्णुशर्मन्‌ ) क्षत्रिय के नाम 
के अन्त में वर्मन ( यथा लक्ष्मी वर्म्मन्‌ ) ओर वैश्य के नाम के अन्त में गुप्त ( मथा 
चन्द्रगुप्त )”? ( पारस्कर, १, १७, ४ ) । 


बच्चे को प्रथम वार अन्न खिलाना - यह प्रसिद्ध ग्रन्नप्रासन कौ रीति है। ऐसा 
जान पड़ता है कि आज कल की क्रपेक्षा प्राचीन समय में लड़के को बहुत प्रकार के 
भोजन खिलाये जाते थे। “यदि उठे वलिष्ट होने की इच्छा हो तो बकरे का मांस, यदि 
धार्मिक होने की इच्छा हो तो तीतर का मांस और यदि प्रतापी होने की इच्छा हो तो 
पका हुआ चावल घी खिलाना चाहिए ।? ( आश्वलायन और सांखायन। “यदि वह 
अच्छा वक्ता होना चाहे तो भारद्वाजी पक्षी का मांस, यदि फुर्तीला होना चाहे तो महली 
इत्यादि खिलानी चाहिये ( पारस्कर ) । 


वच्चे का मुंडन अर्थात्‌ चूड़ाकरण--सांखायन र पारस्कर के अनुसार यह 
बच्चे के एक वर्ष के होने पर किया जाता था ग्रौर आश्वलायन और गोभिल के अनुशार 
तीसरे वर्ष | वच्चे का सिर मन्त्रोच्चारण करके छूरे से मूड़ा जाता था ( परन्तु लड़की के 
मूड्न में मंत्रोच्चारण नहीं किया जाता था ) और कुछ बाल छोड़ दिए जाते थे और वे 
कुल की रीति के अनुसार संवारे जाते थे । 


विद्याध्ययन अथवा उपनयन-- यह एक आवश्यक रीति थी और जब लड़के का 
पिता अथवा रक्षक उसको शिक्षा के लिए गुरू को सौंपता था उस समय की जाती थी। 
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हम देख चुके हैं कि विद्यारम्भ का समय ब्राह्मणों, क्षत्रियों ओर वैश्य के लिये भिन्न-भिन्नः 
था ओर इस अवसर पर तीनों जातियाँ यज्ञोपवीत पहनती थीं । 


तब विद्यार्थी एक वस्र करधनी और छुड़ी लेकर गुरू के निकट जाता था | 


वह (गुरू) अपने और विद्यार्थी की अंजुली में पानी भरता था ओर तब उससे. 
(विद्यार्थी से) पूछुता था कि तेरा नाम क्या है! 

वह उत्तर देता था 'कि महाशय में अमुक-अमुक हूँ । 

गुरू कहता था उन्हीं ऋषियों के बंश में । 

शिष्य कहता था कि हाँ महाशय उन्हीं ऋषियों के वंश में । 

कहो कि में विद्यार्थी हूँ । 

शिष्य कहता था “महाशय मैं विद्यार्थी हू । 

गुरू 'भूभूवः स्वः? कह कर अपनी अंजुली से विद्यार्थी की अंजुली पर पानीः 
छिड़कता था। 

वह विद्यार्थी का हांथ अपने हांथों में लेकर ओर दाहिने हाथ को ऊपर रख कर 
कहता था-- 

सावित्री देवता के प्रताप से, दोनों आश्विनों के वाहु से, पूषण के हाथों से, हे 
अमुक-अमुक्क में तुझे विद्यार्थी बनाता हूँ । 

प्राचीन समय में उपनयन की रीति अर्थात्‌ विद्यार्थी का विद्याध्ययन में पैर रखने 
और वेदों का पाठ प्रारम्भ करने की रीति इस प्रकार की थी। आजकल उपनयन की 
रीति कैसी त्रिगड़ गई है ! -अव उसका वेद के पाठ से जो कि क्त्र भुला दिया गया हैं 
श्रथवा यश के करने से जिसकी चाल अब बिलकुल उठ गई है, कोई सम्बन्ध नहीं है । 
अब वह केवल एक व्यर्थ का जनेऊ सदा के लिए पहनने को की जाती है जो कि प्राचीन 
समय में न तो व्यर्थ था और न सदा के लिए पहना जाता था। अब के ब्राह्मण लोगः 
यह जनेऊ खास अपने ही लिए होने का दावा करते हैं जिसे कि प्राचीन समय के ब्राह्मणः 
लोग क्षुत्रियों और वेश्यों के साथ पहन कर यज करते और वेद पढ़ते थे । इस प्रकार 
अवनति ने अर्थपूर्ण रीतियों को निरर्थक विधान बना दिया है जिनमें से सब का उद्देश्य 
लोगों की श्रज्ञानता को और पुजारियों के विशेष सत्वों का स्थिर करना है । 

पाठशाला से लोटना--विद्या समाप्त करने के उपरान्त विद्यार्थी अपने घर लौट 
जाता था और यदि उसके पिता आदि का कोई घर न हो तो अपने लिए बह एक घर 
बनवाता था । इसमें भी एक रीति की जाती थी और ऋग्वेद के कुछ मंत्रों का जो कि. 
घरों के देवता वास्तोश्पति तथा अन्य देवताओं के लिये हैं, उच्चारण किया जाता था. 


२३४ प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


(७; ५४, ५५ ) । उसके उपरान्त विवाह किया जाता था ओर अग्त्याधान अर्थात्‌ अग्नि 
का स्थापन किया जाता था जो कि श्रौतविधान है और जिसका वणन अन्तिम पुस्तक में 
आठवें अध्याय में दिया है। इस प्रकार विद्यार्थी अब गृहस्थ हो जाता था और अब उसके 
सिर पर अधिक ओर बड़े धर्मों के पालन करने का भार होता था । 


ये प्राचीन हिन्दुओं की गृहस्थी की सबसे आवश्यक रीतियाँ इस प्रकार थी | 
अब हम गृह कर्मों का रुक्षेप में वर्णन करेंगे । 


गृह्य विधानों में श्राद्ध सवसे आवश्यक है जिसमें की प्रति मास पितरों को 
पिण्डदान और ब्राह्मण भोजन कराया जाता है। “ऐसे ब्राह्मणों को जो कि विद्वान हों 
ओर जिनके आचार-विचार बहुत शुद्ध हों निमन्त्रण दिया जाता था ।? वे पितरों के 
प्रतिनिधि स्वरूप होकर बैठते थे ओर उन्हीं को सब चीजें चढ़ाई जाती थीं | तब श्राद्ध 
करने वाला पितरों को यह कहकर अर्ध्य देता था कि “हे पिता यह तेरा अर्घ्य है, 
"पितामह यह तेरा ष्य है, पर पितामह यह तेरा अर्ध्य है ।? इसके उपरान्त ब्राह्मणों 
को गन्ध, माला, धूप-दीप और कपड़े दिये जाते थे । ब्राह्मणों को आज्ञा से पिण्ड पितृ यज्ञ 
के लिये जो स्थालीपाक तैयार किया जाता था उसमें घी मिलाया जाता था और उसका 
अग्नि में हवन किया जाता था अथवा श्रन्य भोजन की वस्तुश्रों के साथ वह ब्राह्मणों के 
“हाथ में रक्खा जाता था और जब श्राद्ध करने वाला देखता था कि ब्राह्मण लोग सन्तुष्ट 
हो गए तो बह यह ऋचा पढ़ता था ( ऋग्वेद १, ८२, २ ) “वे लोग खा चुके वे लोग 
सुख से खा चुके” ( आश्वलायन ) । 


पावण--यह्‌ अ्रमावास्था और पूर्णिमा के दिन किया जाता था, उसमें ब्रत रकखा 
जाता था और इन दिनों के देवताओं को उचित मन्त्रं के द्वारा पकवान चढाये जाते थे । 
“सत्य धर्मावलम्बी हिन्दू लोग अब तक भी इन दिनों में ब्रत रखते हँ । 


श्रावणी-- यह वर्षाऋतु में आवण के महीने की पूर्णिमा को होती थी और यह 
वास्तव मं सपों को सन्तुष्ट करने के लिए की जाती थो जो कि वर्षा ऋतु में भारत 


“वर्ष में बहुतायत से उन्न होते हैं | इसमें जो वाक्य उच्चारण किये जाते थे वे बड़े 
-हास्यजनक हैं । 


भारतवष के उच्च श्रेणी के लोगों में सर्पों को सन्तुष्ट करने का विचार अब 
बिलकुल नहीं रहा है और उन्हें यह जानने में कठिनता होगी कि आज कल राखी 
पूर्णिमा की जो रीति की जाती है वह दार्शनिक काल की श्रावणो का दूसरा रूप है । जो 
राखी आज कल लोग अपने मित्रों में बाँधते हैं और जिन्हें वहिन प्रेम से अपने भाइयों 
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को भेजती है वह राखी सपों से उनकी रक्षा करने के लिये भेजी जाती थी । 
आश्वयुगी--यह ्रावश्युग अर्थात्‌ आश्विन मास की पूर्णिमा के दिन की 
जाती थी । 

(१) आश्वयुग को पूर्णिमा को इन्द्र को दूध ओर चावल चड़ाना । 

(२) आज्य को इन शब्दों से बलिदान चढ़ा कर “दोनों अश्विनों के लिये 
स्वाहा ! दोनों आश्‍्वयुगों के लिये स्वाहा ! अश्वयुग की पूर्णिमा के लिये स्वाहा ! शरद 
ऋतु के लिये स्वाहा ! प्रजापति के लिये स्वाहा ! उस सांवले के लिये स्वाहा ! 

(३) उसको दही ओर मक्खन यह ऋचा कह कर चढ़ाना चाहिये “गाय यहाँ 
आवें (ऋग्वेद, ६, २८) । 

(४) उस रात्रि को बछुड़ों को अपनी माता के पास छोड़ देना चाहिये । 

(४) तव ब्राह्मणों का भोजन | 

इस विधान का यही इत्तान्त सांख्यायन देते हैं और यह श्रसम्भव है कि उपरोक्त 
ृत्तन्त से हम इस रीति को कृषि सम्बन्धी न समझ सकें । यह विचार ग्रौर भी दृढ़ होता 
है जव कि पारस्कर से हमें तिदित होता है कि इस रीति के उपरान्त सीता अर्थात्‌ हल 
के लकीरों की देवी का यज्ञ किया जाता था | 

मै इन्द्र की खी सीता का आवाहन करता हुँ जिससे कि सत्र वैदिक और सांसा- 
रिक कामों की जिद्धि होती है | मैं जो कुछ कार्य करूँ उसमें वह मुझे न छोड़े । स्वाहा ! 

इस यज्ञ में में उस उर्वरा ( उपजाऊ भूमि ) का वाहन करता हूँ जो कि 
माला पहने है और जो प्र!ण्यों को घोड़े और गाय को सुख देने में परिश्रम के साथ 
सहायता करती है । वह मुझे न छोड़े । स्वाहा ! (२, १७, ६) 

आरवयुगी के उपरान्त सीता अर्थात्‌ हल के लकीरों की देवी की पूजा से, उसका 

जो यह वर्णन किया यवा है कि वह बृष्टि के देवता इन्द्र की सी है और उर्वरा अर्थात्‌ 
उपजाऊ भूमि है तथा फूलों की माला पहने है । इन सब बातों से यह्‌ विदित 
होता है कि आश्वयुगी की रीति केवल एक कृषि सम्बन्धी विधान था जो कि आश्विन 
म॑ फसल को काटने के उपरान्त कतज्ञत्ा की भाँति किया जाता था ओर यदि यह कृषि 
सम्बन्धी रीति दार्शनिक समय में कुछ अन्धकारमय थी, तो वह आज कल की कोजागर 
लक्ष्मी पूजा में और भी अधिक अन्धकारमय हो गई है। 

लक्ष्मी एक युवती देवी दै जो कि दार्शनिक समय में नहीं थी परन्तु त्र वह 
हिन्दुओं में एक प्रधान देवी है। सीता अत्र केवल रामायण की सीता सती 
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घर्म और ्रात्म्रर्पण के आदर्श की भाँति समभी जाती है परन्तु लक्ष्मी ने फसल और 
चावल को देवी का स्थान ग्रहण कर लिया है । 

हम देख चुके हैं कि आजकल की कोजागर लक्ष्मी पूजा प्राचीन समय की 
आश्वयुगी का दूसरा रूप है । पर लक्ष्मी पूजा के भी उपरान्त दुर्गा पूजा हुईं है जिसने 
कि आज कल बङ्गाल में अद्भुत रूप धारण किया है, जिसका मूल कारण निस्स्देह 
फसल के समय की प्रसन्नता है प्राचीन सभय के फसल के एक छोटे से त्योहार ने, 
जिसमें कि इन्द्र और उसकी खी सीता को दुग्ध और चावल चढ़ाया जाता था, आज 
कल कैसा इहद रूप धारण कर लिया है । 

आग्रहायणी--यह अग्रहायण मास की पूर्णिमा को की जाती थी | यह रात्रि, 
वध की पत्नी अथवा वर्ष फी मूर्ति समझी जाती थी और उसमें वघ" तथा संवत्सर, 
परिवत्सर) इदावत्सर, वदवत्सर और वत्सर की पूजा की जाती थी । ये पाँचों नाम युग 
के पाँच भिन्न-भिन्न वर्षों के हैं ( पारस्कर ३, २, २) | 

अष्टका--ये अष्टका इसलिये कहलाते हैं क्योंकि वे आग्रहायण मास की पूर्णिमा 
के उपरान्त तीन अथवा चार मास तक कृष्ण पक्ष की अष्टमी को किये जाते थे । इनमें 
शाक, मांस और चपातियाँ चढ़ाई जाती थीं । गोभिल इन पूजाओं के उद्देश्य के विषय 
में भिन्न-भिन्न सम्मतियोँ उद्धत करते हैं और कहते हैं कि ये अग्नि अथवा पितर एबं 
प्रजापति अथवा ऋतु के देवताओं तथा सब देवताओं के सन्तोष के लिये की जाती थीं 
(गोभिल, ३, २, ३) । परन्तु बुद्धिमान पाठक लोग इस वात को अवश्य समझ जाँयगे 
कि इन पूजाश्रों का मूल कारण जाड़े की ऋत था जो कि भारतवष' में बड़ा अच्छा ऋतु 
है, जब कि चावल काट कर खलिहान में रक्वा जाता है और गेहूँ एवं जव उगते हैं, 
और उस समय चपातियाँ, माँस और शाक केवल ऋतु देवताओं को ही नहीं वरन, 
मनुष्यों को मी बड़े अच्छे लगते हैं । इसमें सन्देह नहीं कि हमारे हिन्दू पाठकगण्‌ देखेंगे 
कि यह प्राचीन रीति दूसरे रूप में अर्थात्‌ पौष पावंण के रूप में अब बङ्गाल में वत्तमान 
हैं जिसमें कि चावल को खलिहान में रखने पर हमारी स्त्रियाँ कई प्रकार की स्वादिष्ट 
चपातियाँ बना कर खुशी मनाती हैं जिससे कि वृद्ध और युवा दोनों को समान प्रसन्नता 
होती है। 

चैत्री--जो कि वर्ष की अन्तिम रीति है, चैत्र की पूर्णिमा को की जाती थी । 
उसमें इन्द्र, अमि, सुद्र और नचत्रों की पूजा की जाती थी । 

प्राचीन समय में गहस्थी को रतियाँ और ग्रह विधान जिनमें कि हिन्दुओं की 
खियाँ खुशी मनाती थीं इस प्रकार की थीं । यद्यपि इनमें से कुछ रीतियों का मूल अमि- 
शाव अब जाता रहा है और उन्होंने अव आज कल का दूसरा रूप धारण कर लिया है 
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फिर भी हम लोग दो हजार वर्षों के उपरान्त आज तक भी उन प्राचीन रीतियों में से 
बहुतों का पता आज कल की रीतियों में लगा सकते हैं । हिन्दुओं का कट्टर स्वभाव ओर 
प्राचीन बातों में उनकी भक्ति इससे स्पष्ट विदित होती है कि वे उन प्राचीन रीतियों को 
अब तक किये जाते हैं जो कि पहले शुद्ध और सच्चे मन से की गई थीं । प्राचीन हिन्दू 
रीतियों में जो सच्ची प्रसन्नता होती थी वे कई शताब्दियों तक विदेशियों का राज्य और 
जाति की अवनति होने पर भी अब्च तक ज्यों की त्यों बनी है । 


तेईसवाँ अध्याय 
रेखागणित और व्याकरण 


हम पहले देख चुके हैं कि दार्शनिक काल में पूर्व के समय के सब धर्म सम्बन्धी 
नियम और कानूनों का दार्शनिक रीति पर विचार हुआ ओर उनकी संक्षित तथा क्रमा- 
नुसार पुस्तकें बनाई गई । इसी काल में ब्राह्मण ग्रन्थों की शब्द्तराहुल्य से भरी हुई तथा 
उत्तराधिकारत्व के कानून की संतित पुस्तकें बनाई गई , जाति के नियम और सामाजिक 
नियम हृदता से नियत किए गये, नगरवासियों एवं कुटुम्बियो की भाँति मनुष्यों के कर्तव्य 
की व्याख्या की गई | अतएव यह भली भांति समझा जा सकता है कि इस काल में 
विद्या और दर्शन शास्त्र ने बड़ी उन्नति की ओर इस समय में कुछ प्रश्नों और विचारों 
ने भारतवष में पूर्ण उन्नति प्राक्त की । 


हम यह नहीं जानते कि इस काल में ज्योतिष शार ने क्या उन्नति की थी। 
ज्योतिष शाल पर हम लोगों को कोई सूत्र ग्रन्थ नहीं मिलता ओर कदाचित्‌ इसमें सन्देह 
नहीं कि बहुत समय हुआ कि दार्शनिक काल के ज्योतिष ग्रन्थों के स्थान पर आगे चल 
कर पौराणिक समय के अधिक पूर्ण ग्रन्थ जैसे कि आर्यमट्ट, वराहमिहिर, ब्रह्मगुस और 
भास्कराचार्य के ग्रन्थ हो गये । परखु गणित शास्त्र की एक शाला ने दार्शनिक समय 
में बड़ी श्रेष्ठता पाई थी | डाक्टर थीवो साहब हमारे धन्यवाद के भाजन हैं कि उन्होंने 
यह प्रकाशित किया कि अन्य शास्त्रों की भांति रेखागणित का अध्ययन पहले पहल 


लोग प्रति रात्रि को चन्द्रमा का नक्षत्रों के मण्डल में बढ़ना और प्रतिदिन सूर्य का उत्तर 
अथवा दक्षिण की ओर भुकना देखते रहे | उच्चारण के नियम इस कारण दूढ कर 
बनाये गये क्योंकि यज्ञ के मन्त्रो में एक अक्षर का भी अशुद्ध उच्चारण होने से यह 
समभा जाता था कि देवताओं का बड़ा कोप होगा । व्याकरण और शब्द शास्त्र इस 
करण बनाये गये जिसमें कि पवित्र पाठ ठीक-ठोक समझ में आ सके | दर्शनशास्त्र और 
वेदान्त का घनिष्ठ सम्वन्ध, इतना घनिष्ठ सम्बन्ध कि प्रायः यह निर्णय करना असम्भव 
होता है क्रि इनमें से एक शास्त्र का कहां पर अन्त होता है और दूसरा कहां पर प्रारम्भ 
होता है, सुप्रसिद्ध है और इसके विषय में हमारे उल्लेख की कोई आवश्यकता नहीं 
है |? और तब इन विद्वान महाशय ने यह सिद्धान्त वर्णन किया है जिसे भारतवष' के 
इतिहासिकारों को कभी न भूलना चाहिये कि जिस शास्त्र का घनिष्ट सम्बन्ध प्राचीन 
भारतवप के धर्म से है उस रास्त की उत्पत्ति स्वयं भारतवासियों से ही समझी जानी 
चाहिये उसे दूसरी जातियों से सङ्कलित किया हुआ ने समझना चाहिये | 


वनाई जाती थीं और वौद्वायन और आपस्तम्त्र ने इन बेदियों ओर उनके बनाने में 
जो ईटे लगाई जाती थीं उनके आकारों का र्रा वृत्तान्त दिया है | (१) चतुरश्र स्पेन 
जो कि वाज पक्षी के आकार का होता था और चौकोर इडो का बनाया जाता था, 
सबसे प्राचीन है | (२) स्वेन नक्रपक्षव्यस्तपुच्छ भौ वोज पक्षी के आकार का होता है 
और उसमें उसके टेढ़े डेने और कैली डुद पुच्छ का आकार रहता है | ( ३) कंकचित 
बगुले और उसके दोनों पैरों के आकार का होता है और (४) अलजचित भी लगभग 
इसी के समान होता है । (६ ) प्रौगचित रथ के डन्डों के अगले भाग के आकार का 
अर्थात्‌ समवाहु त्रिभुज के आकार का होता है और (६) उभयतः प्रौगचित दो त्रिमुज के 
आकार का होता है जिनके आधार मिले हों। उसके उपरान्त ( ७ ) रथ-चक्रचित और 
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( ८ ) साररथ चक्रचित डंडों से रहित और डंडों के सहित पहिये के आकार के होते हैं । 
(६ ) चदुरश्रद्रोनच्ित और ( १० ) परिमण्डलद्रोनचित द्रोण श्र्थात्‌ वर्तन के आकार 
का चोकोर अथवा गोल होता है ( ११ ) परिचाय्यचित भी पहिये के आकार का होता 
है ( १२ ) समूह्यचित का भी वेसा हो गोल आकार का होता है । ( १३ ) स्मशानचित 
चौकोर आकार का ढालुग्रां होता है, जो कि एक आधार की अपेक्षा दूसरे की ओर 
अधिक चौड़ा होता हे और साथ ही चौडा और अधिक ऊँचा मी होता है । यह अन्तिम 
वेदी कूर्म कहलाती है जो कि या तो ( १४) वक्राङ्ग अर्थात्‌ टेढ़ी अथवा ( १५) 
नोकीली थवा ( १६ ) परिमण्डल अर्थात्‌ वृत्ताकार हो सकती है! 
सबसे पहले समय के चतुरश्र स्येन का चेत्र फल सादे सात वर्ग पुरुष होता था, 
जिसका अर्थ यह हे कि बह सादे सात वर्गचषेत्रों के वरावर होता था जिनमें से प्रत्येक का 
भुज एक पुरुष अर्थात्‌ हाथ उठाए हुए एक मनुष्य की ऊंचाई के बरावर होता था। 
जव किसी दूसरे आकार की वेदी वनाई जाती थी तो वर्गफल उसका यही रहता था, 
अर्थात्‌ चाहे चक्र बनाया जाय चाहे समताहु त्रिभुज चाहे कूम परन्तु सों का.लेत्रफल 
सादे सात पुरुष ही होता था | वेदी को दूसरी वार बनाने में उसके क्षेत्रफल में एक वर्ग 
पुरुष ओर बढ़ा दिया जाता था और उसे तीसरी वार बनाने में दो वर्ग पुरुष बढ़ाया 
जाता था परन्तु ऐसा करने में यह ध्यान रक्खा जाता था कि वेदी के आकार अथवा 
सापेक्षिक निष्पति में कोई अन्तर न पड़ने पावे । ये सब वाते रेखागणित के विशेषज्ञान के 
बिना नहीँ की जा सकती थीं ओर इस प्रकार रेखागणित के शास्त्र की उत्पत्ति हुई । 
डाक्टर थीत्रो साहत कहते हैं कि “ऐसे वर्गज्नेत्र निकालने पड़ते थे जो कि दो व अधिक 
दिए हुए वर्यचेत्रों के जोड़ के वरावर हों अथवा दो दिए हुए वर्गक्षेत्र के अन्तर के 
वरावर हों | आयतच्षेत्र का वर्गत्षेत्र बनाना पड़ता था और वर्यच्षेत्र के वरावर आयत- 
चेत्र बनाने पड़ते थे, किसी दिये हुए वर्गक्षेत्र अथवा आयतक्षेत्र के बरावर त्रिभुज 
बनाने पड़ते थे, इत्यादि | अन्दिम कार्य जो ओरों की अपेक्षा सहज नहीं था, 
किसी ऐसे बृत्त का बनाना था जिसका क्षेत्रफल किसी दिए वर्गक्षेत्र के बराबर 
हो |? 
इन सव क्रियाश्रों का फल यह हुआ कि रेखागणित सम्बन्धी बहुत से नियम वन 
गए, जो कि सत्वसूत्रों में दिए हैं । हम देख चुके हैं कि ये सल्वसूत्र कल्पसूत्रों के एक भाग 
हैं । इनका समय ईसा के पहले आठवीं शताब्दी से आरम्म होता है । यूनानी लोग 
रेखागणित के इस साध्य को पिथेगोरस का बनाया हुआ कहते हैं कि हर समकोण त्रिभुज 
में समकोण के सामने के सुज पर जो वर्ग वनावा जाथ वह उन बाँ के जोड़ के वरावर 
होता है जो समकोण के बनानेवाले भुजों पर वनाए जांय । परन्तु यह साध्व भारतवासियों 
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-को पिथेगोरेस के कम से कम दो वर्ष पहले विदित था और पिथेगोरेस ने उसे निस्सन्देह 
भारतवर्ष से सीखा । यह साध्य निम्नलिखित दो नियमों में पाया जाता है अर्थात्‌ ( १ ) 
चर्गक्षेत्र के कर्ण पर जो वर्ग बनाया जाय वह उस वर्गत्षेत्र की भुजा का दूना होता है 
आऔर ( २ ) आयतच्चेत्र के कर्ण पर जो वर्ग वनाया जाय वह आयतत्षेत्र की दोनों भुजाग्रों 
के वर्ग के बराबर होता है । 

हम यहाँ पर डाक्टर थीवो साहब की उन सब बातों का वर्णन नहीं कर सकते 
जिन्हें उन्होंने अपने वड़े श्रमूल्य और शिक्षाप्रद लेख में दिया है । हम केवल इतना 
कर सकते हैं कि सल्वसून्न में जो सबसे अधिक आवश्यक सिद्धान्त निकाले गए हैं 
उनमें से कुछ का संक्षेप में वर्णन कर दें । एक अद्भुत चिद्धान्त यह था जिसके द्वारा 
'र्गक्षेत्र की भुजा के सम्बन्ध से उसके कर्ण को संख्या में निकालते थे । इसके लिए यह 
नियम दिया है “नाप में उसका तीसरा भाग जोड़ो ओर उसमें इस तीसरे भाग का 
चोथा भाग जोड़ो और उसमें से इस चौथे भाग का चोतीसवाँ भाग घटा लो । अर्थात्‌ 


यदि किसी वर्ग चेत्र की भुजा १ हो तो उसका कर्ण्‌ यह होगा १++-_--- ¬ 


२०८४ 
१ हैं ९ :; 
ला = १.४१४२६ ग न कण मन १४४ 
eu 0000 १५६ हम लोग जानते-हैं कि कर्ण वास्तव में ./२५१ 
१४२१३ ........होता है ओर इस प्रकार यह देखने में आवेगा कि सल्वसूत्रों का नियम 


दशमलब के ५ अंकों तक ठीक है । 

किसी दिए हुए वर्गक्षेत्र का तिगुना, चौगुना पचगुना अथवा कई गुना वर्गक्षेत्र 
बनाने, भिन्न-भिन्न परिमाण के दो वर्गक्षेत्रों के बराबर एक वर्गक्षेत्र बनाने, दो वर्त्रो 
के अन्तर के बरावर वर्गक्षेत्र बनाने, अयन चेत्र को वर्ग क्षेत्र बनाने और वर्ग क्षेत्र को 
अयन चेत्र बनाने, वर्गक्षेत्र को वृत्त बनाने और उरत को वर्गक्षेत्र बनाने के नियम बनाए 
गये हैं । उदाहरण की भाँति हम किसी ना... ७ 
दिए हुए वर्गक्षेत्र के बराबर बृत्त बनाने पह? 
का नियम उद्धत करेंगे। 

वह नियम यह है “यदि तुम 
वर्गज्षेत्र का वृत्त बनाना चाहो तो कर्ण 
के मध्य को केन्द्र मान कर उसके आधे 
के वरावर प्राची अर्थात्‌ पूर्वं की ओर 


एक रेखा खींचो । उस रेखा का जितना ै 
भाग वर्गचेत्र फे वाहर पड़ा हो उसका सा कि ठ 
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तोसरा भाग तथा रेखा के भीतर वाले भाग को त्रिज्या मान कर बृत्त खींचो । 

इस नियम का उदाहरण इस साँति दिया जा सकता है-- 

श्र वस द्‌ एक वर्गचेत्र हेजिसक्रा कर्ण सब है उसका आधा ई व हे । ई 
विन्द्र को स्थिर रक्खो और प्राचो अ्रथवा पूर्व की ओर उसके तरावर है ज रेखा खींचो । 
इस रेखा का ह ज भाय बृत्त के बाहर पड़ेगा । उसका तीसरा भाग फ ह लो और 
उसको भीतरी भाग ई फ के सहित लेकर समस्त ई ह को त्रिज्या मान कर उत्त खींचो । 

यह कहना निरर्थक हे कि यह सिदान्त लगभग ठीक है । 

इसी भाँति “यदि तुम वृत्त को वर्ग क्षेत्र बनाना चाहो तो उसके ब्यास को आठ 
माग में वांरों और इनमें से एक को उनतीस भाग में बांटों । इन उनतीसों भागों में से 
अट्ठारह भाग निकाल दो और ( बचे हुये एक भाग के छुठें साग को उसका ) आठवां 
भाग छोड़ कर निकाल दो । 

इभ नियम का अर्थ यह है -- 
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वर्गक्षेत्र की एक भुजा होगी जिसका कि क्षेत्रफल उस वृत्त के क्षेत्रफल के बराबर होगा । 

रेखागणित भारतवष मे अब गई हुई विद्या है क्योंकि जब यह विदित हुआ कि 
रेखागणित के सिद्धान्त वीजगणित ओर अंकगणित के द्वारा हल हो सकते हैं तो रेखा- 
गणित का प्रचार धीरे-धीरे कम होने लया और पौराणिक काल में जत्र कि हिन्दू लोग 
मूर्तिपूजा करने लगे और पुजारियों के घर से पवित्र अग्नि के स्थापन करने और वेदियों 
के बनाने की रीति उठ गई तो मारतव में रेलागणित के अध्ययन की आवश्यकता 
न रही । 
यूनानी लोग रेखागणित में हिन्दुश्रों से बहुत बढ़ गए परन्तु वे अंकगणित में 
कभी उनकी वरावरी न कर सके । दशमलव के सिद्धान्त के अनुसार अंकों के रक्खे जाने 
के लिये संसार हिन्दुओं का अनुण्हीत है और इस सिद्धान्त के होमे से अंकगणित के 
शा का होना ही अमम्भव था । पहले पहल श्ररत्र लोगों ने अंक लिखने की यह रीति 
हिन्दुओं से सीली और उन्होंने यूरप में उसका प्रचार किया । प्राचीन यूनानी और रोमन 
लोग अंकों के लिखने की इस रीति को नहां जानते थे और इसीलिये वे अंकगणित में 
कभी उन्नति न कर सके । 
_ इसके सिवाय एक दूसरे शास्त्र में भी हिन्दू लोग सबसे बढ़े हुये थे और दार्शनिक 
काल मं उन्होंने उसमें वह सफलता प्राप्त की कि जिससे बढ़ कर संसार में अरब तक 


नहीं कर सका है । प्रोफेसर मेक्समूलर साहेब कहते हैं कि केवल हिन्दुओं और 
फा० - १६ 
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यूनानी लोगों ने ही व्याकरण शास्त्र की उन्नति की परन्तु यूनानी लोगों ने व्याकरण 
में जो सफलता प्राप्त की वह पाणिनि फे जो कि संसार भर में वड़ा पण्डित हुआ है, ग्रन्थ 
के आगे कुछ भी नहीं है । हम पाणिनि के समय के वादविवाद को नहीं उठावेंगे। 
प्रोफेसर मेक्समूलर साहब उनको कात्यायन का समकालीन वतलाते हैं और उनका समग्र 
सम्भवतः ईसा के पहले चोथी शताब्दी में निश्चित करते हैं । परन्तु डाक्टर गोल्डस्टकर 
साहेब कहते हैं कि यह व्याकरण का पण्डित ईसा के पहले ६ वीं एवं १० वीं शताब्दी 
में हुआ है | हमारा मत यह है कि वह कात्यायन के बहुत पहले हुआ है और उसका 
समय ईसा के पहले आठवीं शताब्दी असम्मव नहीं जान पड़ता । वह निस्सन्देहर दाशं- 
निक काल में हुआ जिस समय कि सब प्रकार की विद्या का दार्शनिक विचार हो रहा 
था । परन्तु भारतवर्ष' के नितान्त पश्चिम में होने के कारण कदाचित्‌ वह उन ब्राह्मणों 
ओर उपनिषदों को न जानता अथवा न मानता रहा होगा जिन्हें कि गङ्गा की घाटी में 
रहने वाली जातियों ने बनाया था और उन लोगों का उनकी विद्या, चाल व्यवहार, और 
धर्म के कारण भी पञ्जाव के हिन्दुओं से बहुत अन्तर था। 

यहाँ पर पाणिनि के व्याकरण के क्रम का वर्णन करना हमारे विषय के वाहर 
होगा । यूरप में इस शताब्दी में एक बड़ी भारी बात यह जानी गई है कि किसी भाषा 
में जो लाखों शब्द होते हैं | उनकी उत्पत्ति का पता बहुत थोड़े से मूल शब्दों से लगाया 
जा सकता है । भारतवर्ष में तीन हजार वर्ष हुए कि पाणिनि के समय के पहले यह वात 
जानी जा चुकी थी और इस बड़े वैयाकरणी ने अपने समय के संस्कृत शब्दों की व्युपपत्ति 
भी की थी । 

यह संस्कृत विद्या का ही ज्ञान था जिससे कि इस शताब्दी के यूरप के विद्वानों 
ने भाषा तत्व को निकाला और बीप “और ग्रिम साहबों तथा बहुत से अन्य विद्वानों ने 
आर्य भाषाओं के शब्दों की व्युत्पत्ति उसी भाँति की है जैसे कि पाणिनि ने संस्कृत भाषा 
की व्युपपत्ति श्रायोँ के इतिहास के उस पूर्वकाल में की थी जब कि एथेंस और रोम नहीं 
जाने गये थे । 


चौबीसवाँ अध्याय 
सांख्य और योग 


परन्तु दार्शनिक काल की कीत्ति कपिल के दर्शन शास्त्र और बुद्ध के धर्म से 
है । कपिल ओर बुद्ध दोनों ने प्रायः एक ही बात पर उद्योग किया । उन लोगों का 
बड़ा उद्योग यह था कि मनुष्यों को उस दुःख से छुड़ावें जिसे कि प्राणी मात्र भोग रहे 
हैं । दोनों ही उन उपायों को स्पष्ट घृणा की दृष्टि से देखते थे जिन्हें कि वैदिक रीतियाँ 
बताती थीं और उन रीतियों को अपवित्र समभते थे क्योंके उनके द्वारा प्राणियों का 
वध होता था । उन दोनों ही का यह सिद्धान्त था विद्या और ध्यान के द्वारा मुक्ति मिल 
सकती है | सांख्यकारिता १ और २ देखो ] । उन दोनों ने उपनिषदों के पुनर्जन्म होने 
के सिद्धान्त को माना है [ सांख्यकारिका ४५ ] और वे कहते थे कि अच्छे कर्मों के द्वारा 
जीवन की उच्च अवस्थाएँ मिलती हें और अन्त में उन दोनों का उद्देश्य निर्माण प्राप्त 
करने का था [ सांख्यकारिका ६७ ] श्रौर यह दाशनिक ओऔर यह सुधारक दोनों ही 
अजेयवादो हैं । 


परन्तु यहाँ पर इन दोनों की समता समात हो जाती है । कपिल ने, जो सम्भ- 
बतः बुद्ध के एक शताब्दी पहले हुये, सांख्य दर्शन को चलाया, परन्तु उन्होंने उसे 
केवल दर्शन शास्र की भाँति चलाया था। वे बड़े-बड़े ऋषियों और विचारशील विद्वानों 
से वादविवाद करते थे उनके दर्शन शास्त्र में साधारणतः मनुष्य जति से सहानुभूति 
रखने की कोई वात नहीं है। वे सर्व साधारण को उपदेश नहीं देते थे और 
न उन्होंने कोई समाज अथवा जाति स्थापित की थी । बुद्ध उसके पीछे हुये और वे सम्भ- 
वतः उसी नगर में हुए जिसमें कि वे महा दार्शनिक हो चुके थे । यह वात निश्चय है 
कि वे कपिल के दर्शन शास्त्र को बहुत अच्छी तरह जानते थे और उन्होंने अपने मुख्य- 
मुख्य सिद्धान्त उससे ही ग्रहण किये थ । परन्तु उनमें वे गुण थे जो कि उनके पूवज में 
नहीं थे अर्थात्‌ उनमे सवों के लिये सहानुभूति, दीनो के लिग्रे दवा और दुखी लोगों के 
लिये आँसू थे । यह बुद्ध की वड़ी सफलता का नृल कारण है । क्योंकि दर्शन शास्त्र यदि 
केवल नाम मात्र का हो, यदि वह इच्छा और सच्चे परेम से प्राणियों की मलाई के लिए खोज न 
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करे, यदि वह धनाढ्य और दरिद्र को तथा ब्रामण और शूद्र को एक दृष्टि से देखे, तो 
वह व्यर्थ ही है। शद्ग ओर दरिद्र लोग एक-एक करके बुद्ध के पास उनकी प्रीति सहानुभूति 
और भलाईके कारण जाने लगे । अच्छे लोगों ने उनको उच्च ईश्वर भक्ति की प्रशांसा 
की, न्यायी लोगों ने उनका यह सिद्धांत स्वीकार किया कि सब मनुष्य समान हैं और सारे 
संसार ने उनके धर्म के स्वच्छ सद्विवेक की प्रशंसा को | उनका नया धर्म बढ़ता गया और 
वह जातियों के नीच ऊँच होने के विचार ओर उन जातियों के भिन्न-भिन्न नियमों को 
तोड़ता गया । उसकी मृत्यु के तीन शताब्दी पीछे पारली पुत्र के सम्राट ने जो कि समस्त 
उत्तरी भारतवर्ष का अधिपति था, उनके धर्म को स्वीकार किया और उसे समस्त 
भारतवः का धर्म बनाया । उस समय की जाति ने मनुष्यों की समानता के उस सिद्धान्त 
५) स्वीकार कर लिया जैसा कि हिन्दुओं ने उसके उपरान्त तब से फिर नहीं किया है जब 
से कि बे जातियाँ नहीं हैं । 


परन्तु इन सव विषयों का वर्णन आगे के अ्रध्यायों में किया जायगा | यहाँ पर 
हम कपिल के दर्शन शाश्च का पुनः उल्लेख करते हैं जो कि संसार के लिखे हुये दर्शन 
शास्न में सब से प्राचीन है और उन बातों का केवल बुद्धि से उत्तर देने का सब, से 
पहला उद्योग है जो कि सृष्टि की उत्पति, मनुष्य के स्वभाव और सम्वन्ध. ओर उसके 
भविष्यत भाग्य के विषय में सब विचारवान लोगों के हृदय में उठती हैं । 
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सांख्यप्रवचन अथवा सांख्य सूत्र कपिल का स्वयं बनाया हुआ कहा जाता है परन्तु 
यह सम्भवतः उसके उपरान्त थना अथवा सुधारा गया है । इसका एक बड़ा अच्छा 
संस्करण ओर अनुवाद ओर टिप्पणियों के सहित, डाक्टर वेलैण्टाइन साहवे नेपप्रकाशित 
किया है । सांख्यसार विज्ञान भित्नु का बनाया हुआ हे जिन्होंने कि सांख्य प्रवचन का 
भाष्य किया है । सांख्यकारिका इस विषय की एक प्राचीन और संच्चिस पुस्तक है जिसमें 
केवल ७२ श्लोक हैं जिन्हें ईश्वर कृष्ण्‌ ने बनाया था और जिसका भाष्य ग्वादपद ओर 
वाचस्पति ने किया है | इस छोटी परन्तु अत्यन्त उत्तम पुस्तक का श्रनुबाद लेटिन भाषा 
में लेसन साहव ने, जर्मन भाषा में विण्डिशमैंन और लोरिन्सर साहवों मे, फ्रच भाषा 
में पेण्टिञ्रर और सेण्टञ्रर रर सेण्टहिलेयर साहवों ने तथा अंग्रेजी में कोलेब्र्‌क शरीर 
विल्सन ओर अभी हाल में डेत्रीज सहव ने किया है | यह छोटी पुस्तक हमारे काम की 
होगी, विशेष कर इसलिये क्रि डेबीज, साहव की अमूल्य टिप्पणी हमको बहुत सहायता 
पहुँचावेगी । हमें श्रव केवल इतना ही कहना है कि इन थोड़े से पृष्ठों में हमारे पाठकों 
के लिये सांख्यदर्शन का कुछ भी खाका खोंचना असम्भव है और यहाँ इस शात्र के झु 
थोड़े से मुख्य-मुख्य सिद्धान्तों का उल्लेख किया जा सकता है । 
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कपिल के दर्शनशासत्र का उद्देश्य मनुष्यों को तीनों प्रकार के अर्थात्‌ (१) वैदिक 
(२) भौतिक और (३) दैविक क्लेशं से छुड़ाने का है । उनके मत से वेद के विधान 
निरर्थक हैं क्योंकि वे अशुद्ध हैं और उनमें प्राणियों का वध होता है। आत्मा की पूर्ण 
ओर अन्तिम मुक्ति केवल ज्ञान ही से होती है । 


प्रकृति और आत्मा अनादि हैं और वे किसी के बनाये हुए नहीं हैं । प्रकृति से 
ज्ञान, चेतना, पाँच सूच्म तत्व, पाँच स्थूल तत्व, पाँचौं प्रकार के इन्द्रियज्ञान, पाँचों इच्द्रियाँ 
ओर मन की उत्पत्ति हुई है । आत्मा से किसी की उतत्ति नहीं होती परन्तु वह प्रकृति 
के साथ इस शरीर से उसके मोळ होने के समय तक मिली रहतो है । कपिल उपनिषदों 
के इस कट्टर मत को नहीं मानते कि आत्मा परमात्मा का एक अंश है। वे 
कहते हैं कि आत्मा भिन्न है और प्रकृति के बन्धनों से मुक्त होने के उपरान्त वह अलग 
रहती है | 


यह स्पष्ट है कि कपिल के सिद्धान्त के अनुसार आत्मा को छोड़ कर और सब 
की उत्पत्ति प्रकृति से हुई है ओर इस कारण वे भौतिक हैं। केवल तत्व, इन्द्रिय शान और 
इन्द्रियाँ ही नहीं वरन्‌ मन, चेतना और बुद्धि भी भौतिक पदार्थों के फल हैं । कपिल का 
आजकल के देहात्मवादियों से केवल इस वात में भेद है कि ये कहते हैं कि आत्मा 
भौतिक पदार्थों से भिन्‍न ओर अनादि है, यद्यपि वह कुछ समय तक भौतिक पदार्थो से 
मिली हुई रहती है । 


कपिल के मानसिक दर्शानशाख को स्पष्ट समभने के लिये इच्धियशान, इन्द्रियों, 
मन, चेतना, बुद्धि, तत्वों और आत्मा के भेदों को अच्छी तरह समझना आवश्यक है । 


पांचों शानेन्द्रियां केवल देखती हैं अर्थात्‌ “ज्ञान? को ग्रहण करती हैं, पांचों 
इन्द्रियां अर्थात्‌ जिह्वा, हाथ, पैर इत्यादि अप्ना-अपना कार्य करती हैं (सा० का० २८)। 
मन से वह अर्थ नहीं है जो कि इस शब्द से अंगरेजी में समभा जाता है परन्तृ वह 
केवल ज्ञान की इन्द्री है ( सा० का» २७), वह केवल ज्ञान को क्रमानुसार चेतना के 
निकट लातो है चेतना उस ज्ञान को मेरा” बोध कराती है ( सा० का० २४) और 
बुद्धि उनमें भेदप्रमेद समझती है तथा विचारों को बनाती है ( सा० का० २३ )। इस 
अकार यह देखा जायया कि इन्द्रियज्ञान, मन, चेतना, और बुद्धि में जो भेद किए गये हैं 
वे वास्तव में 'मन? के कार्यों के भेद हैं । यूरप के दर्शनशात्र की भाषा में इसे यों कहेंगे 
कि मनसू इन्द्रिय ज्ञान को ग्रहण करता है और उसे “अनुभव बताता है, चेतना इन्हें 
“मेरा” ऐसा विचारती है और बुद्धि उनको ध्यान में लाती है । 
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हिन्दू भाष्यकार लोग इस मानसिक क्रिया को कविता को भाषा में वर्णन करते 
हैं । वाचस्पति कहते हैं कि “जैसे गाँव का मुखिया उस गांव के लोगों से कर उगाह कर 
उसको जिले के हाकिम के पास ले जाता है, जैसे जिले का हाकिम उस द्रव्य को राजमंत्री 
के पास भेजता है और राजमंत्रो उसे राजा के कार्य के लिये लेता है उसी भाँति मनसू 
चाह्यो न्द्रियों के द्वारा विचार ग्रहण करता है, उन विचारों को चेतना के हवाले करता है 
ओर चेतना उन्हें बुद्धि को देती है जो कि उसे राजा आत्मा? के काम के लिये लेती 
है” इन उपमाश्ओों में जिन भेदों का वर्णन किया गया है उनका शास्त्रीय रूप हम लोगों 
से छिपा नहीं रह सकता । इन भेदों को यूरप के दर्शनश|सत्र तथा हिन्दू ऋषि लोग दोनों 
ही मानते हैं । मारल साहब अपनी “एलिमेण्टस आफ साइकालोजी” नामक पुस्तक में 
कहते हैं कि “वास्तव में इन्द्रिय ज्ञान शुद्ध निष्कर्म अवस्था नहीं हैं वरन्‌ उसमें सन भी 
कुछ थोड़ा काम करता है ।” जैसे यदि कोई घड़ी हमारे कान के निकट बजे और यदि 
हमारा ध्यान उस घड़ी की ओर न हो अर्थात्‌ यदि हमारा मन उस समय बजने के ज्ञान 
कों ग्रहण करने के अयोग्य हो तो हम उसका वजना बिल्कुल नहीं सुन सकते और मन 
के इसी काम करने को, जिसके लिये कि यूरप के दर्शनशास्त्र में कोई नाम नहीं हैं, 
कपिल 'मनस? कहते हैं । 


कपिल में दर्शनशात्र की यह कोई सामान्य बुद्धि नहीं थी कि ऐसे समय में जव 
कि मस्तिष्क के कार्य पूरी तरह से नहीं समके गये थे उन्होंने मनस्‌ , अहंकार और 
बुद्धि को भी भीतिक समझा, केवल इतना ही नहीं वरन्‌ उन्होंने यह भी भौतिक बतलाया 
कि तत्वों की उत्पत्ति अहंकार से होती है। इस वात में कपिल ने तर्कले ओर हाम 
साहवों के सिद्धान्त को जान लिया कि वम्तुएँ इन्द्रियज्ञान की केवल स्थायी सम्मावनाएँ 
हैं। वे इस बात में केण्ट साहव से सहमत हैं कि हमको बाहरी संसार का इसके सिवाय 
कोई ज्ञान नहीं होता कि वह हमारी शक्तियों के कार्य द्वारा हमारी आत्मा को विदित 


न है और इस प्रकार हम लोग अपने इन्द्रियज्ञानो की पदार्थनिष्ठ वास्तबिक 
स्थिति को मान लेते हैं | 


कपिल केवल पांच स्थूल तसो अर्थात्‌ आकाश, वायु, पृथ्वी, अग्नि और जल के 
अतिरिक्त पांच सूदम तत्वों अर्थात्‌ नाद, स्पर्श, गंध, दृष्टि और स्वाद का मी उल्लेख 
करते हैं । परन्तु उनकी इस वात का क्या अर्थ है कि ये सूच तत्व स्वतन्त्र हैं! “कापिल 
का सिद्धान्त यह जान पड़ता है कि सुनने में कान का सम्बन्ध केवल आकाश से ही गह | 
परन्तु उसके सूच सिद्धान्त से भी है जिससे कि यह बात स्पष्ट रीति से विदित होती रै 
कि सुनने का कार्य केवल कान तथा शब्द की उस्त्ति स्थान के बीच परस्पर सम्मा 
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का कोई द्वार होने से ही महीं होता परन्तु उस कार्य के होने मे उस तत्व में कुछ परिवर्तन 
सी होता हे जिसमें होकर नाद चलता है ।” 
कपिल केवल तीन प्रकार के प्रमाण मानते है अर्थात्‌ अनुभव, अनुमान ओर 
साक्षी (सा० का० ४) । न्यायशात् में चार प्रकार के प्रमाण माने गए हैं अर्थात्‌ उसमें 
कपिल के अनुभव को दो भागों में बांदा है अनुमान और उपमान। वेदान्त में एक 
पांचवें प्रकार का प्रमाण अर्थात्‌ ग्रर्थोपत्ति भी माना गया है जो कि अनुमान का एक 
भेद है यथा “देत्रद्त्त दिन को नहीं खाता ओर फिर भी बह मोटा है”, अतः यह 
अनुमान कर लिया गया कि वह रात्रि में खाता है । 
कपिल अपने तीनों प्रकार के प्रमाणो के सिवाय ओर किसी प्रकार को स्वीकार 
नहीं करते । वे और सव भीतरी विचारों को नहीं मानते। चूँकि अनुभव, अनुमान अथवा 
साक्षी से सब वस्तुओं के बनाने वाले का अध्तित्व सिद्ध नहीं होता, अतएव वे ईश्वर 
का ज्ञान अपने दर्शनशात्र के द्वारा होना स्वीकार नहीं करते । 
परन्तु कपिल इस सिद्धान्त को मानते हैं कि “सत्‌ कार्यम्‌ असत्‌ अकारणात? 
अर्थात्‌ जो कुछ है उसका कारण अवश्य होगा क्योंकि कारण के विना कोई वस्तु नहीँ 
हो सकती ( मा० का० ६ )। वे मनुष्यों के पर्यवेक्षण से विचारने की प्रार्थना करते हैं 
कि कारण और प्रयोजन एक दूसरे को सूचित करते हैं और कहते हैं कि प्रयोजन श्रौर 
कारण एक हा ह्‌ | 
स्वभाव के तीनों गुण अर्थात्‌ सत्व, रजस ओर तमस हिन्दुओं के सव दर्शनशास्त्र 
में मुख्य बातें हे ्रौर काल ने भी उन्हें स्थान दिया है (सा० का० ११) । ये गुण केवल 
एक वर्तमान श्रवस्था्रों के मेद का कारण विदित होता है | 
कपिल सव प्रक्रार के जीवनों की उत्पत्ति प्रकृति से वतलाते हैं और वे इसके 
पांच प्रमाण देने हे (सा० का० १५) । पहले यह क्रि विशेष बस्तुओं का स्वभाव परिमित 
होता है और उनका देठ भी अवश्य होता चाहिये। दूसरे भिन्न-भिन्न वस्तुओं के साधारण 
रुण होते हैं ओर एक ही मूल जाति के भिन्न-भिन्न भाग हैं | तीसरे, सव वस्तुएँ निरंतर 
उन्नति की अवस्था में होती है और उनमें प्रसार को क्रिया शक्ति होती है जो कि अवश्य 
एक ही आदि छारण से उसन्न हुई होगी । चौथे, यह वर्तमान संसार फल है और 
इसका कोई आदि कारण अवश्य होना चाहिये ओर पाँचवें, समस्त सृष्टि में एक प्रकार 
का एकत्व है जिससे कि उसका किसी एक ही वस्तु से उन्न होना सिद्ध होता है । 
इन्हीं कारणों से कपिल यह सिद्धान्त निक्राज्ञते है कि सब प्रकार के स्थल अस्तित्व प्रकृति 
से उत्पन्न हुए है । 
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परन्तु आत्मा उससे उत्पन्न नहीं हुई है श्रौर उन्होंने आत्मा के अस्तित्व के भिन्न 
होने के जो कारण दिए हैं वे भी उल्लेख करने योग्य हँ । उनका पहला कारण 
प्रयोजनोद्दोश्य का प्रसिद्ध तर्क है, परन्तु कपिल ने आजकल के चेदान्तियों से इसका 
सिन्न प्रयोग किया है । साकार वस्तुएँ तो निःसन्देह एकत्रित करके एक नियमित क्रम 
के अनुसार बनाई गई हैं परन्तु इससे कपिल उन वस्तुओं के बनाने वाले को सिद्ध 
नहीं करने वरन्‌ यह सिद्ध करते हैं कि आत्मा का अ्रस्तित्व अवश्य. है जिसके लिये कि 
ये चस्तुएँ वनाई गई हैं ( सा० का० १७ )। गौड़पद कहते हैं कि जिस प्रकार कोई 
बिछीना जिसमें कि गद्दा, सुई, चाँदनो और तकिया होता है, अपना ही न होकर किसी 
दूसरे काम के लिये होता है उसी प्रकार यह संसार भी जो कि पाँचों तत्वों से चना है 
पुरुष के काम के लिए है । दूसरे, सब वस्तुएँ दुःख और सुख की समाग्री हैं अतः बह 
शानमय प्रकृति, जो इन दुःखों और सुखों का अनुभव करती हे, उससे अवश्य भिन्न 
होगी | तीसरे, देखभाल करने वाली कोई शक्ति भी अवश्य होनी चाहिये । चौथे, एक 
भोगने बाली प्रकृति भी होनी चाहिये । और पांचवां प्रमाण प्लेटो का यह सिद्धान्त है कि 
उच्च जीवनों को प्राप्त करने की ञ्रभिलाषा से यह विंदित होता है कि उसको प्राप्त करने 
की सम्भावना भी है । आत्मा के प्रकृति से भिन्न होने के लिये कपिल ये प्रमाण देते हैं 
परन्तु वे एक आत्मा को नहीं मानते । वे कहते हैं कि भिन्न-भिन्न प्राणियों की भिन्न" 
भिन्न आत्मायें हैं ओर थे इसके प्रमाण देते हैं ( सा० का० १८ ) । इस बात में उनका 
उपनिषदों और वेदों से मतभेद है । 


सजीव पदार्थों के श्रत्यावश्यक कर्मो' की उत्पत्ति कुछ सूद्म शक्तियों से बतलाई 
गई है ओर हिन्दुओं के दर्शनशा्न में उनका प्रायः “पाँच वायु? की भाँति उल्लेख किया 
गया है। इन्ही पाँचों सूदम शक्तियों के द्वारा श्वास, थकावट, पाचन, खून का प्रचलन 
रर स्पर्शज्ञान होता है । 


हम कह चुके हैं कि कपिल ने पुनर्जन्म का सिद्धान्त उपनिषदों से प्रहण किया 
है परन्तु इस सिद्धान्त को दर्शनशाह्न के उपयुक्त वनाने के लिये उन्हें उसमें परिवर्तन 
करना पड़ा । कपिल के अनुसार आत्मा ऐसी निष्कर्म है किं उस पर किसी के ब्यक्तित्व 
का कोई प्रभाव नहीं पड़ता । बुद्धि, चेतना और मनस्‌ ये सव मनुष्य के भौतिक अंश हैं। 
इस बिचार के अनुसार कपिल ने यह सिद्धान्त निकाला कि आत्मा के साथ-साथ एके 
सूदम शरीर का भी पुनर्जन्म होता है जो कि बुद्धि, चेतना, मनस्‌ और सूच्म तत्वों का 
चना होता है ( सा० का० २६ और ४० ) और थह सूचम शरीर अर्थात लिंग शरीर कॉ 
सिद्धान्त समस्त हिन्दू दर्शनशास्रो में पाया जाता हैं । भनु कहते है कि (१२, १६) 


न 
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पापियों की आत्माओं के चारों ओर एक सूच्म शरीर होता है जिसमें कि वे नर्क के कष्ट 
भोग सकें | सव जातियों के धर्मों में इस सिद्धान्त के सदृश बातें पाई जाती हे और 
इसाइयों के धर्म में जो शरीर का फिर से उठने का विश्वास है वह इस लिंगशरीर 
के सिद्धान्त से मिलता है । यह लिंगशरीर प्राणियों के व्यक्तित्व से सम्बन्ध रखता है और 
आत्मा के साथ, उसके जीबन के पुण्य अथवा पाप के अनुसार, बह्‌ उच्च श्रथवा नीच 
लोक को जाता है । (सा० का० ४४) भिन्न-भिन्न लोक ये हैं ( १ ) तिशाचों का लोक, 
( २) राक्षुसों का, ( ३ ) यच्षों का, ( ४ ) गन्धवों का, ( ५ ) इन्द्र ( सूर्य ) का, (६ ) 
सोम (चन्द्रमा ) का, ( ७ ) प्रजापति का जहां कि पितरों ओर ऋषियों का निवासस्थान 
है, ( ८ ) ब्रह्मा का जो कि सबसे उच्च स्वर्ग हे । इन आठौं श्रेष्ठ योनियों के श्रतिरिक्त- 
पांच नीच योनियां भी हैं अर्थात्‌ ( १ ) पालतू पशु, ( २ ) जंगली पशु, ( ३ ) पक्षी 
(४ ) कीड़े मकोड़े ओर मछुलियाँ, ( ५ ) वनस्पति और निर्जीव पदार्थ | मनुष्य इन 
आठों श्रेष्ठ योनियों और पांचों नोच योनियों के बीच में है । (सा० का० ५३) 
सत्वणुण श्रेष्ठ योनियों में होता है । रजोगुण मनुष्यो में और तमोगुण नीच योनियों 
मं ( सा० का० ५४ ) | मनुष्य अपने कर्मों के अनुसार नीच अथवा ऊँच योनि पा 
सकता है । अथवा मनुष्य ही होकर किसी दूसरी जाति में जन्म ले सकता है। जव 
आत्मा लिंग शरीर से भुक्त हो जाती हे तो वह सदा के लिये मुक्त हो जाती है । आत्मा 
प्रकृति से मिल कर जो ज्ञान प्राप्त करती है उसी के द्वारा उसको मुक्ति होती है | “जिस: 
तरह कोई नाचनेवाली अपने को रंगशाला में दिखलाने के उपरान्त नाचना बन्द कर 
देतो है उसी प्रकार प्रकृत मी जब बह अपने को आत्मा पर प्रगट कर देती है तो अपना 
कार्य बन्द कर देती है।? ( सा० का० ५६ ) 


आत्मा पूण ज्ञान प्रात करने के उपरान्त भी कुछु काल तक शरीर में रहती है. 
“लेके कुम्हार की चाक पहले घुमाये जाने के वेग से घुमता रहता है |” यदि बुद्ध का 
निर्माण अर्थात्‌ शान्ति की वह व्यवस्था है जब कि पूर्ण ज्ञान प्रात हो जाता है, सब काम- 
नाग्रों का अवरोध दो जाता हे, कोई इच्छा नहीं रहती और ज्ञान मय आत्मा मुक्ति के 
लिये तैयार रहती है । अन्त में आत्मा भौतिक पहाथों से जुदा हो जाती है उस समय 
प्रकृति का कार्य समाप्त हो जाता है और वह अपना कार्य बन्द कर देती हे । आत्मा 
भोतिक पदार्थों से जुदा हो जाती हे और दोनों सदा के लिये एक दूसरे से जुदा होकर 
रहते हैं ( सा० का० ६८ ) | 


यह सांख्ययोग का सारांश है । जमनी का सत्रसे नवीन दशनशास्त्र अर्थात्‌ 
शापनोवर ( १८१६ ) ओर वान हार्टमैन के १८६६ के सिद्धान्त “कपिल के दर्शनशास्क्र 
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देहात्मबाद के रूपान्तर है, जो कि अधिक उत्तम रूप में दिए गए हैं परन्तु उसके मूल 
सिद्धान्त एक ही हैं । इस वात में मनुष्य की बुद्धि उसी ओर गई है जिस ओर कि वह 
दो हजार वर्ष पहले गई थो, परन्तु एक अधिक आवश्यक विषय में वह एक कदम 
आगे बढ़ गई है | कपिल का यह सिद्धान्त था कि मनुष्य में आत्मा का अस्तित्व पूरी 
तरह है और वास्तव में वही उसकी यथार्थ प्रकृति है जो कि अमर और भौतिक पदार्थ 
से भिन्न है । परन्तु हमारे नवीन दर्शनशास्त्र के अनुसार यहां और जमनी में भी मनुष्य 
में केवल वह उच्च प्रकार से उन्नति की हुई रचना समझी गई है । कपिल कहते हैं 
कि सब बाहरी पदार्थ इसलिये बनाए गए हैं जिसमें कि आत्मा अपने को जान सके 
और स्वतंत्र हो सके | शौपेन हौवर कहता है कि मनोविज्ञान का पढ़ना व्यर्थ है क्योकि 
आत्मा है ही नहीं । कपिल के दर्शन शास्त्र में लोगों के विश्वास के लिये बड़ा अभाव 
उसका अशेयवाद था और योग सिद्धान्त ने इस अभाव की पूति करने का यल किया 
है । वह पातञ्ञलि का बनाया हुश्रा कहा जाता है, जो कि डाक्टर गोल्ड स्टूकर साहब 
के अनुसार इसी के पहले दूसरी शताब्दी में हुआ । पातञ्जलि के जीवन और इतिहास 
के विषय में हमें केवल इतना ही विदित है कि उनकी माता का नाम गोनिका था जैसा 
कि वे स्वयं कहते हैं श्रौर वे कुछ समय तक काश्‍मीर में रहे थे और कदाचित उस 
देश के राजाओं ने इसी कारण से व्याकरण पर उनके महाभाष्य को रक्षित रकखा है। 
पातञ्ञलि अपने को गोनर्दीय अर्थात्‌ गोनर्द का रहने वाला लिखते हैं और यह देश 
भारतवर्ष के पूर्वी भाग में हे । 

हम पहले देख चुके हैं कि ईसा के पहले चौथी शताब्द में कात्यायन ने पाणिनी 
के व्याकरण पर आक्रमण किया था । पातज्ञलि का बड़ा ग्रन्थ उनका महामाष्य है 
जिसमें कि उन्होंने पाणिनी का पन्च लिया है और उसमें वे अपनी पूर्ण विद्या का स्मारक 
छोड़ गए हैं | योगशास्त्र भी इन्हीं का बनाया हुआ कहा जाता है ओर यह विचार बहुत 
सम्भव जान पड़ता है कि पणिनी के इस पच्चपाती ने अपने थेशवासियों में कपिल के 
प्रसिद्ध करने का भी य्न किया हो और उनके उदासीन और अशेयवादी दर्शनशास्त्र में 


एक परमात्मा में विश्वास करने का तथा कुछ तपस्या ओर ध्यान के द्वारा मुक्ति पाने का 
सिद्धान्त जोड़ा हो । 


योगसूत का जो कि पातञ्जलि का बनाया हुआ कहा जाता है अंग्रेजी में अनुवाद 
डाक्टर राजेन्द्रलाल मित्र मे किया है और उसकी भूमिका में उन्होंने इस पुस्तक का विषय 
संक्षेप में वर्णन किया है । दर्शनशास्त्र में सांख्य के सामने योग कुछ भी नहीं है और 
इसलिए हम उसका बहुत थोड़े में बर्णन करेंगे और हमारा यह संच्षि्त वर्णन योगसूत्र 
के उसी विद्वान अनुवाद के सहारे पर होगा । 
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योगसूत्र में १६४ सूत्र हैं और वह चार श्रध्यायों में बेटा है । पहला अध्याय 
समाधिपाद कहलाता है और उसमें ध्यान के स्वरूप के विषय में ५१ सूत्र हैं। दूसरे 
अध्याय में ५५ सूत्र हैं तथा यह साधनपाद कहलाता है और उसमें ध्यान के लिये आव" 
श्यक साधनाओं का वर्णन हे । तीसरा अध्याय विभूतिपाद है और उसमें जो सिद्धियां 
प्रात हो सकती हैं उनका वर्णन ५५ सूत्रों में हे। चोथा अध्याय कैवल्यपाद है रौर उसमें 
३३ सूत्रों में आत्मा के सत्र सांसारिक वंधनों से मुक्ति पाने का वर्णन है और यही ध्यान 
का अन्तिम उद्देश्य है । 
पहले अध्याय में योग की व्युत्पत्ति “युज? से कही गई है जिसका ग्रर्थ जोड़ना 
अथवा ध्यान करना है और बह ध्यान केवल चित्त को वृत्तियों को दमन करने हीं से 
सम्भव है । निरन्तर ञ्रम्यास और शांति के द्वारा चित्त की बृत्तियों का निरोध हो सकता 
है और ज्ञात अथवा अज्ञात योग की प्राति हो सकती हैं । यह दूसरे प्रकारं का योग 
पहले प्रकार के योग से बढ़ कर है ओर उसमे विचार अथवा प्रसन्नता, अहंकार अथवा 
चेतना भी नहीं रहते । 
ईश्वर की भक्ति से मन की यह इच्छित अवस्था वहुत शीघ्र प्रात होती है । 
ईश्वर का ध्यान यह है अर्थात्‌ ऐसी आत्मा जो क्लेश, काय्यों, भावनाओं और, कामनाश्ओों 
से रहित हों, उसमें सर्वश्ञता का गुण अनन्त रूप से है और “वह सव आदिम लोगों का 
ज्ञान देनेवाला है क्योंकि समय उसको नहीं ब्यापता |? ( योगसूत्र १, २२ ओर २६ ) । 
“रो ३म्‌?? शब्द से वह सूचित किया जाता है । 
योग की प्राप्ति के लिये रोग, सन्देह, सांसारिक कार्यों में लिप्त रहना, ये सब 
वाधायें हैं । परन्तु मन की एकाग्रता से, टःख और सुख से विरक्त रहने से और श्वास 
को नियमानुसार ठहराने से, बाघाएँ दूर की जा सकती हैं । इसके उपरान्त भिन्न-भिन्न 
प्रकार के योगों का वर्णन करके यह अध्याय समाप्त होता हैं । 
दूसरे अध्याय में योग के आवश्यक ञ्रम्यासों का वर्णन हे । तपस्या, मन्त्र का 
जपना ओर ईश्वर शक्ति ये सत से प्रथम साधनाएँ हैं । इनसे सव प्रकार के द*ख यथा 
अज्ञान; अहकार, कामना ओर छह श्‌ अथवा जीवन की लालसा, दर होते हें 1 इन्हीं के 
कारण कम किये जाते हैं ओर कर्मों का फल दसरे जन्म में अवश्य मिलता है । हम 
आगे के अध्याय में देखेंगे कि यही वुद्ध का कर्म के विप्रव में सिद्धान्त है जिसके विपत्र 
म इतना लिखा गया ह | योग का उद्देश्य इन कों से नित्रृत्ति पाने का है जिसमें कि 
उुनजम्म न हो | सांख्य के अनुसार आत्मा और बुद्धि के ये वणन हुए । ज्ञान इन दोनों 
क सम्वन्ध को जुदा करता है ओर उस ज्ञान को प्राप्त करने से आत्मा स्वतन्त्र हो जाती 
रौर उसका पुनः जन्म और उसका दुःख नहीं होता । ज्ञान के पूर्ण होने के पहले 
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उसकी सात ग्रवस्थाएँ कही गई हैं और इस पूर्ण ज्ञान को प्राप्त करने के लिए आठ 
रीतियाँ लिखी गई हैं ( जिसमें कि बीड़ों के आठौं पथ का स्मरण होता है ) पहली रीति- 
बुरा कर्म न करना; अहिंसा, सत्य बोलना, चोरी, व्यभिचार ओर लालच न करना है। 
दूसरी रीति कुछ कर्मों को करना, पवित्रता, सन्तोष, तपस्या, अध्ययन ओर ईश्वर की 
भक्ति है। ये दोनों गहस्थौं अथवा सन्यासियों-दोनों ही के लिये हैं | इनके उपरान्त 
योगियों के विशेष धर्म लिखे गए हैं । तीसरी रीति ध्यान के लिये आसन का बांधना है। 
चौथी रीति श्वास का नियमानुसार ठहराना है, पांचवों रीति इन्द्रियों को उनके स्वाभा- 
बिक कमों से रोकना है ओर छुठीं, सतावीं और आठवीं रीतियां धारणा, ध्यान और 
समाधि हैं जो कि योग के मुख्य रङ्ग हैं । जब इन तीनों रोतियों का योग होता है तो ' 
उससे संयम होता हे और सिद्धियों की प्राप्ति होती हैं । 


तीसरे अध्याय में सिद्धियो का वर्णन है और ये निस्सन्देह बड़ी अद्भुत है। 
उनके द्वारा भूत और भविष्य की वातें जानी जा सकती हैं, मनुष्य अपने को लोगों से 
अदृश्य वना सकता है, दूर देशों अथवा नक्षत्रों में जो बातें हो रही हों उन्हें जान सकता 
है, आत्मा से बात कर सकता है, वायु में अथवा जल पर चल सकता है और कई दैविक 
शक्तियां ग्राप्त कर सकता है । कपिल के उत्तम वेदान्त में इस प्रकार जोइ-तोड़ करके 
उसकी दूर्गति की गई है | 

परन्तु इन सिद्धियो को प्राप्त करना ही योगियों का अन्तिम उद्देश्य नहों है। 
योगी का अन्तिम उद्देश्य आत्मा को मुक्त करने का है और इसका वर्णन चौथे अर्थात 
अन्तिम अध्याय में किया गया है अब इम इस सिद्धान्त के विषय में पुनः वर्णन करते 
हैं कि सब कर्मों और सव विचारों का फल दूसरे जन्मों में मिलता है | इसके उपरान्त 
चेतना और इन्द्रियज्ञान, बुद्धि और आत्मा के भेद लिखे गये हैं और वे भेद प्रायः वैसे ही 
हैं जैसे कि सांख्य में किये गये हैं | इन भेदों का वर्णन करके पातञ्ञलि कहते हैं कि पूर्ण 
शान के द्वारा पूर्य के सब कार्य मिट जाते हैं | ( ४, २८, ३० ) और अन्त मै वह समय 
आ जाता है जबकि तीनों गुण मृत हो जाते हैं और आत्मा केवल अपने तत्व में निवास 
करती है । आत्मा को इस प्रकार मुक्त करना ही योग का उद्देश्य है ( ४, ३२ ) । यह 
मुक्ति अनन्त और नित्य है और जो आत्मा उसे प्रात कर लेती है .वह सदा के लिये 
स्वतंत्र हो जाती है । 

इस प्रकार यह स्पष्ट हैं कि दर्शनशास्त्र की दृष्टि से योग किसी काम की 
नहीं है । उसके मूल सिद्धान्त अर्थात्‌ आत्मा, बुद्धि, चेतना, पुनर्जन्म, आत्मा की 


~ 


नित्यता और ज्ञान द्वारा उसरी मुक्ति, ये सत्र सांख्य के ही सिद्धान्त हैं। वास्तव में 
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पातञ्ञलि ने कपिल के दर्शनशाल्न में एक परमात्मा के होने के सिद्धान्त को जोड़ने का 
यत्न किया, परन्तु टर्भाग्यवश उसमें उस समय के बहुत से मिथ्या धर्म और मिथ्या कर्मों 
को मी मिला दिया है। अथवा यों समझना चाहिये कि इस बड़े वैयाकरण ने एक शुद्ध 
ईश्वरवाद के वेतान्त को बनाया जिसमें कि आगे चल कर बहुत ते मिथ्या भर्म और 
कर्म मिल गए, जिनका फल हम लोग आजकल के योग सूत्रों में देख रहे हैं | उसके 
उपरान्त के समय में योगशासत्र॒ बिलकुल उठ गया श्रौर उसमें कठोर अनुचित तान्त्रिक 
क्रियाएँ मिल गई, जो कि आजकल के योगी कहलाने वालों का छल ओर मिथ्या 
चर्म है । 


पचीसवाँ अध्याय 
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गोतम का जिन्हें कि भारतवष का अरस्तू कहना चाहिये न्यायशास्त्र हिन्दुओं 
का तकंशास्त्र हैं। उनका समय विदित नहीं है पर ऐसा कहा जाता है कि उन्होंने 
अहिल्या से विवाह किया था । इसमें सन्देह नहीं कि वे दाशंनिक काल में हुये परन्तु वे 
सम्भवतः कपिल के एक शताब्दी उपरान्त हुए । व्यायसूत जो कि उनका बनाया हुआ 
कहा जाता है पाँच अ्रध्यायों में बंटा है जिनमें से प्रत्येक अध्याय में दो “दिन” अर्थात्‌ 
दै'्नक पाठ हैं। ये पाठ कुछ भागों में वँटे हैं और प्रत्येक भाग में कई सूत्र हैं। न्याय 
अब तक मारतवष में बड़े प्रेम से पढ़ा जाता है और हमने काश्मीर, राजपूताना और 
उत्तरी भारतवप्र से विद्यार्थियों को बङ्गाल के नवद्वीप में न्याय की प्रसिद्ध पाठशालाओं 
में आते देखा है। वे वहां अपने गुरू के घर में रहते हैं ओर कई वषो तक उसी प्रकार 
अध्ययन करते हैं जैसे गौतम के समय मे मागध, अंग, कोशल और विदेह लोगों के 
विद्यार्थी अध्ययन करते थे। अव भारतवर्ष में और सब बातें बदल गई हैं परन्तु 
प्राचीन विद्या अब तक भी उसो प्राचीन रीति के अनुसार टोलों में एक पीढ़ी से दूसरी 
पीढ़ी को जवानी सिखाई जाती है | परन्तु समय का प्रभाव इन रोलों पर भी पड़ा है। 
अधिकांश बिद्यार्थी लोग अब इन टोलों में न पढ़ कर स्कूलों और विश्वविद्यालयों में 
पढते है । इन टोलों के संस्थापकों को अब कठिनता से जीविका निर्वाह करने के लिये 
कुछ मिलता है और उन्हें अच्छे लोगों को उदारता का आश्रय लेने के लिये एक स्थान 
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से दूसरे स्थान को श्रमण करना पड़ता है और प्रति वध विद्यार्थियों को संख्या 
घटती ही जाती है । परन्तु फिर भी प्राचीन रीतियों से अद्भुत प्रीति रखने वाले हिन्दू 
पण्डित रौ हिन्दू विद्यार्थी लोग अब तक भी उसी प्राचीन प्रणाली के अनुसार पढ्ने 
के लिये आते हैं जिसका संक्षिप्त वर्णन हम पर्मसूत्रों के अनुसार ऊपर दे चुके हैं । यह 
आशा की जाती हे कि यह प्राचीन प्रथा आज कल बहुत से परिवर्तन होने पर भी श्रमी 
भविष्यत में ज्यों की त्यों रहेगी । 


न्यायशास्त्र उन विषयों से प्रारम्भ होता है जिनके बारे में वादविवाद किया जाय। 
इसमें दो बाते हैं (?) प्रमाण और (२) प्रमेय | ये दोनों मुख्य विषय हैं और इनके 
अन्तर्गत चौदह विष्रय और हैं अर्थात्‌ (३) शंका (४) हेतु (५) उदाहरण (६) निरूपण 
(७) तर्क अथवा अवयववध्ति वाक्य (८) खण्डन (६) निर्णय (१०) वाद्‌ (११) कल्पता 
(१२) आपत्ति (१३) मिथ्या देतु (१४) छुल (१५) जाति ओर (१६) विवाद । 


हम ऊपर कन चुके हैं कि प्रमाण इसमें चार प्रकार के माने जाते हैं अर्थात्‌ 
अनुभव, अनुमान, सदृश्य और साच्षो । “कारण बह है जो कि किसी कार्य के पहले 
अवश्य होता है श्रौर वह कार्य उस कारण के विना नहीं हो सकता” और “कार्य वह 
है जो अवश्य ही कारण से होता है और उस कारण बिना नहीं हो सकता” और कार्य 
का सम्बन्ध दो प्रकार का हो सकता है अर्थात्‌ संयाँग और समवाय । इसलिये कर्ये तीन 
प्रकार के हो सकते हैं (१) तात्कालिक और स्पष्ट, यथा सूत कपड़े का है (२) माध्यमिक 
और ्रव्यक्त, यथा बिनावर कपड़े की है ओर (३) काशिक यथा करघा कपड़े का है । 


जिन वस्तुओं को प्रमाणित करना है अर्थात्‌ जो ज्ञान प्राप्त करने योग्य हैं वे ये 
हें (१) आत्मा (२) देह (३) इन्द्रियज्ञान (४) इन्द्रिय का उद्देश्य (4) बुद्धि (६) मनस्‌ 
(७) उत्पत्ति (८) अपराध (६) पुनर्जन्म (१०) प्रतिफल (११) दुःख और (१२) मुक्ति | 


आत्मा प्रत्येक मनुष्य में मिन्न-मिन्न है, वह देह और इन्द्रियों से जुदी है और 
शान का स्थान है । प्रत्येक आत्मा नित्य और अनन्त है और अपने जीवों के कर्मों के 
अनुसार दूसरा जन्म लेती है| यहां तक तो हम देखते हैं कि यह सिद्धान्त कपिल के 
के दर्शनशाख्र के अनुकूल है । परन्तु न्याबशास्त्र में इतनी वात विशेष है कि उसके 
अनुसार परमात्मा एक है, वह नित्यज्ञान रखने वाला और सव वस्तुओं का बनाने वाला 
है । यह देह भौतिक है पांचों वाझे न्रियां भी भौतिक हैं और मनस्‌ ज्ञान को इन्द्रिय 
है । पाठक लोग यहां देखेंगे कि न्यायशास्त्र, और सच पूछिये तो हिन्दुओं के सभी 
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दर्शनशास्त्र, सांख्यदर्शन के कितने अनुगढीत हैं और इसीलिए उसे हिन्दू दशनशास्त्रौं 
की जड़ कहना उचित होगा । 


बुद्धि के दो कार्य है अर्थात्‌ स्मरण रखना ओर विचारना। विचार यदि स्पष्ट 
प्रमाणों के द्वारा हो तो सत्य होता है, और यदि प्रमाणो के द्वारा न हो तो मिथ्या होता 
है | इसी प्रकार स्मरण मी सत्य अथवा मिथ्या हो सकता है । इन्द्रिय ज्ञानों के कारण 
गंध, स्वाद, रंग, स्पर्शं और नाद हैं, उत्ति अथवा कार्य पाप पुन्य का और यश 
अपयस का कारण हे, और कार्य करने का उद्देश्य केवल सुख प्राप्त करने अथवा दुःख 
से वचने की कामना हे जैसा कि यूरप दर्शनशास्त्रज्ञ कहते हैं । 

आत्मा के दूसरे शरीरों में जाने को पुनर्जन्म कहते हैं | दुःख की उत्तत्ति पाप 


से होती हे । पाप २१ प्रकार के कहे गये हैं जिनसे कि दःख होता है। आत्मा की मुक्ति 
शान से होतो है कार्य से नहीं। 


न्याय की विशेषता यह है कि इसमें अनुमान की उन्नति एक सच्चे ्रवयवघठितः 
वाक्य को निर्माण करके की गई है और जैसा कि डेबीज साहत्र कहते हे कि “तर्कता की 
शुद्ध रीतियों पर इतनो चतुराई से विवाद किया गया गया है कि सानो किसी पाश्चात्य 
नेयादिक ने उसे किग्रा हो । हम नोचे एक अवयवघटित वाक्य का उदाहरण देते हें-- 

(६) पर्वत पर अग्नि है । 

(२) क्योंकि उसमं से घुआं निकलता है । 

(३) जहाँ कहीं धुँञ्जा निकलता है वहाँ अग्नि होती है । 

(४) पर्वत में से धुँ्रां निकल रहा है । 

(५) इसलिये उसमें अग्नि हे । 

अतः हिन्दुओं के ्रबयवघटित वाक्यों में पाँच भाग होते हें जो कि (१) प्रतिज्ञा 
(२) हेतु वा उपदेश (३) उदाहरण अथवा निदर्शन (४) उपनवन और (५) निगमन 
कहलाते हैं | वदि पहले दोनों भाग अथवा अन्तिम दोनों भाग छोड़ दिए जाय तो अरस्तू 
का पूरा ञ्रवयवध टत वाक्य हो जायगा । श्रव यह प्रश्न उठता है। कि इन दोनों 
जातियों मे श्रवयवघटित वाक्यों की यह समानता केवल अक्षस्मात्‌ हुई है अथवा एक 
जाति ने दूसरी से कुछ वात ग्रहण की है! समय को मिलाने से हम दूसरे शास्त्रों की भाँति 
इस शास्त्र के विषय में भी कहते सकते हें कि हिन्दओं ने न्यायशास्त्र को निकाला और 
यूनानियों न उसे पूणता को पहुँचाया । 

हिन्दुओं के न्यायशास्त्र में जो पारिभाषिक शब्द हैं उनमें व्याप्ति और उपाधि ये 
दो शब्द बड़े आवश्यक हैं । व्याति का अ्र्थ नित्य संयोग से हैं अर्थात्‌ वही बात जो कि. 
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अरस्तू के उदाहरण से है । “जहाँ कहीं धुँआ निकलता है वहाँ अग्नि होती है”-यह्‌ 
“नित्य संयोग व्याप्ति हुई | जैसा कि शङ्कर मिश्र कहते “उसमें केवल समगुण का सम्बन्ध 
ही नहीं है और न उसमें पूर्णता का सम्बन्ध है । क्योंकि यदि तुम कहो कि नित्य सम्वन्ध 
को मध्यवर्ती संशा के समस्त साध्य से सम्बन्ध को कहते हैं तो यह सम्बन्ध घुएँ की 
अवस्था में नहीं है ( क्योंकि धुश्रां सदा उस स्थान पर नहीं रहता जहाँ कि अग्नि हो) 
अब हम यह कहेंगे कि नित्यसंयोग एक ऐसा मम्बन्ध है जिसमें किसी वैशेषिक संज्ञा अथत्रा 
सीमा की आवश्यकता नहीं होती । अथवा यों समभिये कि संयोग व्याति वाच्य का नित्य 
-समवाय है ।?? 


इसके अतिरिक्त वेशेषिक संशा अथवा सीमा को उपाधि: कहते हैं । अग्नि सदा 
घुएँ के नीचे रहती है परन्तु घुआं सदा अग्नि के साथ नहीं होता । अतएव धुञ्रां अग्नि 
से होता है इस प्रमेय में किसी पैशेषिक नियम अर्थात्‌ उपाधि की आवश्यता है यथा इसके 
लिये जलाने वाली लकड़ी गीली होनी चाहिये । 


न्यायशास्त्र विद्वान हिन्टुश्रों के अध्याय का बड़ा प्रिय विषय है और इस विषय 
में हिन्दुओं के बहुत से ग्रन्थों में जो तर्कना की तीब्रता और सूच्मता अथवा उनके 
वादविवाद में जो कठोर और वैज्ञानिक सत्यता देखी जाती है वह न तो प्राचीन 
यूनानियों में, न मध्य काल के अरब वासियों और न मध्य काल के यूरप के विद्वानों 
में है। 
कणाद का तात्विक सिद्धान्तवाद गोतम के न्यायशास्त्र की पूर्ति है, जिस भांति 
योग, सांख्य की पूर्ति है ओर इस कारण उनके वर्णन में हमारा अधिक समय न 
; लगेगा । कणाद का मुख्य सिद्धान्त यह है कि सब भौतिक पदार्थ परमाणु के समूह से 
वने हैं। परमाणु अनन्त हैं ओर उनके समूहों का नाश उनके जुदा-जुदा हो जाने 
से होता है । 
जो कण्‌ सूर्य की किरणों में दिखाई पड़ते हैं वे छोटे से छोटे हैं जो कि देखे 
जा सकते हैं । परन्तु वे पदार्थ और प्रतिफल होने के कारण अपने से अधिक छोटे” 
छोटे कणों से बमे हुए हैं। मूल कण बह है जो किसी से बना न हो और साथ ही 
"सामान्य हो । 
पहले पहल दो परमाणु का संयोग होता है इसके उपरान्त तीन दुने परमाणुप्रों 
का संयोग होता है और इसी प्रकार से समझ लीजिए । जो कण सूर्य की किरण में 
देखा जाता है वह छु परमाणु से तना होता है। इस प्रकार दो भौतिक परमाणु जो 
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कि एक अष्ट नियम के अनुसार कार्य करते हैं (आर ईश्वर की इच्छा के अनुसार 
नहीं क्योंकि कणाद ईश्वर की इच्छा को नहीं मानता] मिल कर एक दूना परमाणु 
हो जाते हैं | तीन दूने परमाणु मिलकर त्रेणुक होते हें, चार त्रेणुक मिलकर एक 
चलुरणुक होता हैं ओर इसी प्रकार बड़े ओर उससे बड़े और सत्रसे बड़े पृथ्वी के ठुकड़े 
हो जाते हैं | इसी प्रकार इतनी बड़ी प्रथ्यी बनी है, जलीव परमाणुओ्रों से इतभा जल 
चना हे, प्रकाशमव परमाणुओं से इतना प्रक्राश ओर वायवीय परमाणुश्ओों से इतनी 
वायु वनी है । 
कणाद पदार्थों के सात वर्ग मानता है अर्थात्‌ (१) द्रव्य (२) गुण (३) क्रिया 
(४) समाज (३) विशेषता (६) संयोग (७) अ्नस्तित्व । 
इनमें से प्रथम वर्ग में कणाद के अनुसार नौ वस्तुएँ हैं अर्थात्‌ (१) एथ्वी 
(२) जल (३) प्रकाश (४) वायु । इन सब के परमाणु अनन्त हें परन्तु उनका समूह 
अनस्थायी और नाशवान है | इसके उपरान्त (५) आकाश है जिसके द्वारा नाद 
चलता है और वह परमाणुओं से नहीं बना हे वरन्‌ अनन्त, एक ओर नित्य है | इसी 
प्रकार (६) समय और (७) अवक्रास सी भौतिक नहीं हें ओर इस कारण वे परमा- 
खुझ्ों से नहों वने हे बरन अनन्त एक ओर नित्य हे ओर अन्त में इस वर्ग में (८) 
आत्मा और (६) मनसू हें | प्रकाश और ऊष्णता एक ही वस्तु फे दो भिन्न रूप समभे 
गये हें । श्राकाश के द्वारा नाद मुनाई देता है ओर मनसू परमाणु की भांति बहुत 
ही छु'रा समका गया है । दूसरे वर्ग अर्थात्‌ गुण के सत्रह भेद हैं जो कि उपरोक्त ६ 
पदार्थो क गुण हे । ये गुण रंग, स्वाद, गन्ध, स्पर्श, संख्या, निस्तार, व्यक्तित्व, 
संयोग, वियोग, पूता, अपरत्व, बुद्धि, सुख, दुःख , इच्छा, होश ओर कामना है । 
तीसरे वर्ग अर्थात्‌ क्रिया के पाँच बिभाग हैं । अर्थात्‌ ऊपर जाना, नीचे आना, 
सिकुड़ना, फैलना श्रौर साधारण रीति से चलना । 
चोथा वर्ग अर्थात्‌ समाज हम लोगों के गण जाति के विचार का आदि कारण 
हे | बह ऐसे गुणों को विदित करता है जो कि बहुत पदार्थो में पाये जाते है ओर कणाद 
के अनुसार स्वजातोय बस्तुश्रों के इन वर्गों और अपवर्गो का वास्तव विषयाश्रित अस्ति- 
स्व हैं परन्तु बुद्ध के अनुसार ऐसा नही हे। बुद्ध कहते हें कि केवल व्यक्तियों का 
अस्तित्व होता है और उनका प्राव्याहार टीक बिचार नहीं हैं । 
पोचवा वग श्रर्थात्‌ व्यक्तित्व सामान्य बखुओं को समाज से रहित विदित 
करता है | वे वे हं आत्मा, मन? समय, स्थान, आकाश ओर प्रमाण । छुठां वर्ग अर्थात्‌ 
` समवाय ऐसी वस्तु्रों का अस्तित्व है जो कि जव तक रहती हैं तव तक सम्बन्ध सदा 
लगा रहता है, यथा सूत र कपड़े का सन्वन्ध । 
फा०--१ ७ 


२५८ प्राचीन भारत को सभ्यता का इतिहास 


सातवां वर्ग अर्थात्‌ अनारितत्व या तो सर्वगत अधवा इतरेतर होता हैं । 


उपरोक्त संक्षिप्त इतान्त से देखा जायगा कि कणादू के वैशेषिक सिद्धान्त का 
सम्बन्ध जहां तक कि वह उन्हीं का बनाया हुआ है दर्शनशास्त्र से नहीं वरन्‌ विज्ञान 
से है । यह भारतवर्ष में सबसे पहला प्रयत्न था जो कि द्रव्य और वल संयोग शौर 
वियोग फे विषय की जांच करने के लिये किया गया है! 

हिन्दुओं के सब दर्शनशास्त्रों में ( वेदान्त को छोड़ कर ) द्रव्य नित्य और 
आत्मा से भिन्न समभा गया है। केवल वेदान्ती लोग द्रव्य को उस परमात्मा का अंश 
समभते हैं जिससे कि सब वस्तृए बनी हैं और जो स्वयं सव कुछ है। इस वेदान्त के 
विषय में हम अगले अध्याय में लिखेंगे । 


छव्बीसवाँ अध्याय 
पूवमीसांसा और वेदान्त 


अव हम हिन्दुओं के दोनों अन्तिम वेदानतों का अर्थात्‌ जेमिनि की पूर्वमीमांसा 
ओर वादरायण्‌ व्यास की उत्तर मीमांसा का वर्णन करेंगे। भारतवप्र के इतिहास 
जानने वाले के लिये वे अत्यन्त आवश्यक ओर अमूल्य हैं क्योंकि मीमांसाग्रों से हिन्दुश्र 
के मन की उस समय की कट्टर ग्रवस्था विदित होती हे जब कि दर्शनशासत्रश तथा 
साधारण लोग दोनों ही ्रज्ञेयवाद तथा पूर्व शास्त्रों के विरुद्ध धर्म की ओर झुक रहे 
थे । सांख्य दर्शन ने हजारों बिचारवान मनुष्यों को उपनिषदों एक सर्वात्मा होने वे 
सिद्धान्त के बिरुद्ध घना दिवा था और बौद्ध धर्म का प्रचार नीच जातियों में बहुत 
हो गया था क्योंकि वे लोग जाति के ऊँच-नीच होने और वेद के बड़े-बड़े विधानों रे 
छुटकारा पाना चाहते थे । उस समय के इन विचारों के विरुद्ध मीमांसा बाले हुए | 
पून मीमांसा ने उन वदिक विधानों ओर साधनों पर बड़ा जोर दिया जिन्हे कि उस 
समय के दर्शन शास्त्रज्ञ निरर्थक ओर ग्रपवित्र समझने लगे थे और उत्तर मीमांसा 
ने एक सर्वात्मा होने का सिद्धान्त प्रगट किया जो कि उपनिपदों में पहले से वतमान 
था ओर जो आज कल के हन्दू घम का मुख्य सिद्धान्त है | 


यह मतभेद कई शताब्दियों तक चलता रहा पर अन्त में भारतवष' में प्राचीर 
मत की ही जय हुई । कुमारिल भट्ट ने जो ईसा के पीछे सातवीं शताब्दी में हुये । 
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पूर्व मीमांसा के सूत्रों पर अपना वातिक लिखा है । वे हिन्दू धम के एक घड़े रक्तक 
और बौद्ध धर्म के बड़े कट्टर विरोधी हुये हैं | उन्होंने केवल वेदों के प्राचीन विधानों 
का ही स्थापन नहीं किया, केवल बंद्धों के नबीन मत का हीं खंडन नहीं क्रिया वरन्‌ 
उन्होंने बोद्यों के मत की उन बातों को भी नहीं माना है, जिनमें कि वेदों से 
सहमत हैं । 


उत्तर मीमांसा के भो एक बड़े एक हुये ओर वे कुमारिल से भी बढ़ कर 
प्रसिद्ध शङ्कराचार्य हैं जो कि उनके दो शताव्दी पीछे हुये । शङ्कराचार्य का बनाया हुआ 
महाभाष्य शारीरिक मीमांसा भाष्य के नाम से प्रसिद्ध हे । उनका जन्म सन्‌ ७८८ इस्वी 
में हुआ और इस कारण उन्होने नवीं शताव्दी के आरम्म में अपनी पुस्तक लिखी और 
व्याख्यान दिये होंगे | 


इस प्रकार कुमारिल ओर शङ्कराचार्य दोनों पौराणिक काल से सम्वन्ध रखते हैं 
पर उन्होने उस प्राचीन दर्शन शास्त्र को अन्तिम वार स्थापित किया जो कि ब्राह्मणों 
ओर उपनिषदों के आधार पर बना है । भारतवर्ण के दर्शन शास्त्र के इतिहास से 
हिन्दुओं के मन का इतिहास विदित होता है र दार्शनिक काल में जिन दर्शन 
शास्त्रों की उन्नति हुई उनका वर्णन तव तक समझ में न आवेगा जब तक कि उत्तर 
काल में इन शास्त्रों का जाति के इतिहास पर जो प्रभाव पड़ा उसका वर्णन ( चाहे 
संच प ही में ) न किया जाय | 


पूर्व मीमासा के सूत्र जेमिनि के बनाये हुये कहे जाते हैं और वे वारह पाठों 
अर्थात्‌ साठ ्रध्याश्रों मे विभाजित हैं । इन सूत्रों पर सवरस्त्रामीभट्ट की एक प्राचीन 
वार्सिक हैं | कुमारिल भट्ट उनके पीछे और उनके भाप्य से, जैसा कि हम ऊपर कह 
चुके हैं, इस मत के मानने वालों के इतिहास में एक नई वात हुई ओर यह वात्तिक 
बहुत से श्रागामी भाप्यकारों में सम्मान क्री दृष्टि से देखा गया है। 

ऊपर कहा गया है कि जेमिनी के सूत्र वार्ह पाठीं मं विभाजित हैं | पहले पाठ 
में ब्यक्त धर्म के प्रमाण का वर्णन है । दूसरे, तीसरे और चौथे पाटों सं चर्म के भेद, 
उप धम और धमो के पालन करने के उद्देश्यों का थर्णन हे । घर्मो के करने के क्रम 
का पाँचवे पाठ मं ग्रोर उनके लिये आवश्यक गुणों का छठे पाट मं वर्णन है । यह इस 
रून का आधा भाग समाप्त हुआ । 


९; 


सातवें और आठवें पाटो में अव्यक्त आज्ञाओ्रों का वर्णन 
द्‌ 


वँ पाठ में 
य्रनुमानसाध्य परिवत्त नों एर बाद बिवाद विन्य! गया है, दसवें अध्याय में अगसन, 


२६० प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


ग्याहरवें में गुण और वारहवें अध्याय में समपदस्थ फल का विचार करके ग्रन्य समाप्त 
किया गया है । 

थे पूर्व मीमांसा सूत्रों के मुख्य विषय हैं परन्तु इसके सिवाय बहुत से अन्य विषय 
भी है जो बड़े मनोरञ्जक है । 

पहले अध्याय में यह लिखा गया है कि वेद नित्य और पबित्र है । उनकी 
उत्पत्ति मनुष्यों से नहीं हुई क्योंकि इसके बनाने वाले किसी मनुष्य गन्थकार का 
किसी को स्मरण नहीं है । इस नित्य और देवों वेद के दो भाग है अर्थात्‌ मन्त्र श्रोर 
ब्राह्मण । मन्त्र के तीन भेद किये गये हैं अर्थात्‌ (१) जो छुन्द में हैं वे ऋक्‌ कहलाते 
(२) जो गाथे ज्ञातं हैं वे समान और (३) शेष यज्ुसू कहलाते हैं । बहुधा मन्त्र में 
कोई न कोई प्रार्थना वा जप होता है, ब्राह्मण ।में धार्मिक ्राचारों के विषय में 
कोई आज्ञा होती है और इन ब्राह्मणों में उपनिषद्‌ भी सम्मिलित हैं | 

तेद्‌ भूति कहलाते हैं और इनके उपारान्त स्मृति है जो कि ऋषियों की बनाई 

हुई हैं और उनमें बेद का प्रमाण दिया गया है। स्थृति में धर्म शास्त्र (अर्थात्‌ 
दाशनिक समय के धर्म सूत्र ) भी सम्मिलित हैं जिनमें सामाजिक और धर्म सम्बन्धी 
नियम हैं | 

धर्म सूत्र के अतिरिक्त कल्प सूत्रों का भी उल्लेख है और उन्हे;भी ऐसे अन्य- 
कारों ने बनाया है जो वेद के ज्ञाता थे। कल्प सूत्र वेदों के अंश नहीं है और उनमें 
जो प्रमाण वेदों से लिये गये हैं उन्हें छोड़ कर और कोई प्रमाण नहीं माने जाते | 
पाठक लोग इस बड़े भेद को देखेंगे जो कि प्राचीन हिन्दओं ने |ब्राह्मण ग्रन्थों और सात 
अन्थो में किया है। ब्राह्मण ग्रन्थ नित्य और पवित्र समके जाते ये और सूतरग्रन्थ जो कि 
मनुष्यों के बनाये हुये कहे जाते हैं वे कोई .स्वतन्त्र प्रमाण नहीं माने जाते थे। इस 
वात से ब्राह्मण ग्रन्थों की पूर्वता भली भाँति समझी जा सकती है। 

वेदों में योग पर बहुत जोर दिया गया है झोर इस कारण मीमांसा में भी 
उन पर बहुत वादाविवाद किया गवा है। उनमें तीन रीतियों का उल्लेख श्रर्थात्‌ 
पबित्र अग्नि को स्थापित करना, हवन करना आर सोम तैयार (करना । उनमें यतं फे 
विषय ने अनेक प्रकार के अदूसुत प्रश्‍न उठाये गये हें, उन पर गादाविवाद किय 
गया और उनका उत्तर दिया गया है। यहाँ पर केवल एक अद्भुत उदाहरण 
बहुत होया | 

कुछ यज्ञों में ऐसा विधान है कि यजमान अपनी सव सम्पत्ति यज्ञ कर 
वाले ब्राह्मण को दे दे। यहाँ यह प्रश्न उठाया गया है कि क्या राजा को भी अपन 
सब भूमि, चरभूमि, सड़क, भील और तालाब ब्राह्मणों को दे देना चाहिये । इस 
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वह उत्तर दिया गया है कि भूमि राजा की सम्पत्ति नहीं होती और इसलिये वह उसे 
नहीं दे सकता । राजा केवल देश पर राज्य करता है परन्तु देश उसकी सम्पत्ति नहीं 
हे क्योंकि यदि ऐसा होता तो उसके प्रजा के घर, भूमि आदि उसी की सम्पत्ति हो जाते । 
किसी राज्य की भूमि को राजा नहीं दे सकता परन्तु यदि राजा ने कोई घर अथवा खेत 
मोल लिया हो वह उन्हें दे सकता है । 


इसी प्रकार अनि में अपना बलिदान करने का प्रश्न, दूसरों को हानि पहुँचाने 
के लिये यज्ञ करने का प्रश्न और ऐसे ही ऐसे श्रतेक प्रश्नों पर बड़ी बुद्धिमानी के साथ 
विचार किया गया है । कोलब्र्‌ क साहब ठीक कहते हैं कि मोमांसा का न्याय कानून का 
शास्त्र है । 


प्रत्येक बात पर साधारण सिद्धान्तों के अनुसार विचार और निश्चय किया गया 
है और जिन वातों का निश्चय किया गया हे उन्हीं से सिद्धान्त एकत्रित किये जा सकते 
हे । उन्हीं को क्रमानुसार संग्रह करने से कानून का दर्शनशास्त्र हो जायगा श्रीर वास्तव 
में इसी विषय का मीमांसा में उद्योग किया गया है । 


अब यज्ञ के सम्बन्ध में जो कि पूर्व मीमांसा का मुख्य विषय है यह लिखा गया 
ह कि बढ़े यज्ञों में का कर्ता लोगों की पूरी संख्या १७ होती है ्रर्थात्‌ एक यज्ञ करने 
वाला और १६ ब्राह्मण । परन्तु छोटे अबसरों पर केवल चार ही ब्राह्मण होते हैं । 

बलिदान की संख्या यज्ञ के अनुसार होती हे । अश्वमेध यज्ञ मं सब प्रकार के 


चलि अर्थात्‌ पालतू और जंगली जानवर थलचर ओर जलचर, चलने वाले उड़ने वाले 
तेरने वाले रंगने वाले जानवरों को मिलाकर ६०६ से कम न होने चाहिये । 


मीमांसा का मुख्य उद्देश्य मनुष्यों को अपना कर्ता व्य सिखलाने का है । जेमिन 

अपनी मीमांसा को कर्तव्य की व्याख्या दे कर प्रारम्भ करते हैं और उन्होंने केवल इसी 

विपय का वर्णन किया है । वे कहते हैं “ग्ब कर्तव्यों का अध्ययन ग्रारम्म करना 

चाहिए । कर्तव्य एक ऐसा कार्य है जिस पर आज्ञा द्वारा जोर दिया जाता है। इसका 

कारण खोज्ना चाहिए ।” परन्तु कर्तव्यों के विषय में उनका विचार वहुत ही संकी 

हु, वे केबल वैदिक विधानों और साधनों को उचित रीति से करने ही को कर्तव्य कहते 
। अतएव पृवमीमःसा शास्त्र केवल वेदिक विधानों का शास्त्र हे । 


जैमिनि प्राचीन वैदिक विधानों और साधनों पर ज़ोर देने की अभिलाषा में 
पादिक धम का वश्न करना भूल गये हैं। डाक्टर वनजं अपने “डायलॉगज ऐण्ड 
हिन्दू पिलासोफी”? में बहुत टीक कहते हैं कि जैमिनी ने “कर्तव्यों पर ध्यान देने 
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के विषय में बड़ा जोर दिया है, परन्तु उन्होंने इस वात के उल्लेख करने की परवाह 
नहीं की वे कर्तव्य किनको करने चाहिये ।” उन्होंने शब्द की भाँति वेद की नित्यता 
पर जहां जोर दिया है वहां उन्होंने उनको उच्चारण करने वाली किसी नित्य बुद्धि का 
उल्लेख नहीं किया । जहाँ उन्होने ब्राह्मणों के यशञों के करने का उल्लेख किया है वहां 
उपनिषदों के सर्वात्मा होने के सिद्धान्त के विषय में कुछ नहीं लिखा । इस कारण जैमिनि 
का द्शंन शास्त्र यद्यपि सनातन धर्म के अनुसार है तथापि वह दूषित है ओर शंकरा- 
चार्य भी इस बात को स्वीकार करते हैं कि इस दर्शनशास्त्र से ईश्वर को प्राति नँ 
हो सकती । 

इस कारण इसकी पूर्ति के लिये एक दूसरे दरान शास्त्र को आवश्यकता हुई 
ओर उत्तर मीमांसा अथवा वेतान्त ने इस अभाब की पूर्ति को । इसो वेदान्त में पर- 
मात्मा सर्वव्यापक ईश्वर का उल्लेख है जैसा कि पूर्व मीतांसा में वित्रानों और यों का 
है । वेदान्त उपनिषदों का प्रत्यक्ष सार हे जैसा कि पूर्व मीमांसा ब्राह्मणों का है । वेदान्त 
के पहले ही सूत्र में धर्म अथवा कर्तव्य के स्थान पर ब्रह्मन्‌ श्रर्थाव्‌ ईश्वर का उल्लेख है। 
दोनों मीमांसाओं को मिलाकर सञ्चा वैदिक हिन्दू घर्म अर्थात्‌ उसके विधान आदि 
और उसके सिद्धान्त है । इन्हीं दोनों मीमांसाश्रों को मिला कर उन वौद्ध नास्तिको का 
उत्तर हो जाता हैं जो.कि वैदिक घर्म और परमेश्वर को नहीं मानते । दोनों मीपांसाश्रों 
को "मिल्ला कर सांख्यदर्शन के उस ज्ञेयवाद तथ' अन्य दर्शन शास्त्रों का उत्तर होता 
है जो कि भीतिक वस्तुओं को निस्म मानते हैं ये ,ही दोनों मीमांता सच्चे हिन्दू धर्म 
की जड़ हे । 

शारीरिक मीमांसासूत्र ग्रर्थात्‌ ब्रह्मसूत्र वादरायण व्यास का बनाया हुआ कहां 
जाता है । उसमें कपिल के सिद्वान्तों और पातजंलि के योग का उल्लेख है और कणाद 
के परमाणुवाद का भी जो कि गौतम के न्याय का फन्न है। उसमें जैमिनि तथा जैन, 
वौद्ध, और पाशुपतों के धर्मों का भी उल्लेख है और इशमें सन्देह नहीं कि समस्त 
ब्रह्मसूत्र छुओ दर्शन शास्त्र के पीछे के समथ का हे और वह ईसा के बहुत पहले का 
वना नहीं है । टु 

वेतान्त ने न्याय के अवयधरटित वाक्यों को लिया है परन्तु अरस्तू की तरह उम 
उनके पाँच भागों को घटा कर केत्रज्ञा तोन भाग रहने दिए गए हैं। कोलब्रु क साइत 
का यह मत है कि यह सुधार यूनानियों से उद्धत को गई थो और यह बात बहुत सम्भव 
जान पड़ती है । 

वादरायण के ब्रह्मसूत्र में चार पाठ हैं और प्रत्येक पाठ में चार अध्याय हैं। 
इस पुस्तक का पूरा खुलासा देना हमारे उद्देश्य से वाहर है और इसलिये हम कोल" 


पूवेमीमांसा और वेदान्त २६३ 


ब्र क साहव के ग्रन्थ के अनुसार केवल इसके कुछ सिद्वान्तों को दिखला देंगे । जो पाठक 
इस विप्रय का पूरा ज्ञान प्राप्त करना चाहें वे 'कोलत्र क साहब को पुस्तक देखें । 


उत्तर मीमांसा ठीक पूर्व मीमांसा की भाँति आरम्म होतो है और उसमें ग्रन्थ का 
उद्देश्य ठीक उन्हीं शब्दों में वर्णन क्रिया गया है। केवल धर्म श्रयवा कर्तव्य के स्थान 
पर इसमें ब्रन अथवा ईश्वर लिखा गया है | इसके उपरान्त ग्रन्थकार ने सांख्य के इस 
सिद्धान्त का खंडन किया है कि तुष्टि का मुख्य कारण प्रकृति है ओर इसके उपरान्त 
उसने सचेतन ज्ञानमय जीव को आदि कारण कहा है । वहाँ परमात्मा सृष्टि का भीतिक 
तथा उद्तन्न करने वाला कारण कहा गपा है । मुक्ति प्राक्त +रने के लिये उसी का ध्यान 
चाहिये और उसी पर विचारों को स्थिर करना चाहिये । 


दूसरे पाठ में भी कपिल सांख्य दर्शन तथा पातञ्जलि के योग दर्शन और 
कणाद के परमाणुवाद का खंडन किया गया है। सब सृष्टि की उतरति ब्रह्मन्‌ से कही 
गई हे ओर वह सृष्टि का कारण तथा फल वतलाया गया है। कारण और फ का 
भेद ओर भिन्न-मिन्न फलों के होने से इन सब के ऐक्य का खंडन नहीं होता । “समुद्र 
एक है ओर वह अपने पानी से जुदा नहीं है, फिर भी लहरें, फेन, छीटे, बूँद तथा 
इसके श्रन्य भेद एक दूसरे से भिन्न है ।” (२, १, ५,) “जिस प्रकार दुग्ध का दधि 
ओर पानी का बरफ खूपान्तर मात्र हे वैसे ही ब्रहन्‌ के भी भिन्न-भिन्न रूप हैं ।”? 

२, १, ८)। 


इसके उपरान्त सांख्य, वैशेषिक, वौद्ध, जैन, पाशुपति, ओर पंचरात्र धर्मों के 
सिद्धान्त का खंडन किया गया है । 


आत्मा कार्य करने वाली है | वह निष्कर्म नहीं है, जैसा कि सांख्य का मत है । 
परन्तु उसको कर्मशीलता वाह्य हे । जैसे वढ्डै अपने हाथ मं ओजार ले कर परिश्रम 
करता ह ओर कण्ट सहता है और उन ग्रोजारों को रख कर सुख से चेन करता है उसी 
प्रकार आत्मा सी इन्द्रि ओर इन्द्रियज्ञानों के साथ कार्य करती है । और उन्हें छोड़ 
कर सुखी हाता है (२, ३, १५) । आत्मा उस परमात्मा का अंश है जिस प्रकार चिन- 
गारी थ्रि का अंग है (२, ३, १७) । जिम प्रकार सूर्य का प्रतिविम्ब पानी पर पड़ता 
हू आर उस पानी के साथ दिलाता हे परन्तु उससे दसरे पानियों के प्रतिबिम्त्र से अथवा 
स्वयं सूयं से कोइ सम्बन्ध नहीं रहता उसी प्रकार एकप्राणी के सुख टःख से दसरे 
प्राणी का अववा परमात्मा का कोई सम्बन्च नहों रइता । शारीरिक इन्द्रियाँ और जीव 
सम्बन्धी काय सब उसो ब्रह्मन के रूप हैं । 


२६४ प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


तीसरे पाठ में आत्मा के पुनर्जन्म होने तथा ज्ञान और मुक्ति प्राप्त करने का 
गौर साथ ही परमात्मा के गुणों का वर्णन है। आत्मा एक सूक्ष्म शरीर से घिरी रह 
कर एक रूप से दूसरे रूप में पुनर्जन्म लेती है। एक शरीर से अलग होकर वह अपने 
कार्यों का फल भोगती है और एक नए शरीर में प्रवेश कर के अपने पूर्व कर्मों के 
अनुसार फल पाती हे । पाप करने वाले सात नर्कों में दुःख भोगते हैं। 

परमात्मा अगम्य है और उसे संसार के रूपान्तर नहीं व्यापते, जिस प्रकार साफ 
बिल्लौर किसी रंगीन फूल से रङ्गदार दिखाई देता है परन्तु यर्थार्थ मैं निर्मल होता है। 
बह परमात्मा पवित्र इन्द्रिय, बुद्धि ओर विचार है । 

परमात्मा धूप और न्य प्रकाशमय वस्तग्रों की तरह प्रतिविम्त्रौं से अनेक देख 
पड़ता है परन्तु वास्तव में एक ही है। वह आकाश की भाँति जो कि भिन्न-भिन्न जान 
पड़ता है, वास्तव में विना भेद के एक ही है। “उसके अतिरिक्त और कोई नहीं हं!” 
(३,२) पाठक लोग देखेंगे कि वेदान्त स्वयं उपनिषदों का प्रत्यक्ष फल है श्रौर उपनिषदों 
की भाँति एकत्व का सिद्धान्त प्रप्यच्ष ओर वास्तबिक वेदान्त में अन्तिम सीमा को 
पहुँचाया गया है । 

इस पाठ के अन्तिम भाग में तपस्या की साधनाश्यों ध्रौर ध्यान उचित रीति से 
करने और दैविक शान प्राप्त करने का उल्लेख है । उस शान के प्रात करते ही पिछले 
सब पाप नष्ट हो जाते हैं ओर भविष्य में पाप नहीं होता । इसी प्रकार योग्यता श्रौर 
पुण्य के भी पल नप्ट हो जाते हैं। और दूसरे का जिनका कि फल शेष रह गया हो 
उन्हें भी भोग के द्वारा नप्ट करके पुण्य और पाप का सुख और दुःख भोग कर देविक 
ज्ञान को प्राप्त करने वाला प्राणी शरीर का नाश करके ब्रह्म में समा जाता हे । 
(४, १, १४) । हम देख चुके हैं कि उपनिषद का अन्तिम सुक्ति पाने का भी यही 
सिद्धान्त है । 

इससे उतर कर दो दूसरे प्रकार की मुक्ति भी होती है उनमें से एक प्रकार की 
मुक्ति द्वारा आत्मा ब्रह्मन्‌ के निकट निवास पा सकता है परन्तु उसका उसके साथ मेल 
नहीं हो सकता । दूसरे प्रकार की मुक्ति इससे भी उतर कर है और वह जीवन मुक्ति 
कहलाती है जिसे कि योगी लोग अपने जीवन में ही प्राप्त कर सकते हैं ओर इसके द्वारा 
वे अलौकिक कार्य कर सकते हैं यथा पितरों की आत्माओं को बुलाना अथवा भिन्न 
शरीर धारण करना, अपनी इच्छानुसार किसी स्थान में दुरन्त पहुँच जाना इत्यादि । 
यह योग शास्र के मिथ्या विचार का पुनरुउल्लेख है जिसके विषय में हम पहले अध्याय 
में लिख चुके हैं । 

वेदान्त के अनुसार ईश्वर के गुणों को कोलब्र्‌क साहव यों लिखते हँ-- 


पूर्वमीमाँसा और वेदान्त 000 


“इश्वर सर्वज्ञ और सर्व शक्तिमान्‌ है और वह सृष्टि के अस्तित्व, नित्यता और प्रबलः 
का कारण है | सृष्टि की रचना उसकी इच्छा मात्र, से होती है । वह इस संसार का' 
फलोत्पादक और भौतिक कारण सृष्टि करने वाला और प्रकृति, बनाने बाला और वनाने 
की वस्तु, करने वाला ओर कर्म सब कुछ है | सब वस्तुएँ अपनी सम्पूर्णता पर उसी 
में मिल जाती है। सम्पूर्ण परमात्मा एक ही, एक मात्र अस्तित्व वाला अद्वितीय, 
सम्पूर्ण, अखंड, सम्पूर्ण अनन्त, अपरिमित, अचल, सव का मालिक, सत्य, वुद्धि, ज्ञान 
ओर सुख हे ।?? 


भारतवर्ष में दार्शनिक काल में इन्हीं छः दर्शन शास्त्रों का उदय हुआ । उप- 
निषदों में जो प्रश्न उठाये गये हैं, जो प्रश्न सब विचारशील मनुष्यों के मन में 
उठते है परन्तु जिनका उत्तर वह पूर्णतया नहीं दे सकता अर्थात्‌ “ईश्वर क्या है और 
मनुष्य क्या है? उनका उत्तर हिन्दू दर्शन शास्त्रों ने इस प्रसार दिया है । 


शेष बातों के लिये दार्शनिक काल में ऐसे फल प्राप्त हुये हैँ जिनके लिये हिन्दू 
लोग घमण्ड कर सकते हूँ । सम्भवतः इसी समय में भारतवष के महाकाव्यों ने अपना 
महाकाव्य का रूप पाया । इसी समय में रेखागणित और व्याकरण ने पूर्णता प्रात्त की । 
इसी समय में मेन्टल फिलासोफी और न्याय शास्त्र की सव से पहले लिखी हुई प्रणालियों 
को उतसत्ति हुई और उन्होंने पूर्णता प्राप्त की | इसी समय में दीवानी और फौजदारी के 
कानून शास्त्र की भाँति पुस्तकाकार बने । इसी समय के अन्त में सारा उत्तरी भारतवष' 
एक बड़े ओर योग्य शासन करने वाले के आधीन लाया गया और एक उत्तम और 
सन्य शासन प्रणाली की अन्तिम वार उन्नति को गई | अन्त में इसी समय में उस बड़े. 
सुधारक गौतम बुद्ध ने मनुष्यों की समानता और भाईपन के उस धर्म का प्रचार किया 
जो कि आज तक समस्त मनुष्य जाति के तिहाई लोगों का धर्म है। श्रव हम इस बड़े 
सुधार की कथा का वर्णन करेंगे | 


सत्ताईसवाँ अध्याय 
बोड़ों के पवित्र ग्रन्थ 


ईसा के पहले छुटी शताब्दी में एक बड़े सुधार का आरम्भ हुआ | यहांका 
प्राचीन धर्म जिसे कि हिन्दू आर्य लोग चौदह शताब्दियों तक मानते आये थे, विगढ़ 
गया था और अब वह विधानों में ग्रा लगा था । ऋग्वेद के देवता जिनका कि प्राचीन 
ऋषि लोग प्रेम और उत्साह के साथ आवाहन और पूजन करते थे, श्रव केवल नाम 
मात्र के रइ गये थे, ओर अब इन्द्र ओर ऊषस्‌ के नाम से कोई स्पष्ट विचार अ्रथवा 
कोई कृतज्ञता नहीं प्रगट होती थी । प्राचीन समय के ऋषि लोग अपने देवताश्रों को 
उत्साह के साथ जो सोमरस, दुग्ध, अन्न, श्रथवा मांस चढ़ाते थे उनके श्रव बड़े कठिन 
विधान निरर्थक हो गये थे | उन ऋषियों की सन्तानों ओर उत्तराधिकारियों की एक 
प्रबल जाति वन गई थी और वे लोगों के लिये बड़े आडम्बर के धार्मिक विधानों को 
करने और पूजा पाठ करने का स्वत्व रखते थे । लोगों के जी में यह विश्वास जमाया 
जाता था कि इन विधानों ओर पूजा पाठ को ब्राह्मणों द्वारा कुछ दे कर करवाने से बड़ा 
६ पुण्य हौता है । धार्मिक स्वभाव और कृतज्ञता के वे विचार जिन्होंने कि वेद के बनाने 
वालों को उत्तेजित किया था, अब नहीं रह गये थे । अब केवल बड़े-बड़े और निरर्थक 
विधान रह गये थे। 


इसका एक विरोध आरम्भ खड़ा हुआ | ईसा के पहले ग्यारहवीं शताब्दी में 
अर्थात्‌ जिस समय का हम वर्णन कर रहे हैं उसके पांच शताब्दी पहले उत्साही श्रौर 
विचारशील हिन्दुओं ने ब्राह्मण अन्यो के इन दुखदाई विधानों को छोड़ कर आत्मा श्र 
उसके बनाने वाले के विषय में खोज करने का साहस किया था । उपनिषदों के बनाने 
वालों ने यह विचारने का साहस किया कि सत्र जीवित तथा ग्रजीवित वस्व॒ुएँ एक ही 
सर्वव्यापी ईश्वर से उत्पन्न हुई हैं और वे उसी सर्वव्यापक आत्मा का अंश है। मुछ 
ओर भविष्य जीवन की गुप्त वातों के विषय में खोज को गई, श्ात्माओं के पुनर्जन्म का 


( २६६ ) 
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अनुमान किया गया और उत्तर काल के हिन्दू दर्शनशास्त्र के मुख्य सिद्वान्तों की उततत्ति 
सच्चे रूप में हुई । 

परन्तु इन गुप्त विचारों तथा उससे जिस दर्शनशास्त्र की जपत्ति हुई उनमें 
बहुत थोड़े लोग अपना जीवन व्यतीत कर सकते थे । आर्य गृहस्थों का समाने अर्थात्‌ 
ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य सब उन्हीं विधानों से संतुष्ट थे जिन्हें कि वे समभसे नहीं 
थे, जो ब्राह्मणों में लिखे थे ओर जिनका संक्षेप सूत्रों में किवा गया था। इसी प्रकार 
सामाजिक ओर गृहस्थी के नियमों का संच्ेप मं भी लोगों के लिये सूत्रों में किया 
गया था और उस समय के सब हो शास्त्र और विद्या सूत्रों के रूप में संक्षित किए 
गए थे । 

इसा के पहले जठों शताब्दी में भारततष* की ऐसी अबस्था थी । धर्म के स्थान 
में केवल विधान हो गये थे, उत्तम सामाजिक य्रोर सदाचार के नियम अत्र बिगड़ 
गए घे र उनमें जाति-मेद, ब्राह्मणों के स्त्रत्र ओर शूदों के लिये कठोर नियम बन गए. 
थे । जाति के इन अनन्यमुक्त स्त्रत्यो से स्त्रयं ब्राह्मणों को भी उन्नति नहीं हुई। वे 
लोग लालची, मूर्ख और धूत्त हो गए यहाँ तक कि स्वयं ब्राह्मण सूत्रकारों ने भी बड़े 
कठोर शब्दों मे उनको निन्दा की हे । उन शूद्धों के लिए जो कि आर्य धर्म की शरण 
में आए थे, कोई धार्मिक शिक्षा, आचार अथवा सामाजिक सत्कार नहीं था। वे लोग 
समाज में नोच होने और घृणा किए जाने के कारण हाय मारते थे ओर परिवर्तन 
चाहते थे । ज्यो-ज्यौं यह भेद बढ़ता गवा और लोग भिन्न-मिच्त लाभदायक व्यवसाय 
करने लगे, भूमि और व्यवसाय के स्वामो होने लगे और वल एवं अधिकार प्राप्त करते 
गए त्यों-त्यों यह भेद असह्य होता गया | इस प्रकार समाज के जो बंबन हो गये थे 
वे और भी कठोर होते गये | उस समय में सामाजिक, धार्मिक और कानूत के ग्रन्थों 
में अत्र तक भी शाद्धों के लिये जा कठोर अन्याय था बो शाद्रों के सम्प, व्यवसायी ओर 
समाज के योग्य हो जाने के बहुत काल पीछे तक वना रहा । 


उत्साही श्रोर खोज करने वाले मनुष्य के लिये, सहानुभूति रखने वाले और 
दवालु मनुष्यों के लिये इन सत्र वातों सें कुछ असंगत पाथा जाता था । शाक्यत्रंशी 
गोतम उस समय की हिन्दू विद्या ओर धर्म को अच्छी तरह जानता था परन्तु वह इस 
चात पर विचार करता और इसकी खाज करता था कि जो कुछ उसने सोला है वह 
फ्ल्दायक्ष और सत्य है अयवा नहीं । उसको वार्मिक थला मनुष्यों के वोच ग्रवार्मिक 
भेद को स्वीकार नहीं करती थो और उसका दयालु हृदय नम्र, दुखिया और नीच लोगों 
को सहायता करने के लिये उखु था | लुमप्राय विद्वान जो गइस्थ लोग करते थे तया 
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सन्यासी लोग जंगलों में अपनी इच्छा से जो तपस्या करते और दुःख सहते थे वे सर्व 
उसकी दृष्टि में निरर्थक थे । उसकी दृष्टि में पवित्र जीवन का सौन्दर्य, पाप रहित, 
दयालु आचार ही था जो मनुष्य के भाग्य की सिद्धि और इस पृथ्वी पर का स्वगं था। 
भविष्यवक्ता और सुधारक के उत्सुक विश्वास के साथ उसने इसी सिद्धान्त को धर्म का 
सार कहा है । सारे जगत के साथ उसकी जो सहानुभूति थी उसी के कारण उसने दुखी 
मनुष्यों के लिए श्रात्मोन्नति और पकित्र जीवन का यह सिद्धान्त निकाला है । वह दीन 
ओर नीच लोगों की भलाई करने की, ज्ञोभ एवं बुराई को दूर करने ओर सबसे 
भ्रातृवत स्नेह करने और शान्ति के द्वारा अपने दुःखों को दूर करने की शिक्षा देता 
था । उसकी दृष्टि में ब्राह्मण रौर शूद्र, ऊंच नीच सब एक से थे--सब पवित्र जीवन के 
द्वारा निर्वाण प्रात कर सकते थे और वह सब ओ अपने इस धर्म को ग्रहण करने फे 
लिये उपदेश देता था । मनुष्य जाति ने इस हदय वेधक प्रार्थना को स्त्रीकार किया और 
कुछ शताब्दी में बौद्ध धर्म केवल एक ही जाति अथवा देश का नहीं वरन्‌ समस्त एशिया 
का मुख्य धर्म हो गया ।]' 


परन्तु ऐतिहासिक दृष्टि से यह विचार असत्य होगा कि गौतम बुद्ध ते जान 
बूझ कर अपने को एक नये धर्म का संस्थापक बनाया था | इसके बिरुद्ध उसके अन्तिम 
समय तक उसका यह विश्वास था कि वह उसी प्राचीन और पवित्र धमं को सिखला 
रहा है जो कि प्राचीन समय में हिन्दुओं अर्थात्‌ ब्राह्मणों तथा अन्य लोगों में प्रच- 
लित था, परन्तु समय के फेर से बिगड़ गया था | वास्तव में हिन्दू धर्म में कुछ 








† नीचे लिखे हुए अंकों से संसार के निवासियों और बौद्धों की संख्या विदित 
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ईसा की पांचवीं और दसवीं शताब्दी के बीच समस्त मनुष्य जाति के आधे से 
अधिक लोग बौद्ध थे । 


बौद्धों के पवित्र प्रन्थ २६६ 


चूमने वाले सन्यासी कहे गए हैं जो संसार को छोड देते थे, वैदिक विधानों को नहीं 
करते थे और अपना समय ध्यान में व्यतीत करते थे ( छुठां अध्याय देखो) । इन 
लोगों का नम हिन्दू स्मरत में भिल्लुक लिखा गया है और वे साधारणतः श्रामन कहलाते 
थे। उस समय जितने श्रामत घे उनमें गौतम ने भी एक श्रेणी के श्रामन स्थापित 
किए और वे लोग अन्य श्रामनों से मिन्त समके जाने के कारण शाक्र्यपुत्रीय श्रामन 
कहलाते ध्र । वह उन्हें संसार को छोड़ देने और पवित्र जीवन तथा ध्यान में अपना 
समय व्यतीत करने की शिक्षा देता था, जैता कि अन्य श्रामन लोग भी सिखलाते और 
करते थे । 

तव क्या वात है कि बुद्ध ने अपने जीवन में जो कार्य किए हैं उनसे उसकी 
सम्मतियों का एक नया धर्म वन गया है जो कि मनुष्य जाति के तिहाई लोगों का 
धर्म है । 

गौतम के पवित्र और धार्मिक जीवन, सारे संसार के लिए. उसकी सहानुभूति, 
उसके श्रद्वितोय धार्मिक आदेश, उसके नम्र और सुन्दर आचरण का उसकी शिक्षाओं 
पर, जो क्रि विलकुल नई नहीं थो, बड़ा प्रभाव पड़ा । इससे निर्वल और नीच लोगों ने 
सव सै सुगोल और सवते उत्तम आर्य लोगों ने उसका धर्म स्त्रोकार किया, उस धर्म ने 
राजा लोगो को उनके सिंहासन पर ओर किसान लोगों को प्रीति के साथ एक समाज में 
मिला दिया । 


उसके जीवन और कार्यों का पवित्र स्मरण उसकी मृत्यु के पीछे भी स्थिर रहा 
ओर जो लोग उसको शिक्षा का मानते थ उन्हें उसने एक समाज में स्थिर रक्खा और 
कुछ काल में उन शिक्षाश्रों का एक भिन्न और उत्तम धर्म का रूप हो गया । 

गीतम ने पाबत्रता और पवित्र तथा सुशील जीवन से प्रीति रखने के कारण वेदों 
के विधानां और अेरागियों को तपस्याग्रों को नहीं माना हे । वह केवल ग्राक्ोन्नति दया 
आर पवित्र वेराग्व पर जोर देता था । वह अपने भिक्नुकों में कोई जाति भेद नहीं 
मानता था, वह भलाई करने के अतिरिक्त और किसी उत्कृष्ट विधान अथवा किसी 
उत्कृष्ट तपस्ट्रा को नहीं मानता था । यही कारण है जिसने कि बौद्ध धर्म को एक जीवित 
तथा जीवन देनेवाला धर्म बनाया है जव कि इतने अन्य प्रकार के सन्यासियों का धर्म 
मृत हो गया है। 

हम बोड़ धर्म्म की मुख्य बातों और भारतवष के इतिहास पर उसके विस्तृत फलों 
को प्रगट करने का यत्न करेंगे । भाग्यवश इस विषय में हमको उपदानों के अभाव को 
को शिकायत नहीं है । 
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वास्तव में बौद्ध धर्म के विषय में आजकल इतने ग्रन्थ लिखे गये हें कि यह 
विचारना प्रायः कठिन है कि पचास वर्ष पहले बौद्ध ग्रन्थों अथवा धर्मों के विप्रय में 
कुछ मालूम न रहा हो । प्रसिद्ध पादरी, डाक्टर माशंमैन साहब ने भारतवष में बहुत 
वर्षों तक रह कर अनेक ग्रन्थ लिखे हैं। उन्होंने १८२४ ईसवी में बुद्ध का इससे अच्छा 
वर्णन नहीं दिया है कि उसकी पूजा सम्भवतः ईजिष्ट के एपिस से सम्बन्ध रखती है और 
दूसरे विद्वानों ने इससे भी श्रधिक श्रसम्भव और कल्पित वातें लिखी हैं 1 


यह हषः का विषय है कि अब वह समय जाता रहा है। ललोज करने बालों 
ओर विद्वानों ने भिन्न-भिन्न बौद्ध देशों के हस्तलिखित ग्रन्थ एकत्रित किए; उन्हें पढ़ा, 
छुपाया और उनमें से बहुतों का अनुवाद किया है और इस प्रकार उस धर्म का यथार्थ 
बोध कराया है, जिसवा प्रचार गौतम ने पहले पहल विया था और जो उसके पीछे 
भिन्न-भिन्न समय में भिन्न-मिन्न जातियों में बदलता गया | यहाँ पर हमारा काम गत 
पचास वर्षों में वौद्ध धर्म के बिषय में जो खोज हुई है उसका इतिहास देने का नहीं 
है परन्तु उसमें से कुछ बातें ऐसी मनोरंजक हैं कि उनका वर्णन किए बिना नहीं रहा 
जा सकता । 


हडसन साहब सन्‌ १८३३ से सन्‌ १८४३ तक नेपाल के अंगरेजी रेजिडेन्ट रहे 
आर उन्होने ही पहले पहल उन मुख्य हरतलिखित ग्रन्थो को एकत्रित किया जिनसे कि 
उस घर्भ का एक गम्भीर वर्णन दिया जा सकता हे। उन्होंने बङ्गाल की एसियाटिक्‌ 
सोसायटी कों ८५ बस्ते, लण्डन की रायल एशियाटिक्‌ सोसाइटी को ८५, इण्डिया 
आफिस लाइन्ने री को ३०, ्राकसफोर्ड की बरोड्लियन लाइब्रोरी को ७ और पेरिस की 
सोसायटी एशियाटिक्‌ थवा स्वयं वर्नफ साहव को १७४ वस्ते भेजे हडसन साह ने 
अपने वर्णन में इन बस्तों तथा वौद्ध धर्म का कुछ इत्तान्त लिखा है । 


इन मृत म्यों में युजीन वर्नाफ साहब की बुद्धि ने जीवन डाला और उल्होंने 
अपनी “इन्ट्रोडक्शन ट्र दी हिस्ट्री आफ इन्डियन्‌ बुधिज्म”” नामक पुस्तक सें जिसे कि 
उन्होंने १८४४ में छुपवाया था पहले पहल बौद्ध धर्म का बुद्धिमानी के साथ श्रीर 
समक में आने योग्य वैज्ञानिक रीति पर वर्णन दिया है । इस प्रसिद्ध विद्वान्‌ के यश से 
ओर जिस योग्यता और दोशनिक सर के साथ उन्होंने इस विषय को लिखा है उससे 
विद्वान्‌ यूरोपियन लोगों का ध्यान इस अद्भुत धर्म की ओर गया है और वर्नफ साहव ने 
जिस खोज को प्रारम्भ किया था वह आज तक जारी रक्खी गई है शौर उसका बहुत 
अच्छा फल हुआ हे । 


बौद्धों के पवित्र ग्रन्थ २७१ 


हडसन साहब ने नैपाल में जो कुछ किया है उतना ही काम तिब्बत में हैँगेरिया 
के विद्वान्‌ ग्रलेक जेन्डर सोमा कारोसी साहत्र ने किया है! 
विद्या की खोज के इतिहास में इस सीधे साधे हेँगेरिया के विद्वान्‌ की अनन्य 
प्रीति से अधिक अद्भुत बातें बहुत ही कम होंगी । उसने द्रारम्म ही से पूर्वी भाषाओं के 
अध्ययन करने का निश्चय कर लिया था और वह सन्‌ ८२० में बोखारेस्ट से बिना 
किसी भित्र या द्रव्य के निकला और पैदल तथा जल में नोक! पर यात्रा करता हुआ 
बगदाद आया । वहाँ से तेहरान गया और फिर वहाँ से एक वंटोहियों के झुण्ड के साथ 
खुरासान होते हुये बुखारा पहुँचा | सन्‌ १८२२ में वह काबुल आया और वहाँ से लहौर 
ओर लहीर से काश्‍मीर होता हुआ लद्दाल जाकर बसा । उसने इन देशों में बहुत काल 
तक भ्रमण और निवास किया और सन्‌ १८३१ में बर शिमत्ञा में था “जहाँ वह एक 
मोटे नीले कपड़े का टीला दाला अंगा जो कि उसकी एड़ियों तक लम्बा था और उसी 
कपड़े की एक छोटी सी टोपी भी पहिनता था। उसकी कुछ सफेद दाढ़ी थी, बह 
युरोपियन लोगों से दूर रहता था और अपना समत्र अध्यवन में व्यतीत करना था 1? 
सनू १८३२ से वह कलकत्तो आया और वहाँ डाक्टर विल्सन ओर जेमस प्रिन्सैप सा 
ने उससे बड़ी मेहरत्रानी क साथ बर्ताव किया । वहाँ वह बहुत दिनों तक रहा । सन्‌ 
१८४२ में उसने फिर कलकरत्तो से तिब्वत के लिये प्रस्थान किया परन्तु मार्ग में दार्जिलिंग 
में ज्वर के कारण उसका देहान्त हो गया । चङ्काल की एशियाटिक सोसाइटो ने दार्जिलिंग 
में उसकी कब्र पर एक स्मारक बनवावा है! इस पुस्तक के लेखक ने अभी कुछ ही मास 
हुये कि दुःख ओर सन्तोष के साथ इस कब्र को जाकर देखा था । 
उसने तिव्वत की वौद्ध पुस्तकों के विषय मं जो कार्य किया था उसका सव 
आवश्यक वृत्तान्त एसियाटिक्‌ रिसर्चेस के वीसवे भाग में दिया हें । सीमा साइवर के पीछे 
अन्य विद्वान लोगों ने तिब्बत के उन्हीं बोद्ध ग्रन्थों में परिश्रम क्रिया हैं तथा इस विषय 
में ओर बहुत सी बातें जानी हैं । 
चीन के दौंड अन्धो का पूरा संग्रह करने का यश रेचरेण्ड सेम्युएल बील साहब 
को प्राप्त है । इस कार्य के लिए जापान के राजदूत से प्राथना की गई थी जो कि इंगलेंड 
या था छोर इस प्रार्थना को उन्होंने तुरन्त स्वीकार कर लिया श्रौर टोकियो लौट जाने 
एर उल सम्पूर्ण संग्रह को इङ्कलेंड भेजवाया जो कि “दी सीक्रेट टीचिंग आफ दी थी 
पवित्र उपदेश ) के नाम से प्रसिद्ध है । इस संग्रह में दो हजार 
से अधिक ग्रन्थ है ओर उसमें वे सच पवित्र पुस्तके हैं जो भिन्न-भिन्न शताब्द्ियों में 


नारतदप से चीन को गई थीं ओर इन पुस्तकों पर चीन के पुजञारियों की टिप्पणियाँ 


( तीनों भण्डार के 


२७२ प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


ईसा के लगभग २४२ व्ष पहले, अशोक के समय में वौद्ध धर्म और इस धर्म 
की पुस्तकों का प्रचार लंका में किया गया और इस धर्म की सत्र पुस्तकें आज तक भी 
लंका में पाली भाषा में और प्रायः उसी रूप में जिसमें कि दो हजार वर्ष पहले वे यहाँ 
से गई थी विद्यमान हँ, जैसा कि हम आगे चल कर देखेंगे | इन पुस्तकों का मनन बहुत 
से प्रसिद्ध विद्वानों अर्थात्‌ टर्नर फासवाल, श्रोडेनवर्ग, चिल्डर्स स्पेन्स हाडी, राइज डेबिड्स 
मेक्समूलर, वेबर त॑था अन्य लोगों ने किया है और बहुत से पाली ग्रन्थ प्रकाशित हो गये 
हैं तथा उनमें से मुख्य मुख्य अंशों का अनुवाद भी हो गया है | 


बर्मा से मौ हम लोगों को बोद्ध धर्म की बहुत-सी बातें विदित हुई हैं और वर्मा 
के बौद्ध धर्म की चहुत-सी वें बिगेण्डेट साहब के लिखे हुए गौतम के जीवन चरित्र में है 
जो कि पहले-पहले १८६८ में प्रकाशित हुआ था | भारतवष के आसपास के संब देशों 
में इस बड़े धर्म के अमूल्य और विद्वतापूर्ण ग्रन्थ हमें मिलते हैं । केवल भारववघ में ही 
जो कि इस घर्म का जन्म स्थान हे श्रोर जहाँ कि यह धर्म लगभग १५ शताब्दियों तक 
रहा है इस उत्तम धर्म का कोई नाम लेने योग्य स्मारक नहीं है । भारतवर्ष में वौद्ध धर्म, 
बौद्ध मठों और वोद ग्रन्थों का ऐसा पूर्णं नाश हो गया है ! 


हमें उपरोक्त विद्वानों की खोज के लिये उन्हें धन्यवाद देना चाहिये कि इस 
समय अंगरेजी पढे लोगों के सामने संसार के भिन्न-भिन्न देशों अर्थात्‌ चीन, जापान, 
तिब्त्रत, बर्मा और लंका में बौद्ध धर्म की उन्नति का अध्ययन करने के लिये काफी उपादान 
है ! इस प्रकार ग्रंगरेजी जानने वाले लोग इस बात का अध्ययन कर सकते हैं कि इस 
धर्म ने भिन्न-भिन्न रूपों भिन्न-भिन्न कालों एवं जीवन ओर सभ्यता को भिन्न-भिन्न अवस्थाश्रों 
में क्या उन्नति की । 


परन्तु मारतवष के इतिहासवेत्ताओं को इस परम मनोरंजक कार्य से वंचित 
रहन पड़ेगा । बौद्ध धर्म की चीन, तिव्वत, ओर वर्मा में जो उन्नति हुई उससे अरब 
के इतिहास का कोई साक्षात सम्बन्ध नहीं है। अतएव उनको चाहिये कि वह इन 
उपदानों में से केवल उन ग्रन्थों को चुने जिम्नसे कि भारतवष' के प्रारम्भ के बौद्ध धर्म 
का इतिहास विदित होता है । उसके लिथे इतिहास उसके उत्पत्ति स्थान का जो कि प्रात 
हो सकता है आश्रय लेना और विशेष कर उन ग्रन्थों पर विश्वास करना आवश्यक है 
जिनसे कि दार्शनिक समय में भारतव्ष' के बौद्ध धर्म की उन्नति का वृत्तान्त विदित 
डोता हे । 


वौद्ध धर्म जिन रूपों में नेपाल, तिब्बत, चीन और जापान में वत्त मान है वह 


बौडौं के पवित्र ग्रन्थ २७३ 


उत्तरी वीद्ध धर्म और जिन रूपों में वह लङ्का और वर्मा में है वह दक्षिणी बौद्ध धर्म 
कहलाता है । उत्तरी बोद्ध मतावलम्त्री लोगों से हमें बहुत थोड़ो सामान मिलते हैं 
जिससे कि भारतवर्ष में इस धर्म के सब से प्रथम रूप का पता लगता है । क्योंकि 
उत्तर की जातियों ने ईसा के कुछ शताब्दियों के उपरान्त बौद्ध मत को ग्रहण किया 
और उस समय उन्होंने भारतबष* से जो ग्रन्थ पाये उनसे भारतवष के बौद्ध धर्म 
के सब से प्रथम रूप का पता नहीं लगता । ललितबिस्तर जो कि उत्तर के बौद्ध 
लोगों का सबसे मुख्य ग्रन्थ है वह केवल एक भड़कोला काव्य है। वह गोतम का 
जीवन चरित्र इससे बढ़ कर नहों है जैसा कि “पेरेडाइज लास्ट” ईसा का जीवन 
चरित्र है। सम्मतः वह नेपाल में ईसा के उपरान्त दूसरी तीसरी अथवा चौथी 
शताब्दी में बनाया गवा था यद्रपि उसके कुछ भाग अर्थात्‌ गाथा? बहुत पोछे के 
समय के हैं। चीन में बोद्ध धर्म का प्रचार ईसा की पहली शतब्दी मैं हुआ परस्तु 
वह चौथी शताब्दी तक राज्य धर्म नहीं हुआ था और जो पुस्तकें उस समय चीन के 
यात्री लोग मिन्न-मिन्न शताब्दियों में भारतवष से ले गये थे उसमें भारतवः 
के वौद्ध धर्म के सबसे प्राचीन रूप का वृत्तान्त नहीं है। बौद्ध धर्म का प्रचार 
जापान में ईस! की पाँचवी शताव्दी में और तिब्बत में सातवीं शताब्दी में 
इश्रा । तिब्बत भारतवर्ष के प्राथमिक बौद्ध घर्म से बहुत दूर है और उसने ऐसी 
वातों ओर ऐसे विधानों को ग्रहण किया है जो कि गौतम तथा उसके अनुयायियों 
को विदित नहीं थे । 

इसके विरुद्ध दक्षिणी बौद्ध मत से हमारे लिए बहुत सा अमूल्य सामान 
मिलता है । दक्षिणी वोद्धों की पवित्र पुस्तकें तीन पितक के नाम से प्रसिद्ध हैं और 
इस वात को मानने के प्रमाण हैं किये पितक, जो कि अत्र तक लङ्का में बच मान 
है, वास्तव में बे ही नियम हैं जो कि पटने की समा में ईसा के लगभग २४२ वष" 
पहले निश्चित हुये थे । 

नहते काल तक बुद्द को मृत्यु का समय ईसा के ५४३ बष' पहले माना 
जाता था परन्तु बहुत सी बातों से जो कि गत ३० वर्षो में निश्चित हुईं हैं, विदित 
होता है कि इस सुधारक ने ईसा के ६५७ वष पहले जन्म लिया था और 
४७७ वध पहले उसक्षी मखु हुईं । उसको मृद्युक पोछे मगध की राजधानी राजगृह में 
५०० मित्रको को एक समा हुई ओर उन्होंने मिलकर पवित्र नियमों को 
स्मरण रखने के लिए गाया | इसके १०० वर्ष पीछे अर्थात्‌ ईसा के ३७७ बषः पहले 
पक दूसरी समा वैशाली में हुई जिसका सुख्य उद्देश्य उन दस प्रश्नों पर वाद-विवाद 


और निर्णय करने का था, जिन पर कि मतभेद हो गया था । इसके 


झा १८ 
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१३५ वर्ष पीछे मगध के सम्राट अशोक ने घम पुस्तकों अर्थात्‌ पितकों को अन्तिम 
बार निश्चित करने के लिए ईसा के लगभग २४२ वर्ष पहले पटने, में एक तीसरी 
सभा की । 


यह बात प्रसिद्ध है कि अशोक एक वड़ा उत्साही बौद्ध था और उसने विदेशों 
में सीरिया, मेसीडन और ईजिप्ट तक भी इस धर्म का प्रचार करने के लिये 
उपदेशक भेजे थे । उसने ईसा के लगभग २४२ वर्ष पहले अपने पुत्र महेन्द्र को लङ्का 
के राजा तिसा के पास भेजा । महेन्द्र अपने साथ बहुत से बौद्ध भिक्ष कों को ले गया 
शौर इस प्रक्रार लंका में वे पितक गए जो कि पटने की सभा में अभी निश्चित हुए थे। 
यह कहना अनावश्यक होगा कि लाङ्काके राजा तिसा ने हर्ष के साथ उस धर्म को 
ग्रहण किया जिसकी कि अशोक ने प्रसंशा की थी और जिसका उके पुत्र ने 
उपदेश किया था | इस प्रकार ईसा के पहले तीसरी शताब्दी में लङ्का ने बौद्ध धन 
को ग्रहण किया । इसके १५० वर्षा पीछे ये पितक नियमानुसार लिपित्रद्ध किए गये श्रौर 
इस प्रकार लङ्का के पाली पितकों में मगध के सबसे प्राथमिक बौद्ध धर्म का प्रामाणिक 
दुन्तान्त है । 
इन बातों से विदित होगा कि दक्षिणी बोड़ों के तीनों पितक ईसा के २४२ 
वर्ष, से अधिक पहले के हैं | क्योंकि जो ग्रन्थ सत्कार के योग्य प्राचीन नहीं थे वे 
पच्ने वीं सभा के नियमों में सम्मिलित नहीं किए गए थे | वास्तव में विनय पितक में 
इस बात के भीतरी प्रमाण मिलते हैं कि इस पितक फे मुख्य-मुख्य भाग वैशाली की 
सभा के पहले अर्थात्‌ ईसा के ३७७ वर्ष से अधिक पहले के हैं क्योंकि विनय पितक 
के मुख्य-मुख्य भागों में उपर्युक्त दसों प्रश्नों के बाद विवाद का कोई उल्लेख नहीं है। 
ये प्रश्‍न बौद्ध धर्म के इतिहास में वैसे ही आवश्यक हैं जैसा कि ईसाई धर्म में एरियन 
का विवाद हुआ है ओर उन्होंने समस्त बौद्ध सृष्टि में उसके केन्द्र तक खलबली डाल 
दी थी । इससे यह श्रनुमान स्पष्ट होता हे कि बिनय पितक के मुख्य भाग दूसरी सभा 
के पहले के अर्थात्‌ इसा के ३७७ वर्ष से अधिक पहले के हैं । 
इस प्रकार हमं दक्षिणी बौद्धो के धर्म ग्रन्थों से गौतम बुद्ध के सगय फे ठीक पीछे 
की शतान्दियों में भारतवष' के इतिहास के प्रामाणिक उपादान मिलते हैं | क्योंकि तीनों 
पितकों के विषय, गोतम की मत्यु के पीछे सो या दोसौ वष के भीतर ही निश्चित 
किए. गए और क्रम में लाए गए, जिस प्रकार कि चारों ईसाई ग्रन्थ ईसा की मत्यु के 
पीछे सौ दो सों वर्ष के भीतर ही भीतर बनाए और निश्चित किए गये थे। अतएव 
इन तीनों पितकों से गंगा की घारी के हिन्दुओं के जीवन ओर हिन्दू राज्यों के इतिहास 
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का धृत्तान्त विदित होता है और अन्त में उनमें बुद्ध के कार्य ओर उसकी शिक्षाश्रों 
का श्रधिक प्रामाणिक और कम बनावटी वृत्तान्त मिलता है, जो कि उत्तर के बौढ़ों 
से कदापि नहीं मिल सकता । उस समय को हिन्दू सभ्यता को सूचित करने ओर 
गौतम के जीवन चरित्र र कार्यों के बर्णन के लिए हम इन्हीं तीनों पितकों से सहायता 
लेगें । याद हम बुद्ध और उमके जीवन के विषय की कुछ बातें जानना चाहें तो अन्य 
सब मार्गों को छोड़ कर हमे इन्हों पाली ग्रन्थों का आश्रय लेना चाहिए 


ये तीनों ग्रन्थ सुत्तपितक, विनयपितक और अभिधम्म पितक फे नाम से प्रसिद्ध 
हैं । सुत्तपितक मे जो बातें हैं वे स्वयं गौतम बुद्ध की कही हुई कही जाती हैं। इस 
के सबसे प्राचीन भागों में स्वयं गौतम ही कार्य करने वाले और वक्ता हैं और उनके 
सिद्धान्त उन्हीं के शब्दों में कहे गए हैं | कभी-कभी उनके किसी चेले ने भी शिक्षा 
दी हैं और उसमें यह प्रगट करने के लिए कुछ वाक्य भी दिये गए हैं कि कहां और 
कव गौतम अथवा उनके शिष्य के वाक्य हैं। परन्तु समस्त सुत्तपितक में गौतम के 
सिद्धान्त और उनको आज्ञा स्वयं उन्हीं के शब्दों में रक्षित कही जाती है । 


विनय पितक में भिन्न ग्रों और मिच्न नियों के आचरण के लिए बहुत सूकम 
बिनय दिए गये हैं जो कि प्रायः बहुत तुच्छ विषयों पर हैं । गोतम गृहस्थ चेलों अर्थात्‌ 
उपासको को भी सत्कार की दप्टि से देखते थे परन्तु उनका यह मत था कि भिक्ष्‌, हो 
जाना शीघ्र निर्वाण प्राप्त करने का माग हैं । भिन्न ओं ओर मिच्न नियों की संख्याए 
जब बढ़ती गई तो विहार अर्थात्‌ मठ में उनके उचित आचरण के प्रायः बहुत सूम 
विषयों पर बड़ -वड़े नियम बनाने की श्रावश्यकता हुई । अपना मत प्रगट के उपरान्त 
गौतम ५० वर्ष तक जीवित रहे अतः इसमे सन्देह नही हो सकता कि इनमें से बहुत 
नियमों को स्वयं उन्होंने निश्चित किया है | इसके साथ यह भी निश्चित है कि इसमें 
से बहुत सूच्म नियम उनकी मृत्यु के पीछे बनाये गए, परन्तु विनयपितक में वे सत्र स्वयं 
उन्हीं की आज्ञा से बनाये हुए कद गये हैं । 


अन्त में अभिधम्म पितक मे भिन्न-भिन्न विप्रयों पर शास्त्रार्थ हैं, अर्थात्‌ भिन्न-भिन्न 


लोकों में जीवन को अवस्थाओं पर, शारीरिक गुणों पर, तत्यों पर, अस्तित्व के कारणों 
इत्यादि पर विचार किया गया है । 


क्फ ~ 


श्रव हम इन तीनों पितकों के विपयों की एक सच ह 
सुत्तपितक 


( १) दीर्घ निकाय अर्थत बड़े अन्य जिनमें ३४ रक्तों का संग्रह हे 1 
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(२) मज्मिम निकाय अर्थात्‌ मध्यम ग्रन्थ जिसमें मध्यम विस्तार के १५२ 
सूत्त हैं । 
( ३ ) सम्युत्त निकाय अर्थात्‌ सम्बद्ध ग्रन्थ | 
( ४ ) अंगुत्तर निकाय अर्थात्‌ ऐसे ग्रन्थ जिनमें कई भाग हैं और प्रत्येक भाग 
का विस्तार एक-एक करके बढ़ता गया है । 
(५ ) खुद्दक निकाय अर्थात्‌ छोटे ग्रन्थ । इनमें पन्द्रह ग्रन्थ हैं जिनका वर्ण न 
हम विस्तारपूर्वक करेंगे-- 
१ खुद्दकपाथ श्रर्थात्‌ छोटे-छोटे बचन । 
२-धम्मपद-जिसमें धार्मिक आज्चाओं का एक अच्छा संग्रह है | 
३--उदान - जिसमें ८२ छोटे-छोटे छुन्द हैं और ऐसा कहा जाता है कि इन्हे 
गोतम ने भिन्न-भिन्न समयों में बड़े जोश में कहा था । 
४ इतिवुत्तिक अर्थात्‌ बुद्ध की कही हुई ११० बातें । 
५--सुत्तनिपात - जिसमें ७० शिक्षाप्रद छुन्द हैं । 
६--विमानवस्थु--जिसमें स्वगीय महलों की कथाएँ हैं 1 
७ ~ पेतवत्थु--जिसमें प्र तों का विषय है । 
८--थेरगाथा--जिसमें भिक्षुं के लिए छुग्द हैं । 
६--श्रेरीगाथा--जिसमें भिन्न नियों के लिये छन्द हैं । 
१०--जातक - जिसमें पूव जन्मों की ५५० कथाएँ हैं। 
११--निद्देश--जिसमें सुत्तनिपात पर सारिपुत्त का भाष्य हैं | 
१२-पतिसम्भदा ~ जिसमें अन्तरज्ञान का विषय है । 
१३--अपदान--जिंसमें ञ्ररहतों की कथाएँ है | 
१४--बुद्धवंश--जिसमें गौतमं बुद्ध तथा उनके पहले के २४ बुद्धों के जीवन 
चरित्र हैं । 
१५--चरियापितक --जिंसम गोतम के पूर्व जन्मों के सुकम्मौं का वर्णन है। 
( २ ) विनयपितक 
(१) विभङ्ग । डाक्टर ओडेनवर्ग और डाक्ठर राईज डेविडस साहबों का मत है 
कि यह पातिमोकख का केवल बिस्तृत पाउ है अर्यात्‌ भाष्य सहित पातिमोक्ख पापों और 
उनके दण्ड का सूत्र रूप में संग्रह है जिसका पाठ प्रथेक अमावास्या और पूर्णिमा को 
किया जाता है ओर ऐसा समझा जाता है कि इस धर्म के अनुयायी जो कुछु पाप करते 
हैं उसे वे स्वीकार कर लेते हैं ओर उस पाप से मुक्त हो जाते हैं । 
(२) खण्ठक श्रर्थात्‌ महावग्ग और चुल्लवग्ग । 
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(३) परिवारपाथ--जो कि विनयपितक फे पूर्व भागों का एक पीछे फे समय का 
तंस्करण ओर परिशिष्ट भाग है ।† 
(३) अभिधम्मपितक 


(१) घम्मसँगनी- जिसमें भिन्न-भिन्न लोकों में जीवन की अवस्थाश्रों का 
वर्णन है। 


(२) विभंग--जिसमें शाखा की १८ पुस्तके हैं । 
(३) कथावस्थु--जिसमें विवाद के १००० विषय हैं । 
(४) पुग्गलपन्नत्ति- जिसमें शारीरिक गुणों का विषय है | 
(५) धाठुकथा--जिसमें तत्वों का वर्णन है । 
(६) यमक- श्रर्थात्‌ जिसमें एक दूसरे मिम्न या मिलती हुई बातों का वर्णन है। 
(७) पत्थान--जो श्रस्तित्व के कारणों के विषय में है । 
ये इन तीनों पितकों के विषय हैं जो कि हम लोगों के लिये रक्षित हें श्रीर जो 
बुद्ध के जीवन चरित्र ओर कार्यों तथा भारतवर्ष फे इतिहास के लिये बड़े प्रामाणिक 
उपादान है । यद्यपि जिस समय ये तीनों पिहक निश्चित और संगृहीत के किए, गए उस 
समय लोग लिखना जानते थे परन्तु फिर भी सैकड़ों वघ तक वे केवल कंठाग्र रख कर 
रक्षित रक्खे गए थे। 
तीनों पितक और उनके भाष्यों को भी प्राचीन समय के बुद्धिमान भिक्तुओं ने 
केवल मुख द्वारा सिखलाया और ये पवित्र ग्रन्थ ईसा के एक शताब्दी अर्थात्‌ 
लगभग ८८ बर्ष पहले लिपि-वड किए गए जैसा कि हम पहले देख चुके हैं। 


यह वात प्रसिद्ध है कि गौतम ने भारतवष' के लेखकों ओर सोचनेवालों के पूर्व 
उदाहरणों पर न चल कर भारतदष' के लोगों में अपने धर्म का प्रचार केवल सर्वसाधारण 
की भाषा में किया था संस्कृति में नहीं | चुरलवग्ग में ( ५, ३३, १ ) यह कहा गया है 
कि “दो भिक्तु भाई थे जिनका नाम यमेलु और ठेकुल था । वे ब्राह्मण थे ओर बोलने 
तथा उच्चारण करने में निपुण थे ।” वे लोग गौतम के पास गए श्रौर बोले--“हे 


† परन्तु यह अशोक के समय में बनाया गया था ओर दीपवंश ( ७, ४२) में 
लिखा है कि उसका पुत्र महेन्द्र इसे लंका ले गया । जिन ग्रन्थों को महेन्द्र लंका ले गया 
था उनके नाम इस प्रकार दिये हैं- पांचों निकाय ( सुत्तपितक ); सातो ( अविधम्म ), 
दोनों विभंग; परिवार ओर खण्डक ( विनय ) । 
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महाराज | इस समय मिन्‍्न-भिस्त नाम, कुश्च, जाति और गोत्र के ज्ञोग भिळु हों गये हैं । 
ये लोग अपनी-अपनी भाषा में बुद्धों के वाक्‍्पों को नष्ट करते हैं। इस कारण हे महाराज । 
हम लोगों को आज्ञा दीजिए कि हम लोग बुद्रों के वाक्यों की रचना संस्कृत छुन्दों 
( छन्ढसोञ्रारोपेभ ) में करें 1? परन्तु गोतम इसे नहीं चाहते थे । वे नम्र तथा नीच 
लोगों के लिये कार्य करते थे, उनका आदिश सर्वसाधारण के लिये था श्रोर इस कारण 
उनकी यह इच्छा थी कि वे उन्हीं की भाषा में उन्हें सि्ज्ञाए जांय । “हे मित्षुओ्रों, तुम्हें 
बुद्धों के वाक्य ( संस्कत ) छन्द में नहीं रचने चाहिने ““हे मिबुग्रों ! में तुम्हें आशा 
देता हूँ कि तुम बुद्दों के वाक्य अपनी ही भाषा में सीखो ।” 
साधारणतः हम इन तीनों पितको के लिये उन्ही वाक्पों का व्यवहार कर सकते 
हैं, जिन्हें डाक्टर राइज डेविइस औ्रौं' डाक्टर ओडनवर्ग ने विनयपितक के लिये व्यवहार 
किया है “इसका पाठ, जैसा कि वह हम लोगों के सामने है चाहे यह अपने भिन्न-भिल् 
भागों के साथ मिलान किया जाय ग्रथवा उसके उत्तरी वचेत्रचाये भाग के साथ। परन्तु 
वह सब प्रमाणों से ऐता रक्षित है कि हम लोग इन पाली पुस्तकों को उस प्राचीन, 
सागधी पाठ का प्रामाणिक दर्पण मानते में है जो कि अधिकांश प्राचीन बौद्ध मठो में 
स्थिर किया गया था । मगध की भाषा का वह पाठ हम लोगों को कदाचित्‌ अरब कभी 
प्रात न होगा ओर अब हम यह भी आशा नहीं कर सकते कि उस पाठ का कुछ भाग 
ही हमको मिल जाय | अधिक-से-अधिक हम लोगों को इन प्राचीन भिलुओं का अनु- 
गृहीत होना चाहिये कि उन्होंने हमारे लिये उसका एक अनुत्राद रक्षित रक्खा है जो कि 
मागधी भाषा से बहुत कुछ मिलती हुई एक भाषा में हैं ओर वह ऐसी पूर्ण और प्रामाणिक 
अवस्था में है जैसा कि पाली भाषा का विनयपितक है |”? 


~ 


अदठाईसवाँ अध्याय 
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ईसा के पहले छुठी शताब्दी में मगध राज्य बड़ा प्रतल हो रहा था । यह 
राज्य आज कल के दक्षिणी बिहार में था और गङ्गा के दक्षिण सोन नदी के दोनों 
ओर फैला हुआ था । गङ्गा के उत्तर में लिच्छुवि लोगों का एक दूसरा प्रतल राज्य 
था | मगध के राजा विम्बिसार की राजधानी गङ्गा के दक्षिण राजगुह में थी । पूरब की 
ओर अंग का राज्य अर्थात्‌ पूर्वी विशार था जितका उल्तेख मगब के सम्बन्ध में आता 
है और अंग को राजधानी चम्पा में थी | उत्तर पश्चिम की ओर दूर जा कर कोशजौं 
का प्राचीन राज्य था और उसको राजधानी अयोध्या अथवा साकेत से हटाई जाकर 
उत्तर की ओर श्रावस्ति में थी जद्राँ कि जिस समय का हम वर्णन कर रहे हैं उस 
समय प्रसेनजित राज्य करता था । दक्षिण की ओर काशी का प्राचीन देश भी उस 
समय श्रावस्ति के राजा के अधीन जान पड़ता है ओर प्रसेनजित का एक प्रतिनिधि 
बनारस में राज्य करता था | 


कोशल के राज्य के कुछ पूरव रोहिणी नदी के आमने सामने के दोनों किवारों 
पर दो जातियां अर्थात्‌ शाक्य और कोलियन जातियां जो कि एक प्रकार से स्त्रतन्त्र थीं 
ओर जिनकी स्वतन्त्रता का कारण उनका बल नहों था बरन्‌ उसका कारण मागथ ओर 
ओर कोशल के राजाओं का परस्पर अविश्वास था। शाक्यों की राजधानी कपिल 
वस्तु थी और उन लोगों का उस समय कोलियन लोगों के साथ मेल था। शाक्यो 


र सरदार शुद्धोदन ने कोलियन लोगों के सरदार की दो कन्याग्रों से वित्राह 
या था। 


शुड्ोदन को इनमें से किसी रानी से भी बहुत वर्पो तक कोई पुत्र उसन्न नही 
हुआ ऑर शाक्यों के उत्तराधिकारी होने को आशा जातो रही । परन्तु अन्त में बड़ी 
रानी को गर्भे रहा श्रोर प्राचीन रीति के अनुसार उन्होंने पुत्र जन्माने के लिये अपने 
पिता के घर को प्रस्थान र्या । परन्तु वहाँ रदुँचने के पहले ही उसे लुम्त्रिनी के 
सोहावन कुंज में पुत्र उत्पन्न हुआ । अतएव लोग रानी और उसके पुत्र को कपिलवस्तु 
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में ले आए और बहाँ रानी सात दिन के उपारान्त मर गई और लड़के को छोटी 
रानी से पाले जाने के लिये छोड़ गई । 

गौतम के जन्म के सम्बन्ध में स्वभावतः बहुत सी कथाएँ कहीं जाती हैं परन्तु 
यह बात बड़े आश्चर्य की है कि वे कथाएँ जो ईसा मसीह फे जन्म की कथाओं से 
समानता रखती हैं, उनमें से एक को हम यहाँ उद्धत करेंगे । असित ऋषि ने देवताश्रों 
को प्रसन्न हृदय से सत्कार करके उसने उस समय पूछा--“देवताश्रों का समूह इतना 
अधिक प्रसन्न क्यों है और वे अपने कपड़े पकड़ कर क्यों हिला रहे हैं ! 

“बोधिसत्त जो कि अत्योत्तम मोती के सद्दश और ग्रद्वित्तीय है, संसार के लोगों 
के लाभ और सुख के लिये लुग्वनी के देश में शाक्यो के यहाँ उत्पन्न हुआ है । इस 
कारण हम लोग हर्षित और बहुत ही प्रसम्न है ।” यह उत्तर पाकर यह ऋषी सुद्ोंदन 
के यहाँ गया और उसने पृष “वह राजकुमार कहाँ है ! मैं उसे देखना चाहता हूँ ।” 

तब शाकयों ने असित को बह पुत्र दिखलाया जो कि बड़े चतुर .कारीगर से 
भट्टी के मुँह पर बनाये हुए चमकते हुए सोने की भाँति प्रताप और सुन्दरता से चमक 
रहा था | और तब ऋषि ने कहा कि-- यह लड़का पूर्णज्ञान को प्राप्त होगा और धर्म 
को स्थापित करेगा और उसके धर्म का प्रचार होगा । ( नालक सुत्त) 


इस पुत्र का नाम सिद्धार्थ रक्खा गया परन्तु उसके घर का नाम गौतम था। 
वह शाक्य वश का था और इसीलिये बहुधा वह शाक्य सिह भी कहा जाता हैं ओर 
जब उसने अपने सुधार किये हुए. मत का प्रचार किया तो वह बुद्ध अर्थात्‌ जागृत 
या बुद्ध सम्पन्न कहलाया । 


गौतम की बाल्यावस्था की वहुत कम बातें विदित हैं। उन्होंने अपनी चचेरी 
बहिन अर्थात्‌ कोली के सरदार की पुत्री सुभद्रा अथवा यशोधरा से १८ वर्षकी 
आवस्था में विवाह किया । ऐसा कहा जाता है कि गौतम उन वीरोचित कसरतों को 
नहीं करता था जिन्हें कि उस समथ के सब छत्री लोग प्रस्ता पूर्वक करते थे 
उसके सम्बधी लोग इस बात की शिकायत करते थे । इस कारण उसके गुणो की 
परीक्षा करने के लिये एक दिन नियत किया गया और ऐसा कहा जाता है कि उसमे 
शाकयों के इस राजकुमार ने अपने सब कुटुम्बियो से श्रेष्ठता दिखलाई । ' 
अपने विवाह के दस बघ* पीछे गौतम ने दर्शन शास्त्र और धर्म के अध्ययन 
: के लिये अपना घर और स्त्री छोड़ने का संकल्प बिया | इस राजकुमार का अपना 
घर और अधिकार छोड़ने की कथा सुप्रसिद्ध है । इसके पूर्व उसने बहुत समय तक 
मनुष्य जाति के पाप और दुःखों के विष्य में बड़ी गम्भीरता और दुःख के साप 
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वचार किया था और उसने धन श्रीर अधिकार की व्यर्थता को समझा होगा । अपने 
पख, अधिकार और धन के बीच रह कर वह गुप्त रीति से इससे भी अधिक कोई वस्तु 
गास करना चाहता था जो कि न तो घन और न अधिकार से मिल सकती थी । राज- 
[हल फे हुल और बिलास के बीच भी उसके हृदय में मनुष्यों के दुःख को दूर करने 
फा उपाव सोचने की एक प्रवल और अनिवार्य कामना उठी। ऐसा कहा जाता है कि 
एक निर्वल इद्ध मनुष्य को, एक रोगी मनुष्य को, एक सड़ी हुई लोथ को, और एक 
प्रोग्य सन्यासी को देख करः उसकी इच्छा अपना घर द्वार छोड़ने की हुई । इस कहानी 
मै बहुत कम सत्यता, है और उससे केवल वे विचार प्रगट होते हैं जो क्रि उसके हृदय 
में गृहस्थी के जीवन के दुःखों ओर संसार से वैराग्य की शान्ति के विषय में उठते थे । 


इस समय उसको एक पुत्र उत्पन्न हुआ । ऐसा कहा जाता है कि इसका समा- 
चार उसको एक वाटिका में नदी के तट पर दिया गया ओर विचार मग्न इस युवा ने 
केवल इतना दी कहा “यह एक नया और मजबूत बन्धन है जिसे मुझे तोड़ना पड़ेगा |? 
इस समाचार से शाक्यो के हृदय में बड़ी प्रसन्नता हुई र राज्य के उत्तराधिकारी के 
जन्म के उत्सव के गीतों से कपिल बस्तु गूँज उठा । जिस समय गोतम नयर को लौटा 
तो वह चारों ओर से बधाइयाँ सुनने लगा और उसने एक युवती को यह कहते हुये सुना 
कि “ऐसे पुत्र और पति के माता, पिता और स्त्री सुखी हों ।? गौतम ने सुखी शब्द से 
“पापों शरीर पुनर्जन्म”? मुक्ति पाने का अर्थ समझा और उसने अपना मोतियों का हार 
उतार कर उस युवती को दे दिया । युवती ने समझा कि राजकुमार मुझ पर मोहित हो 
गया है । वह वेचारी क्या जानती थी कि राजकुमार के हृदय में कैसे-कैसे विचार 
डतन्न हो रहे थे । 


उस रात्रि को गोतम अपनी स्त्री के द्वार पर गया और वहाँ उसने जगमगाते 
हुये दीपक के प्रकाश से बड़े सुख का दृश्य देखा | उसकी युवा पत्नी चारों ओर फूलों से 
घिरी हुई पड़ी थो और उसका एक हाथ वच्चे के सिर पर था | उसके हृदय में बड़ी 
घ्रभिलापा उठी कि सव सांसारिक मुखों को छोड़ने के पहले वह बच्चे को ्रपनी गोद 
मं ले परन्तु वह ऐसा करने से रुक गया । बच्चे की माता कदाचित्‌ जाग जाय ओर 
प्रियतमा की प्रार्थनाएँ कदाचित उसके हृदय को हिला दें आर उसके संकल्प मं वाधा 
डाल दें । अतएवं बह इस सुखी दृश्य अथात्‌ अपने सब सुख, ओर स्नेह के घर से 
चुपचाप निकल गया ! उसी एक क्षण में, उसी रात्रि के अन्धकार मे उसमे सदा के लिये 
अपने धन, सम्मान ओर अधिकार को, अपनी ऊँची मर्यादा ओर अपने राजकुमार के. 


~ 


नाम को ओर सव से वट कर अपने सुखी घर के स्नेह को अर्थात्‌ अपनो युवा पच्नो की. 
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'प्रीति और उसकी गोद में सोये हुये सुकुमार वच्चे के स्नेह को तिजाँजलि दे दी। वह 
यह सब छोड़ कर निर्धन विद्यार्थी और गृहहीन पथिक होने के लिये निकल पढ़ा। 
उसके सच्चे नौकर चन्न ने उसके साथ रहने और सन्यासी हो जाने को आशा माँगी 
“परन्तु गौतम ने उसे वापस भेज दिया और वह अकेला राजग्रह को चला गया | 


हम ऊपर कह चुके हैं कि राजग्रह मगधों के राजा बिम्बिसार की राजधानी थी 
ओर वह एक घाटी में पांच पहाड़ियों से घिरी हुईं थी । कुछ व्राह्मण सन्यासी लोग इन 
पहाड़ियों की गुफाओं में रहते थे जो कि नगर सेग्रध्ययन तथा ध्यान करने के लिए काफी 
दूर थी परन्तु इतनी दूर नहीं थी कि नगर से सामिग्री लाने में कठिनता हो। गौतम 
पहले एक अलार नामी सन्यासी के पास रहा और फिर उद्रक नामी सन्यासी के पास) 
श्रौर उससे वे सब बातें सील लीं जो कि हिन्दू दश न शास्नज्च सिखन्ञा सकते थे । 


परन्तु इससे संतोष न पा कर गौतम ने यह देखना चाहा कि तपस्या करने से 
क्या दैवी ज्ञान और शक्ति प्राप्त हो सकती है । अतएव वह उरबला के जंगल में जो 
कि आज कल के बुद्ध गया के मन्दिर के निकट था. गया और पाँच चेलों के सहित 
उसने छः बरसों तक सबसे कठोर तपस्याएँ की ओर दुःख सहे | चारों ओर उसकी 
'बड़ी प्रसिद्धि हुई क्योंकि अज्ञानी और मिथ्या विश्वासी लोग सदा ऐसी तपस्याग्रौं को 
प्रश सा करते हैं | परन्तु गौतम को जिस वस्तु की खोज थी वह उसे न मिली | श्रत्त 
में एक दिन वह केवल दुर्बलता के कारण गिर पड़ा और उसके शिष्यों ने समभा कि 
ह मर शया | परन्तु वह होश में आया और तपस्याओं से कुछ लाभ होने की आशा 
न पाकर उसने उन्हें छोड़ दिया । जब उसने तपस्या छोड़ दी तो उसके शिष्य लोगों के 
हृदय से जो कि उसके उद्देश्य नहीं समभते थे उसका सत्कार जाता रहा | वे 
अकेला छोड़ कर बनारस चले गए । 


संसार में अकेला हो कर गौतम निरंजरा नदी के तट पर भ्रमण करने लगा | सबेरै 
उसे एक देहाती की कन्या सुजाता से भोजन मिलता रहा श्रौर वह प्रसिद्ध वोधी वृ 
अर्थात बुद्धि के वक्ष के नीचे बैठा रहा । इस समय उसे जो मार अर्थात्‌ दुष्ट भूत 
'ललचाता था, उसके विषय में बहुत सी कथाएँ कहीं गई हैं और आश्चर्य है कि 
कथाएँ ईसा मसीह की कथाओं के सदश हैं | वह बहुत समय तक विचार करता रहा 
अर अपने गत जीबन फे दृश्य उसके हृदय के सामने ते रहे । जो विद्या उसने पर 
“की थी उसका कोई फल नहीं हुआ, जो तपस्यायें उसने कीं वे भी निरर्थक हुई, उसकै 
शिष्यौं ने उसको संसार में अफेला छोड़ दिया । क्या वह-अब अपने सुखी घर को, 
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पनी प्रिय स्त्री के पास, अपने छोटे बच्चे के पास, जो कि अत्र छु वर्ष का होगा, 
पने प्रिय पिता और प्रिय प्रज्ञा के पास लौट जाय १ यह सम्भन्र था, परन्तु इससे 
तोष केसे प्रात होता | जिस कार्य में उसने अपने को लगाया था उसका क्या होता! 
नहीं विचारों तथा सन्देह में वह बहुत समय तक बैठा रहता, यहाँ तक कि सत्र सन्देह 
चेरे के कुहरे की तरह दूर हो गए और सत्य का ग्रकाश उसको आँखों के सामने 
पमकने लगा । यह सत्य क्या था जिसे कि न तो विद्या और न तपस्या सिखला सकी १ 
उसने कोई नई वस्नु नहीं जानी थी, कोई ज्ञान नहीं प्रात किया था, परन्तु उसके धार्मिक 
वभाव और उसके दयलु हृदय ने उन्हें बता दिया कि पवित्र जीवन और सबको प्यार 
झरना हो सब पापों की सच्ची तपस्या है । आत्मोन्वति और सब्र का प्रेम यही नई बात 
जो उसने मालूम की थी वही वीद्ध धर्म का सार है । 


गीतम के हृदय में जो उद्देश्य थे और जिनकी शांति इस प्रकार हुईं उसका 

वर्णन बीडअन्यों में अदूमुत बटनाओं के साथ किया गया है। उनमें लिखा है कि सव 

पेधाच्छुत्न और ग्रंथकारमय था, प्रथ्वी और समुद्र हिल रहे थे, नदियां उलटी बह कर 

अपने उद्गम में जा रही थीं ओर ऊवे-ऊंवे पहाड़ों को चाटियां नीचे आ गिरी थीं। 

क्टर राइज डेविहूस्‌ साद्व ठीक कहते हैं कि इन कथाओं का गृहु अर्थ है ओर ये 

पहले रद्ध श्रवाक्य प्रयल हैं जिन्हें कि हिन्दू हृदय ने एक प्रवल मनुष्य के उद्देगों को 
रन करने के लिए किया था |” 


गीतम के पुराने गुरू मर गए थे और इसलिये वह अपने पांचों चेलों को यह 
प्य प्रगट करने के लिये बनारस गया | मार्ग में उवे उपक नामो एक मनुष्य मिला 
॥ कि आजीवन योगियों के सम्प्रदाय का था। उसने गोतम के गम्भीर और सुखी मुख 
मे देख कर पूछा--“मिन्र म्हारा मुख शान्त है और तुम्हारा रंग स्वच्छ और प्रकाश- 
य है। मित्र तुमने किस नाम से इस संसार को छोड़ दिया है ! तुम्हारा गुरू कौन है ! 
हारे सिद्धान्त क्या हैं १” इसका उत्तर गौतम ने यह दिया कि मेरा कोई गुरू नहीं है 
प्रौर मैने सत्र कामनाग्रों को दमन करके निर्वाण प्राम किया है। उसने कहा कि “मैं 
सार के अंबकार में परत्व का ढिंढोरा पीटने काशी जा रहा हूँ ।? उपक ने उसकी वातें 
(हीं समभी और दौ चार वात कइ कर उसने कहा “मित्र कदाचित ऐसा हो हो।» 


[i काइ > हि श्रौ 
«दै कद थरार सिर दिला कर उसने दूसरा रास्ता पकड़ा और चज्ञवा चता ( महप्वस्ग 
1 ६ ) | 
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वनारस में सन्ध्या के ठन्डे समय गौतम ने मृगदाय में प्रवेश किया और वहां 
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उसे उसके पाँचौं चेले मिले और उसने उन्हें अपने नए सिद्धान्त समभाए | 

“हे भिन्नुओं, दो ऐसी बातें हैं जिन्हें उन मनुष्यों को नहीँ करना चाहिए जिन्होंने 
संसार त्याग दिया हो, अर्थात्‌ एक तो उन वस्तुञ्रों की आदत डालनी नहीं चाहिए जो 
कि मनोविकार से और विशेषतः कामाशक्ति से उत्पन्न होती हैं क्योंकि यह नीच मिथ्या 
आयोग्य है । और दूसरे तपस्याओं को नहीं करना चाहिए. जो कि दुखदाई अयोग्य और 
अलाभदायक हैं । 

हे भिन्नुओं इन दोनों बातों को छोड़ कर एक बीच का मार्ग है जिसे कि तथा- 
गत (बुद्ध ) ने प्रगट किया है । यह मार्ग नेत्रों को खोलता है और ज्ञान देता है, 
उससे मन की शान्ति, उच्चत्तम ज्ञान और पूर्णं प्रकाश श्रर्थाम्‌ निर्वाण परापत 
होता है | 

और तव उसने उन्हें सुःख-ट॒ःख़ के कारण, दुःख के नाश और दुःख के नाश 
करने के मार्ग के सम्बन्ध की वातें बतलाई । जिंस मार्ग का उसने वर्णन किया है उसमें 
आठ बातें हैं अर्थात्‌ यथार्थ विश्वास, यथार्थ उद्देश्य, यथार्थ भाषण, यथार्य कार्य, यथार्थ 
जीवन, यथार्थं उद्योग, यथार्थ मनःस्थिति और यथार्थं ६ न । 

आर गौतम ने ठीक कहा है कि यह सिद्धान्त “हे भिन्लुओं प्राचीन सिद्धान्तों में 
नहीं है |? “बनारस में मृगदाय के मठ में बुद्ध ने सत्य के राज्य के प्रधान पहिए को 
चला दिया है और वह पहिया किसी ख्ामन अथवा ब्राह्मण द्वारा, किसी देवता द्वारा, 
किसी ब्रह्मा अथवा मार द्वारा और सृष्टि में किसी के द्वारा भी कभी नहीं उलटाया जा 
सकता ।? ( धर्म चक्क्र प्पवत्त न सुत्त, अंगुत्तर निकाय ) । 


यह कहना अनावश्यक है कि पहले के पाँचौं चेलों ने उसका धर्म स्वीकार किया 
और चे ही इस धर्म के पहले सभ्य हुए । 

बनारस के धनाढ्य सेठी ( महाजन ) का पुत्र यश उसका पहला ग्रहस्थ नेला 
हुआ और सुख और धन की गोद में पले हुए इस युवा के धर्म परिवर्तन का वृत्तान्त 
यहाँ उल्लेख करने योग्य है | “उसके तीन महल थे--एक जाड़े के लिये, दूसरा गर्मी 
के सिये ओर तीसरा बरसात के लिये ।” एक दिन रात्रि को वह नींद से जगा और 
उसने कमरे में गायिकाओं को अब तक सोते पाया और उनके वस्त्र बालों तथा गाने के 
साजों को छिन्न-मिन्न देखा | इस युवा ने जो कि प्रत्यक्ष सुख क जीवन से तृप्त हो चुका 
था अपने सामने जो कुछ उसने देखा उससे उसे बहुत घृणा हुईं और गहरे विचार में 
होकर उसने कहा “द:ख कैसा दुःख है, केसी विपत्ति है ?? और बह घर से निकल कर 
वाहर चला गया । 

यह प्रभात का समय था और गौतम ने जो कि हवा में - इधर-उधर. टहल रहा 
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था इस ब्याकुल और दुखी युवा को यह कहते ।हुए सुना” दुखः कैसा दुःख है । कैसी 
विपत्ति है ।?? उसमे उससे कहा हे यश यहां कोई दुःख ओर कोई विपत्ति नहीं है | 
हे यश यहां आकर बेठो और में तुम्हे सत्य का मार्ग मसिखलाऊंगा 1? और यश ने इस 
ऋषि आचाय के मुख से सत्य को सुना । 

यश के माता पिता और स्त्री उसे न पाकर सब गौतम के पास आए ओर उन 
लोगों ने भो पवित्र सत्य को सुना और वे भी शीघ्र ही गृहस्य चेले हो गये । ( महावग्ग 
१, ७ और ८ ) 

बनारस में आने के पाँच मास के उपरान्त गोतम के ६० चेले हो गये । उसने 
उन चेलो को बुलाया और मनुष्य जाति की मुक्ति के लिये उन्हें भिन्न-भिन्न [दिशाओं में 
सत्य का प्रचार करने के अभिप्राय से कह कर भेजा कि “ हे भिल्नुम्रों प्रव तुम 
जाओ रौर बहुतों के लाभ के लिये, बहुनों की कुशल के लिये, संसार की दया के 
निमित्त, देवताश्रों और मनुष्य की भलाई, लाभ और कुशल के लिये म्रमण करो । तुम 
में से कोई दो भी एक ही मार्ग न जाओ । हे भिक्तुओं तुम लोग उस सिद्धान्त का 
प्रचार करो जो कि आदि में उत्तम है, मध्य में उत्तम है, ओर अन्त मं भी उत्तम है। 
सम्पन्न, पूर्ण ओर पवित्र जीवन का प्रचार करो |? ( महावग्ग *, २, १, ) इसके 
ङ.रान्त किसी धर्म के प्रचारक ने अपने धर्म का प्रचार प्रथ्वी की ओर तक करने में 
श्रधिक पवित्र उत्साह नहीं दिखलाया जैसा कि गोतम के ञ्रनुयायियों ने उपरोक्त पवित्र 
आजा का पालन करके दिखलाया है । गौतम स्वयं उरबला को गया यश बनारस 
में रहा । 

डरबला में गौतम ने तीन भाइयों को अपने धर्भ का अनुयायी बनाया जिनका नाम 

काश्यप था ओर जो वैदिक धर्म के अनुसार अग्नि की पूजा करते थे और बड़े प्रसिद्ध 
सन्यासी और दर्शन शास्त्रज्ञ थे । इससे गौतम को बड़ी प्रसिद्धि हुई । सबसे बड़ा भाई 
ठरवला काश्यप ओर उसके शिष्यगण ने “श्रगने वाल खोच दिये ओर अपनी सामग्री 
तथा अग्निहोत्र को वस्तुएं नदी में फेक दीं ओर बुद्ध से पब्वाज्ज और उपसंपदा 
विधान को ग्रहण किया | उके भाइयों ने भी जो कि नाड़ी ( निरंगना नदी ) पर गया में 
रहते थे उसका अनुकरण किया । (महावग्ग १, । १४-२० ) 

काश्यपों के धर्म परिवर्तन से बड़ी हलचल मच गई ओर गीतम अपने 
नये चेले ओर एक हजार श्रनुवायियों को लेकर मगध की राजधानी राजगृह की ओर 
चला । इस नये धर्म प्रचारक का समाचार शीघ्र राजा को पहुँचा श्रोर सेनिय विभ्वि- 
सार बहुत से ब्राह्मण और वेश्यों को साथ लेकर गौतम से मिलने के लिये गया । 
यहाँ वह प्रसिद्ध उरवला काश्यप को देख कर यह न जान सका कि इस प्रसिद्ध 
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ब्राह्मण ने गौतम को अपने धर्म में कर लिया अथवा गौतम ने उसको अपने धर्म में 
कर लिया है | गीतम राजा के सन्देह को समझ गया और उस पर बात विदित करने 
के लिये उसने काश्यप ने पूछा “हे उरबला के निवासी, तुमने क्या ज्ञान प्राप्त किया 
कि जिससे तुमने अपनी तपस्या के लिये प्रसिद्ध होकर पवित्र अग्नि की पूजा छोड़ दी ।” 
काश्यप ने उत्तर दिया कि हमने शान्ति की अवस्था देखी है और हवन तथा वलिदानों 
में अब हमें प्रसन्नता नहीं मिलती | राजा यह सुनकर आश्चर्यित और हर्षित हुआ 
और अपने श्रसंख्य अनुचरों के साथ गौतम का अनुयायी हो गया और उसने दूसरे 
दिन गौतम को अपने साथ भोजन करने को निमन्त्रण दिया | 


तदनुसार यह अकेला भमण करने वाला राजा का अ्रतिथि होकर सत्कार के 
साथ राजभवन को गय। और मगध के समस्त निवासी इस प्रीति के धर्म के बड़े उप- 
देशक को जो कि अचानक पृथ्वी पर आविभूत हुआ था, देखने के लिये एकत्रित 
हुए । तब राजा ने गौतम के रहने के लिये निकट में वेलुवन का कुँज नियत किया 
ओर वहाँ गौतम अपने अनुयायियों के साथ कुछ समय तक रहा । थोड़े ही समय में 
उसने दो प्रसिद्ध व्यक्तियों को अर्थात्‌ सारिपुत्र ओर मोग्मल्लान को अपने धर्म का 
अग्रुयायी बनाया । (भहावग्गा १,२२-२४ ) 


गौतम के नित्य के जीवन का वर्णन डाक्टर ओडेनवर्ग साहत्र ने भली भाँति 
किया हे । “बह श्रोर उसके चेले सवेरे तड़के उठते हैं, जिस समय कि आकाश में 
दिन का प्रकाश दिखलाई देता है और वह तड़के का समय आत्मिक कार्यों तथा अपने 
चेलों के साथ बात चीत करने में व्यतीत करता है और इसके उपरान्त वह अपने 
साथियों के सङ्ग नगर की ओर जाता है । उन दिनों में जव कि उनकी प्रसिद्धि सबसे 
अधिक हो गई थी ओर जब उसका नाम समस्त भारतवप्र में सबसे प्रासद्ध नामों में 
लिया जाता था यह मनुष्य जिसके सामने गजा लोग भी सिर भुकाते थे, अपने हाथ में 
खप्पड लेकर नित्य गलियों ओर रास्तों में द्वार-द्वार विना कुछ प्रार्थना किये हुये नीची 
इष्टि किये चुपचाप खड़े देखे जाते थे और लोग उसी खप्पड़ में भोजन का एक ग्रास 
डाल तेते थे |”? 


इस प्रकार अपने समय का सबसे बड़ा मनुष्य निस्य द्वार-द्वार मिक्ता मांगता 
था ओर ममुप्यों और स्त्रियों को अपने धर्म का उपदेश करता था क्‍योंकि मनुष्यों की 
तरह स्त्रियाँ भी गौतम के वाकय सुनती थीं | “स्त्रियों के वाहरी संसार से जुदा रहने 
की रीति जो उत्तर काल से चली है, प्राचीन भारतवर्ष में विल्कुल नहीं थी । स्त्रियाँ 
मनुष्य के बुद्धि विषयक जीवन में सम्मिलित थीं और भारतवासियों के सबसे अधिक 
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उत्तम और मृटु महाकाब्यों से हमको विदित होता है कि चे सच्चे स्री धर्म को कैती 
अच्छी तरह समझती और मानती थी 1? 


गौतम का यज्ञ अब उसकी जन्म भूमि तक पहुँच गया था और उसके बृद्ध 
पिता ने उसे एक बार देखने को अभिलाषा प्रगट की | ्रतएव गौतम कपिलवस्तु को 
गया परन्तु अपने नियमानुसार यह नगर के बाहर कुँज में ठहरा । उसके पिता और 
सम्बन्धी लोग वहाँ उसे देखने गये और दूसरे दिन गौतम स्वयं नगर में गया और उन्हीं 
लोगों से भिन्ना माँगने लगा जो कि उसे एक समय अपना प्रिय राजकुमार और मालिक 
समझते थे । फिर ऐसा कहा जाता हे कि राजा मे गौतम को इस कार्य के लिये धिक्कारा 
परन्तु गौतम ने उत्तर दिया कि यह उसकी जाति की रीति है | राजा ने कहा ' परन्तु 
हम लोग एक प्रतापी योडाओं के वंश में उत्पन्न हुए हैं और उनमें से कभी किसी ने भी 
अपने भोजन कें लिये भिक्षा नहीं माँगी ।» गौतम ने उत्तर दिया * 'वुम और तुम्हारे बंश 
को उत्पत्ति राजा से हुई हो परन्तु मेरी उत्पत्ति प्राचीन बुद्धों से है ।” राजा अपने पुत्र 
को राजभवन में ले गया और वहाँ उसकी स्त्री को छोड़ कर उसके कुद्धम् के और सब 
लोग उससे मिलने के लिये आये | विचारी त्याग की हुई यशोधरा ने पत्नी के टः और 
पत्नी के घमण्ड के साथ कहा “यदि उसकी हष्टि में में कुछ हैँ तो वे स्वयं मेरै पाव 
वेगे । मैं वहाँ उनका स्वागत अधिक उत्तमता से कर सकती हूँ 1» गोतम उसे समभ 
गया और अपने साथ केवल दो शिष्य को लेकर उसके पास गया | जव यशोधरा ने 
अपने स्वामी और राजकुमार को सिर मुड़ाये हुये और पाला वस्त्र पहने हुवे एक सन्यासी 
के बेप में देखा तो वह अपने को न सँभाल सकी । उसने प्रवी पर पछाड़ खाई ग्रौर 
उसका पैर पकड़ कर आँसू वहाने लगी । तब अपने और उसके वीच में एक भारी अन्तर 
का ध्यान करके बह उठी अलग खड़ी हो गई । उसने उसके नये सिद्धान्तो को सुना ओर 
इसके उपरान्त जव गौतम भिल्लुनियों का भा एक सम्प्रदाय स्थापित करने के लिये उत्त- 
जित किया गया तो वशोधरा सबसे पहले भिक्तुनी हुई । जिस समय का हम वर्णन कर 
रहे हैं उस समव यशोधरा अपने गह में रही परन्तु गौतम का पुत्र राहुल गौतम का 
अनुयादी कर लिया गया । 

गौतम के पिता को इस पर बड़ा दुःख हुआ और उसने गौतम को यह नियम 
स्थापित करने क लिये कहा कि कोई वालक अपने माँ चाप की सम्मति के बिना मित्नुक 
ने बनाया जाय । गौतम ने इसे स्वीकार किया और इसी के अनुसार नियम बनाया। 
( जातक ८७-६०, महावर्ग ? , ५४ ) । 


राजगृह लौरत समय यातम मार्ग में कछ समय वक मल्लो के नगर अनुविया 
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में ठहरा और यहाँ ठहर कर उसने कोलियन और शाक्य बंशों के बहुत से लोगों क 
अपना शिष्य बनाया जिनमें से कुछ लोगों का विशेष वर्णन करने योग्य है | शाक्य 
चंशौ अनुरुद्ध अपसी माता के पास गया और उसने भिल्नुक हो जाने की आशा माँगी 
उसकी माता को उसे रोकने का कोई उपाय न सूक पड़ा और इस कारण उसने कहा 
कि? हे प्रिय अनुरुद्, यदि शाक्य राजा भड्डिय संसार को त्याग दे तो तू भी मिल्ुक 
हो जा |? ॥ 


अतएव अनुरुद्ध भड्डिय के पास गया और यह निश्चय हुन्न कि वे दोनों सात 
दिन में इस आश्रम को ग्रहण करें । “इस प्रकार शाक्य राजा भड्डिय, अनुरुद्ध, आनन्द, 
भणु किबिल और देवदत्त जिस प्रकार पहले अनेक वार बड़ी तैयारी से आनन्द विलास 
फे लिये जाते थे उसी प्रकार वे सब अब भी निकले और उनके साथ उपाली हज्जाम 
भी हुआ । 


जब वे कुछ दूर गए तो उन्होंने अपने नौकरों को पीछे भेज दिया और उस 
पार के नगर में जा कर अपनी सब उत्तम वस्तुओं को उतार दिया और उन्हें अपने 
कपड़ों में लपेट कर उपाली हज्जाम से कहा “उपाली अब तुम जाओ, ये वस्तुएँ तुम्हारे 
जीवन निर्वाह के लिये बहुत होंगी” परन्तु उपाली दूसरे प्रकार का मनुष्य था और 
इसलिये ये सातौं गौतम के पास गए और उन्होंने उसका आश्रय ग्रहण किया। जब 
भड्डिय ने इस एकान्त घर्म को ग्रहण किया तो वह बार-बार कहने लगा “वाह सुख ! 
वाह सुख !” और जब उससे इसका कारण पूछा गया तो उसने कहा-- 


हे स्वामी पहले जब मैं राजा था तो मेरे भवन के भीतर और बाहर मेरे देश को 
सीमा के भीतर मेरे लिए बहुत से रक्षक थे | फिर भी हे प्रभु ! जब कि मेरी इस प्रकार 
रक्षा की जाती थी तो भी मुझे भय, चिन्ता और सन्देह बना रहता था परन्तु हे प्रभु इस 
समय जब कि मैं एकान्त में इस जंगल में एक इच फे नीचे बैठा हुआ हूँ मुझे कोई भय, 
चिन्ता अथवा सन्देह नहीं हैं । में बड़े सुख़ से और रक्षित हो कर बैठा हूँ और मेरा 
हृदय ऐसा शान्त है जैसा कि किसी हरिन का हो” ( चुल्लवग्ग ७, १)। 


हमने उपरोक्त कथा का इसलिये वर्णन किया है क्योंकि जिन लोगों का उनमें 
नाम आया है उनमें से कुछ लोग आगे चल कर बड़े प्रसिद्ध हुए । आनन्द गौतम का 
एक बढ़ा प्रिय मित्र हुआ और उसकी मृत्यु के उपरान्त उसने धर्म के भजन गाने फे 
लिये राजगह की सभा में पांच सौ भिलुकों को एकत्रित किया, उपाली यद्रपि जाति 
का हज्जाम था परन्तु वह भिल्लुओं में वड़ा प्रसिद्ध हुआ ओर विनयपितक फे सम्बन्ध 
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में उसके वाक्य प्रमाण माने जाते थे। इससे यह प्रगट होता है कि गौतम ने जो 
मिक्लुओं का सम्प्रदाय स्थापित किया था उसमें जातिभेद बिल्कुल नहीं माना जाता था। 
अनिरुद्ध आभधम्मपितक का सबसे बड़ा शिक्षक हुआ । देवदत्त आगे चल कर गौतम 
विरोधी और सुकाविला करने वाला हो गया और यह भी कहा जाता है कि उसने 
मगध के राजकुमार अजातशत्र्‌ को सम्मति दी कि वह अपने पिता ।बम्बसार को मार 
डाले और तब उसने स्वयं गौतम को मार डालने का भी उद्योग किया | ( चुल्लवर्ग 
७, २-४ ) परन्तु ये सव दोष जो कि देवदत्त को लगाये जाते हैं ठीक नहीं समझे जाने 
जाने चाहिए क्योंकि बह गौतम का मुकालत्रा करने वाला था | 


गौतम अपना दूसरा वष अर्थात्‌ बरसात का समय राजगृह में बिता कर 
कोशलों की राजधाना श्रावस्ती को गया जहाँ कि हम देख चुके हैं कि प्रसेनजित 
राज्य करता था 1 वहाँ बौद्धो को जेतवन का कुंज दिया गया और वहा गोतम बहुधा 
ज्ञाकर उपदेश करता था | भारतवर्ष की सब प्राचीन पुस्तकों - भाँति गौतम की 
शिक्षा सदा जवानी होती थी और लोग स्मरण द्वारा उसे रक्षित रखते थे, यद्यपि उसके 
समय में लोग लिखना जानते थे । 


तीसरा वष भी राजगृह में व्यतीत हुआ ओर गौतम ने जिस समय अपना 
धर्म प्रगट किया था उसके चौथे वर्ष उसने गङ्गा को पार किया | बह वैशाली में गया 
ओर वहां महावन के कुंज में ठहरा । वहां से ऐसा कहा जाता है कि रोहिणी नदी के 
पानी के सम्बन्ध में शाक्यों और कोलियनो में जो झगड़ा था उसे निपटाने के लिये 
उसने एक अद्भुत यात्रा की । ञ्रगामी वष' में वह फिर कपिलवस्तु को गया ओर वहां 
अपने पिता की मृत्यु के समय जो कि ६७ वष' की अवस्था में हुई, उपस्थित था । 


उसकी विधवा विमाता प्रजापति गौतमी और विधवावत्‌ उसकीर त्री यशोधरा 
को ब संसार में काई बन्धन नही थे और उन लोगों ने गोतम के स्थापित हुए, 
आश्रम को ग्रहण करने का अनुरोध किया। गौतम ने अब तक स्त्रियों को इस 
आश्रम में नही लिया था और ऐसा करने में उसकी अनिच्छा थी । परन्तु उसकी माता 
बड़ी हठी थी और वह वैशाली तक उसके साथ गई और उससे अपने आश्रम में ग्रहण 
किये जाने की प्राथना की । 


नन्द उसकी माता के पन्च में था परन्तु गौतम ने फिर भी उत्तर दिया“नहीं 
आनन्द, तुम्हें इससे हर्षित न न होना चाहिये कि स्त्रियां भी इस आश्रम में ली जांय |?” 
भरन्तु आनन्द ने हठ पूर्वक पूछा-- 

फा० --१६ 
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हे प्रभु , क्या स्त्रयां जब यहस्थ धर्म को छोड़ दें और बुद्ध के कहे हुए. 
सिद्धान्त और उसकी शिक्षा के अनुसार इस आश्रम को स्वीकार करें तो वे इस योग्य 
हैं कि धर्म के परिवर्तन अथवा दूसरे मार्ग एवं अरहत होने का फल प्राप्त कर सके ! 


इसका केवल एक ही उत्तर हो सकता था। भारतवर्ष में स्त्रियों का सत्कार 
करना सदा से धर्म का अंश समभा जाता है और हिन्दू धर्म में स्त्रियां मुक्ति अथवा 
स्वर्ग को पाने से वंचित नहीं रकी गई हैं। अतएव गौतम ने उत्तर दिया “हैँ 
आनन्द, वे इस योग्य हैं ।? और प्रजापति तथा अन्य स्त्रियां भिल्लुनियों की सम्प्रदाय 
में ले ली गई और उनके लिये कुछ नियम बनाये गये जिससे कि वे भिक्ुओं के अधीन 
थी । ( चुल्लबग्ग, १०, १ ) इसके उपारान्त गौतम प्रयाग के निकट कोशाम्बी में 
वर्षा ऋत व्यतीत करने के उपरान्त छुठें वर्ष राजगृह को लोटा ओर वहां उसने 
विम्वसार की रानी चेमा को अपने आश्रम में ग्रहण किया । कहा जाता हैं कि उसी 
वर्ष श्रावस्ती में गौतम ने कई कोतुक दिखलाए और अपनी माता को जो कि उसके 
जन्म के सात दिन उपरान्त मर गई थी, अपना धर्म सिखलाने के लिये वह स्वर्ग 
को पधारा । 

ग्यारहवें वर्ष में गौतम ने वोनेवाले की कहानी कह कर ब्राह्मण भारद्वाज को 
अपने धर्म का अनुयायी बनाया जिसका कि वर्णन करने योग्य है | 


काशी भारद्वाज के पांच सी हल, वोने के समय में बंधे हुए थे | वह उस स्थान 
पर गया जहां कि उसके नौंकर गरीबों को भोजन बांट रहे थे ओर वहां उसने गौतम 
को भिक्षा के लिये खड़े देखा । इस पर उसने कहा:-- 


हे सामन ! में जोतता हूँ, बोता हूँ और जोत कर मैं खाता हू। हे सामन, 
ठुझे भी जोतना बोना चाहिये और जोत वोकर तुभे खाना चाहिये । 
भगवत ने कहा हे ब्राह्मण, मैं भी जोतता और वोता हूँ और जोत कर 
खाता हूँ । 

फिर भी हम लोगों को पूज्य गौतम का जुआ अथवा हल, तथा फाल एवं पैना 
अर वैल नहीं दिखाई देता | भगवत ने उत्तर दिया “ धर्म मेरा वीज है, तपस्या बर्षौ 
है, ज्ञान मेरा जुआ और इल है, विनय मेरे हल का हरिस्‌ अथवा डंडा है, मन मेरा 
वन्धन है, विचार मेरा फाल और पैना ।” 

उद्योग मेरा बोझा लादने का पशु है जो मुझे निर्वाण को ले जाता है। वह 


विना इधर उधर फिरे हुए उस स्थान को ले जाता है जहां जाने से किसी को दुःख 
नहीं रह जाता । 
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इस पर ब्राह्मण लज्जित हुआ और कुछ अधिक शिक्षा पाने के उपरान्त गौतम 
के आश्रम में सम्मिलित हो गवा । (सुत्तनिपात काशी भारद्वाजसुत्त ) | 


दूसरे वर्ष उसने अपने जीवन में सबसे बड़ी यात्रा की और वह मंतल को गया 
ओर बनारस हो कर लौटा तब उसने अपने पुत्र राहुल को जो उस समय २१८ वर्ष का 
था, प्रसिद्ध महाराहुलसुत्त का उपदेश दिया | इसके दो वर्ष उपरान्त राहुल ने २० 
वर्ष का मिल्नु का आश्रम ग्रहण किया और उसे राहुलसुत्त का उपदेश दिया गया । 


दूसरे वर्ष में अर्थात्‌ गौतम के अपने धर्म प्रगट करने के उपरान्त १५ वें वर्ष 
में वह पुनः कपिलवस्तु में गया और वहाँ उसने अपने चचेरे भाई महानाम से वार्तालाप 
किया जो कि शुद्धोदन के उत्तराधिकारी भद्रक के स्थान पर शाक्यों का राजा हुआ था । 
गौतम के ससुर अर्थात्‌ कोली के राजा सुप्रबुद्ध ने यशोधरा को त्याग करने के लिये उत 
की खुल्लम खुल्ला निन्दा की परन्तु कहा जाता है कि इसके थोड़े ही समय फे उपरान्त 
पृथ्वी उसे निगल गई । 


सत्रहवें वष में उसने एक श्रीमती नाम की वेश्या की मृत्यु पर एक व्याख्यान 
दिया । इसके दूसरे वर्ष उसने एक जुलाहे को संतोष दिलाया जिसको पुत्री किसी 
दुर्घटना से मर गई थी । इसके दूसरे वप्र उसने एक फंदे में फंसी हुईं हरिन को छुड़- 
वाया और जो अहेरी उस हरिन को मारना चाहता था उसे अपना अनुयायी बनाया । 
इसी प्रकार २० वें वष' में उसने चलियवन के प्रसिद्ध डाकू अंगुलीमाल को भी अपना 
अनुयायी बनाया | 


इसके उपरान्त २५ वर्षों तक वह गङ्गा की घाटी में घूमता रहा । दुखी ओर 
नीच लोगों में उपकार और पवित्र जीवन का उपदेश करता रहा, ऊंच व नीच, धनवान 
ओर निर्धन लोगों को बह्‌ अपना मतावलम्बी बनाता रहा और सव भूमि में श्रपने नियमों 
को प्रकाशित करता रहा | उसके परोपकारी पवित्र जीवन और उसके सहानुभूति क 
पवित्र धम की बड़ी विख्याति हुई | उसे उसके अनुयायी लोग तथा कट्टर हिन्दू लोग 
दोनों ही सम्मान सत्कार की दृष्टि से देखते ये, जातियाँ और उनके राजा लोग इस 
देवदल्य सुधारक के सिद्धान्तों का सत्कार करते रहे जिसके कार्य, दया र परोपकार 
से भरे हुये थे | जब गौतम ८० वर्ष, की अवस्था में मरा उम समव बौद्ध धर्म ने इस 
भूमि में वह प्रवलता ग्रहण कर ली थी जो कि किसी सामन, ब्राह्मण अथवा किमी 
देवता द्वारा भी इस संसार से नहीं हटाई जा सकती थी। 

गौतम अपने नए धर्म को प्रकाशित करने के उपरान्त ४२ वर्ष तक लोविद 
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रहा और उसकी मृत्यु ईसा के ४७७ वर्ष पहले मान लेने से उसके जीवन की मुख्य 
मुख्य घटनाओं का क्रम इस प्रकार होगा-- 


कपिलवस्तु के निकट जन्म ”” ईसा के ५५७ वर्ष पहले 
यशोधरा से उसका विवाह "" 9 # परेप » » 
उसका घर, स्त्री और पुत्र को छोड़ना ` 9 9 पूर्‌द » » 
उसने बुद्ध गया में सबंशता प्राप्त की ) 

ओर बनारस में अपना धर्म प्रगट किया) >» ०५२२ » >» 
वह अपने नगर में गया"” 9 ०५२१ » » 
उसके पिता शुद्धोदन की मृत्यु और उसकी 
सौतेली माता और पत्नी का भिक्षुनी होना # » ५१७ » » 
उसका पुत्र राहुल भिक हुआ 9 9 9०८ 9 » 
यशोधरा के पिता की मृत्यु" 9 9 ५०७ 9 9) 
गौतम को मृत्यु क 119 9 ४७७ ० » 


सौभाग्यवश हमें उसकी मृत्यु के पहले की घटनाओं का प्रायः पूर्ण वृत्तान्त 
दीघनिकाय के महापरिनिव्बाणसूत्त में मिलता है और अब हम इन्हीं बातों का उल्लेख 
करेंगे। 

गौतम की अवस्था अब ८० बषः की थी ओर जिन लोगों में उसने अपनी युवा 
अवस्था में कार्य किया था वे अब नहीं थे, उसक्री युवा अवस्था के परिचित लोगों में से 
बहुत से मर गये थे ओर वह बुद्ध महात्मा अब उनके पुत्र ओर पौत्रों को उन्हीं पवित्र 
नियमों का उपदेश करता था जिनका उपदेश कि उसने पहले उनके पिता और दादाओं 
को किया था । उसके बहुत से प्रिय मित्र मर गए थे परन्तु उसका सच्चा मित्र आनन्द 
अब तक भी छाया की तरह उसका साथ दे रहा था और उसकी आवश्यकताओं का 
प्रवन्ध करता था । राज्यगुह का बृद्ध राजा भी अब नहीं था, अब उसका लड़का और 
लालची पुत्र अजातशत्र मगध की गद्दी पर ( कहा जाता है कि अपने पिता को मार 
कर ) बैठा था और श्रव विजय करने के मनसवे बांध रहा था | अजातशत्रु का यह 
सिद्धान्त नहीं था कि वह गौतम के समान इतने प्रसिद्ध ओर सर्वपूज्य मनुष्य को हानि 
करे ओर इस कारण अजातशत्र्‌ उसका कम से कम ऊपर से सत्कार करता था | 

प्रवल विज्जैन जाति पर जो कि मगध के सामने गंगा के उत्तरी किनारे पर मैदान 
में रहती थी, अजातशत्रू का ध्यान पहले पहल गया | ये तूरानी जाति के लोग थे जो 
कि भारतवष में उत्तरो पर्वतों के मार्ग से आए थे, उन्होंने हिन्दू सभ्यता के स्वयं 
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केन्द्र में एक प्रकार का प्रजातंत्र राज्य स्थापित कर लिया था और सब मगध को 
विजय करने का प्रयत्न कर रहे थे | कदाचित वे लोग उसी यूची † जाति के थे जिन्होने 
कि चौथी अथवा पाँचवीं शताब्दियों के उपरान्त काश्‍मीर और पश्चिमी भारतवष' 
को जीत लिया था और कनिष्क के आधीन वौद्ध धर्म के बड़े प्रवल सहायक हो 
गये थे | 
अजातशत्रु विदेहिपुत्र | ने अपने मन में कहा “मैं इन विज्जैनों को जड़ से 
निकाल दूँगा यद्यपि वे बड़े प्रबल हैं । में इन विज्जैनों को नष्ट कर दूँगा, में इन विज्जैनों 
का सर्व नाश कर डालँगा 1? 
गौतम उस समय उन पाँचों पहाड़ियों में से सब से ऊँची पहाड़ी की एक गुफा 
अर्थात्‌ गद्धकूट में रहता था जो कि राजगह की सुन्दर घाटी के निकट है । अजातशत्रु 
ने जो कि भविष्य वाणी में कुछु विश्वास रखता था, अपने प्रप्नान मन्त्रो वस्सकार को 
गौतम के पास यह पूछुने के लिये भेजा कि विज्जैनों के विरुद्ध इस आक्रमण का 
किस प्रकार अन्त होगा । गौतम राजाओं का सत्कार करने वाला नहीं था और उसने 
उत्तर दिया कि जब तक विज्जेन लोग अपनी प्राचीन रीतियों को रखते हुये एका 
रखेंगे तत्र तक “हम आशा करते हे कि उनका पतन नहीं होगा वरन्‌ उनका कल्याण 
होगा ।?? 
गृद्धकूट से गौतम ने उसके निकट के स्थानों में अर्थात्‌ ग्रम्वलथिका, नालन्द 
श्रौर पाटलीग्राम अर्थात्‌ मगध की राजधानी पाटलीपुत्र में भ्रमण किया । गोतम के समय 
में यह एक तुच्छु गांव था परन्तु मगध के प्रधान मन्त्री सुनीध ओर विस्सकार इस 
पाटली ग्राम में विज्जैनों को निकालने के लिये एक किला बनवा रहे थे। यह उस नगर 
की उत्ति का कारण है जो कि चन्द्रगुत ओर अशोक की राजधानी हुआ । यह लगभग 
१००० वर्ष तक भारतवर्ष' की राजधानी रहा श्रीर अब तक भी भारतवर्ष के सबसे बड़े 
नगरों में गिना जाता हे । ऐसा कहा जाता है कि गोतम ने इस स्थान के प्रसिद्ध होने की 
भविष्य वाणी की थी । उसने आनन्द से कहा था कि “काम काजी मनुष्यों के प्रसिद्ध 
निवासों और अड्डों में यह स्थान प्रधान होगा, यह पाटलीपुत्र का नगर होगा जो कि सव 
प्रकार के व्यवसायों का केन्द्र होगा ।?? 





† वील साहक को “बुद्धिज्म इन चाइना” नामक पुस्तक का ४३ वां परप्ठ देखो | 

३ इस नाम से यह प्रगट होता है कि इस राजा की माता प्राचीन विदेह बंश को 
कन्या थी | उस समय में लोग वह्ुघा अपनी माता के नाम से पुकारे जात थे और तद" 
नुसार गौतम का प्रसिद्ध चेला उपतिस्स सारिपुत्र के नाम से सुप्रसिद्ध था । 
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अजातशन्नु के मन्त्री वस्सकार और सुनीध ने यहाँ गौतम को निमन्त्रण दिया, 
उसे भात और मीठी चपातियाँ परोसी गई और इसके उपरान्त गौतम वहाँ से चला 
गया | कहा जाता है कि उसने गंगा को जो कि उस समय भरपूर बढ़ी हुई थीं 
एक कीतुक्र से अर्थात्‌ किसी नाव वेड़ेको न लेकर यों ही पानी पर चलकर पार 
किया । 

तब वह कोटिग्राम में गया और वहाँ से नादिक में अहाँ कि वह उस ईट के वने 
घर में ठहरा जो कि यात्रियों के ठहरने की जगह थी । वहाँ पर उसने आनन्द को बह 
सारगर्भित उपदेश दिया जिसके द्वारा प्रत्येक चेला यह स्वयं जान सकता था कि उसने 
निर्वाण प्राप्त किया अथवा नहीं | यदि उसे यह ज्ञान हो और यदि वह अपने मन में 
इसे मालूम कर सके कि बुद्ध में उसका विश्वास है ओर उसके संघ में उसका विश्वास 
है तो उसकी मुक्ति हो गई । बुद्ध, धर्म, भौंर संघ ये ही बुद्ध धर्म के तीन मुख्य सिद्धान्त 
हो गये । 

नादिक से गोतम वैशाली में आया जो कि गङ्गा के उत्तर प्रबल लिच्छुवि लोगों 
की राजधानी है। अम्वपाली नामक एक वेश्या ने सुना कि यह महात्मा यहाँ आया है ओर 
उसकी आम के बाग में ठहरा है । वह उसके पास गई और उसने उसे भोजन के लिये 
निमन्त्रित किया और गोतम ने उसका निमन्त्रण स्वीकार किया । 

अब वैशाली के लिच्छुवि लोगों ने सुना कि बुद्ध वैशाली में आया है और अम्व- 
पाली की बाडी में ठहरा है । उन लोगो ने बहुत सी सुन्दर गाड़ियाँ तैयार करवाई और 
उनमें से एक पर चढ़ कर वे अपने मनुष्यों के सहित वैशाली को गये। उनमें से कुछ 
काले, रङ्ग के और काला कपड़ा और आभूषण पहिने हुए थे, कुछ लोंग गोरे,' सफेद रङ्ग 
के उज्वल वस्त्र ओर आभूषण पहिने हुये थे, कुछ लोग लाल थे ग्रऔौर लाल रङ्ग फे वस्त्र 
तथा लाल अभूषणु पहने हुये थे, तथा कुछ लोग सुन्दर रङ्ग के और सुन्दर वस्त्र और 
आभूषण पहने हुये थे । 

अभ्वपाली युवा लिच्छुवियों के वरावर, उनके पहिये के वरावर अपना पहिया, 
उनके घुरे के बरावर अपना धुरा और उनके जोते के वरावर अपना जोता किये हुये रथ 
हाँक रही थी । लिच्छुवि लोगों ने अम्बपाली वेश्या से पूछा कि ग्रम्त्रपाली ! यह क्या वात 
है कि तू हम लोगों के वरावर अपना रथ हाँक रही है! 

उसने उत्तर दिया “मेरे प्रभु, मैंने बुद्ध ओर उसके साथियों को कल भोजन के 
लिये निमन्त्रण दिया है ।?? 

उन लोगों ने कडा “हे अम्वपालि, हम लोगों से एक लाख रुपया लेकर यह 
भोजन हमें कराने दे 1? 
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मेरे प्रभु ! यदि मुझे आप सव वैशाली तथा उसके अधीन का राज्य भी दे दे 
तव मी में ऐसा नहीं होने दूंगी । 

तब लिच्चवि लोनों ने यह कर अपना हाथ पटका कि हम लोग इस अम्बपाली 
लड़की से हरा दिये गए, यह अम्बपाली लड़की हम लोगों से बढ़ गई ओर यह 
कहकर वे श्रम्बपाली की बाड़ी तक गए । 

वहाँ उन लोगों ने गौतम को देखा और कल के दिन उसे भोजन के लिये 
निमन्त्रित किया परन्तु गौतम ने उत्तर दिया कि “हे लिच्छुवियों मैंने कल के लिये 
अम्बपाली वेश्या का निमन्त्रण स्वीकार कर लिया हैं ।” शअ्रम्बपाली ने गौतम और 
उसके साथियों को मीठा चावल और चपातियाँ खिलाई और उनकी सेवा में उपस्थित 
रही । यहां तक कि उन लोगों ने कहा कि वे लोग अधिक नहीं खा सकते । तब 
उसको शिक्षा ओर उपदेश दिया गया, अम्बपाली ने कहा--हे प्रभु में यह महल 
भिछ त्रों के सम्प्रदाय के लिये-देती हॉँ जिसका कि नायक बुद्ध हैं? और यह दान 
स्वीकार किया गया | 


अम्बपाली की वाड़ी से गौतम बेलुव को गया। उसने अपनी मृत्यु निकट 
आते देखी ओर अपने सच्चे मित्र आनन्द से कहा-“्रव मैं वृद्ध और बहुत वर्षो 
का हो गया हू, मेरी यात्रा समाप्त होने आई है, मेरे दिन श्रव पूरे हो गये हैं, मेरी 
अवस्था ८० वष की हो गई है" अतएव हे आनन्द ! तुम लोग स्वयं अपने रक्तक 
हो । किसी बाहरी रक्ष की श रण मत लेना, प्रकाश की भांति सत्य में दृढ़ रहना, 
रक्षक को भाँति सत्य म दृढ रहना । 

चापाल चेतिय में गौतम ने एक व्याख्यान दिया है जिसमे उसने चार प्रकार 
के मनुष्यों का वर्णन किया हे अर्थात्‌ श्रमीर लोग, ब्राह्मण लोग, गृहस्थ ओर सामन 
एवं चार ही प्रकार के फरिश्तों को लिखा है ्रर्थात्‌ फरिश्ते, बढ़े तेंतीस मार 
ओर ब्रह्मा । 

कूटग्राम में गौतम बुद्ध ने एक वार फिर अपने चेलों को अपने धर्म मूल 
तत्व सार बतलाया और उनसे उनका अभ्यास और उन पर विचार करने के लिए 
एवं उनको फैलाने के लिये कहा जिममें कि पवित्र धमं बहुन काल तक ठहरे ,एवं 
सदा के लिये दृढ हो जाय और जिसमे वह बहुत लोगों के लिये भलाई श्रीर सुख 
का कारण हो | 

वेशाली में अन्तिम बार आकर बह पुनः भण्डग्राम, हस्तिग्राम, अम्बंग्राम 
अम्बुग्राम, ओर भोगनगर में दमा और तव पावा को गया । वहाँ चुन्द ने जो क्रि 
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सोनार और लोहार था उनको भोजन के लिये निमन्त्रित किया और उसे मीठा चावल, 
चपातियाँ और कुछ सुखाया हुआ सूर का मांस दिया । गौतम दरिद्रों की दी हुई 
वस्तुश्रों को कभी अस्वीकार नहीं करता था | परन्तु सूअझर का मांस उसकी इच्छा के 
विरुद्ध था । अब जब कि बुद्ध ने घातु के काम वनाने वाले चुन्द का बनाया हुआ 
भोजन खाया तो उसे एक भयानक रोग अर्थात्‌ अतिसार का रोग हुआ ओर मृत्यु के 
समय तक भी उसे बड़ी पौढा होती रही ! परन्तु बुद्ध ने जो कि सचेत और बड़ा संयमी 
था उसे बिना किसी खेद के सहन किया | पावा से उसी नगर को जाते समय मार्ग में 
गौतम ने एक नीच जात के मनुष्य पुवकुरु को बौद्ध बनाया । कुसि नगर में जो कि 
कपिलवस्त॒ से ८० मील पूरब है, गौतम को विदित हुआ कि उसकी मृत्यु निकट है। 
जिस रात को मुत्यु होने वाली थी उसी संध्या को उसने सहानुभूति के साथ अपने 
चेलों के हृदय पर यह वात जमाने का यन्न किया कि चुन्द ने जो भोजन दिया था 
उसके लिये वह दोषी नहीं है, परन्तु उसने वह अनुग्रह के साथ दिया था अतएव वह 
जीवन की वृद्धि, अच्छे जन्म और अच्छे भाग्य को पाबेगा । 


कहा जाता है कि उसकी मत्यु के पहले वक्तों मैं विना ऋत के फूल लगे और 
उस पर फूलों की बृष्टि हुई, उसके ऊपर स्वर्ग के फूल और चन्दन का चूरा वरसा 
रौर आकाश से गाने और स्वर्ग के गीतों का शब्द सुनाई दिया। परन्तु पवित्र जीवन 
के इस बड़े धर्म प्रचारक ने कहा-- हि आनन्द इस प्रकार से तथागत (बुद्ध) का 
ठीक तरह से आदर सत्कार अथवा उसकी पूजा नहीं होती । परन्तु वह जो कि बराबर 
अपने सब छोटे और बड़े धर्मों का पालन करता है । जिसका जीवन ठीक है, जो 
आशाओं के अनुसार चलना हैं वही तथागत को सबसे योग्य सत्कार के साथ मानता, 
सत्कार करता और उसकी पूजा करता है |? इन उत्तम वाक्यों से किसको बाइबिल 


के पवित्र वाक्यों का स्मरण नहीं आता जिसे कि इसाई कवि ने यों छुन्दोबद्ध 
किया है । 


But thou hast said,the flesh of goat, 
‘The blood of, ram I would not prize, 
A contrite, heart, an humble thought, 
Are my accepted sacrifice, 


जिस रात्रि को गौतम मरा उस रात्रि को कुसीनगर का दर्शन शास्त्रज्ञ 
ब्राह्मण सुभद्र कुछ प्रश्न पूछने आया परन्तु आनन्द इस डर फे मारे र्से नहीं आने 
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देता था कि यह मृच्युशय्या पर पड़े हुए बुद्ध को बड़ा दुःखदाई होगा । परन्तु गौतम ने 
उन लोगों की बातें सुन ली थीं और वह ऐसे मनुष्य को वापस नहीं भेज सकता जो 
कि शिक्षा के लिये आया था । उसने आज्ञा दी कि ब्राह्मण यहां आने पावे और अपने 
मरते दम से उसने उसे अपने धर्म के सिद्धान्त सिखलाए । सुभद्र गोतम का अन्तिम चेला 
था और कुछ ही समय के बाद रात्रि के पहर में इस बड़े महात्मा ने अपने भाइयों 
को यह सत्योपदेश करते हुए इस जीवन को त्याग दिया कि “सब एकत्रितभूत 
वस्तुओं का नाश स्वाभाविक है, परिश्रम के साथ अपनी मुक्ति को पाने का यत्न करो ।?? 


कुसीनगर के मल्लों ने गोतम के शरीर का दाह किया ओर उसकी हड्डियों को 
अपने भवन में भालों और धनुषो से घेर कर रक्षित रक्खा ओर वहां सात दिन नाच ओर 
गाने तथा मालाओं और सुगन्धि से उनका सत्कार तथा पूजन किया । 


कहा जाता है कि गौतम की हड्डियों के आठ भाग किए गए । मगध के अजात- 
शत्रु ने एक भाग पाया और उस पर राजगृह में एक इमारत बनवाई। वेशाली के 
लिच्छुवियों ने दूसरा माग पाया और उस पर उस नगर में एक इमारत वनवाई गई । 
इसी प्रकार कपिलवस्तु के शाक्यों ने, ्रल्लकप्प के बुलियों ने, रामग्राम के कोलियों ने, 
पावा के मल्लों ने, कुसीनगर के मल्लो ने और एक व्राह्मण वेथदीपक ने उसके एक-एक 
भाय पाए और उन पर इन सभों ने इमारतें वनवाई । पिप्फलिवन के मोरियन लोगों ने 
जिन लकड़ियों के वह जलाया गया था उसके शेष भाग पर ओर ब्राह्मण दोन ने उर 
वरतेन पर जिस पर कि उसकी देह जलाई गई थीं, इमारतें बनवाई' । 


उनतीसवाँ अध्याय 
गौतम बुद्ध के सिद्धान्त 


यह सम्भव नहीं है कि हम केवल एक अध्याय में अपने पाठकों को उस धर्म 
के सिद्धान्तों का पूरा सारांश दे सकें जो कि इतने अधिक प्रसिद्ध ओर योग्य विद्वानों के 
लिये कठिन और विद्वत्तापूर्ण खोज का विषय हो रहा है । यहां पर हमारा उद्दे श्य केवल 
उन शिक्षाओं और विचारों के सारांश के देने का होगा जिनकी शिक्षा गौतम अपने 
देश वासियों को देता था । 

वौद्ध धर्म का सारांश एक प्रकार की आत्मोन्नति और आत्मनिरोध है। इस 
मत में सिद्धान्त और विश्वास अप्रधान अंग हैं । गोतम ने जिस दिन बुद्ध गया में जिस 
बृक्षु के नीचे सर्वशता प्राप्त की थी, उस दिन उसके हदय में जो मुख्य विचार उठा था 
वह च्ञोभ और कामनाओं से रहित पवित्र जीवन निर्वाह करने से मनुष्यों के दुःखों को 
दूर करने का था और इसी मुख्य विचार की शिक्षा उसने अपने जीवन के अन्तिम दिन 
"तक दी । 

जब वह बुद्ध गया से बनारस गया ओर वहाँ अपने पाँचों पुराने चेलों को उसने 
अपने धर्म की शिक्षा दी तो उसने उन्हें चारों सत्य और आठो मार्ग बतलाए जो कि. 
वौद्ध धर्म के सार हैं। | 

“हे मिन्लुओं ! यह दुःख का उत्तम सत्य है । जन्म दुःख है, नाश दुःख है, 
रोग दुःख है ओर मृत्यु दुःख है । जिन वस्तुओं से हम घृणा करते हैं उनका उपस्थित 
होना दुःख है, जिन वस्तुओं की हम अभिलाषा करते हैं उनका न मिलना दुःख है। 
सारांश यह कि जीवन की पाँचों कामनाओं में लगे रहना ( अर्थात्‌ पाँचौं तत्वों में लिस 
रहना), दुःख है । 

“हे भिन्लुओं ! दुःख के कारण का उत्तम सत्य यह है । लालसा पुनर्जन्म का 
कारण होती हे जिसमें कि सुख और लालच होते हैं ओर जो इधर उधर शान्ति पाता 
है--यह लालसा तीन प्रकार की होती हैं श्र्थात्‌ सुख की लालसा, जीबन की लालसा 
ओर फलने फूलने की लालसा | हे भिन्नुशओं ! दुःख के दूर होने का उत्तम : सत्य यह 
है । वह लालसा के पूर्ण निरोध से समाप्त होता है। यह ।निरोध किसी कामना की 


( २६८ ) 
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अनुपस्थिति से, लालसा को छोड देने से, लालसा के बिना कार्य चलाने से, उससे मुक्ति 
पाने से और कामना का नाश करने से होता है । 
यह उस माग का उत्तम सत्य है जिससे कि दुःख दूर होता है | वह पवित्र आठ 
प्रकार का माग यह है अर्थात्‌-- 
सत्य विश्वास 
सत्य कामना 
सत्य वाक्य 
सत्य व्यवहार 
जीवन निर्वाह करने फे सत्य उपाय 
सत्य उद्योग 
सत्य विचार 
सत्य ध्यान ( महावग्म १, ६ ) 
इस शिक्षा का सारांश यह है कि जीवन दुःख है, जीवन ओर उसके सुखों की 
लालसा टुः का कारण है, उस लालसा के मर जाने से दुःख का अन्त हो जाता है 
ओर पबित्र जीवन से यह लालसा मर सकती है। इन आठ विधियों में जिनमें कि 
पवित्र जीवन विभाजित किया गया हैं, जो जो वातें भरी हुई हैं उनका वर्णन कुछ शब्दों 
में करना असम्मव है, परन्तु उन वोद़ों के लिये जोकि अपने धर्म की कथाग्रों में शिक्षित 
हैं, ये आठों विधियाँ कई ग्रन्थों के बरावर है । शुद्ध विचार ओर विश्वास को सीखना 
ओर उनका सत्कार करना चाहिये, उच्च उद्दे श्य और कामनाएँ हृदय के नेत्र के सामने 
सदा उपस्थित रहनी चाहिये, जो वाक्य बोले जांय उनमें से प्रत्यक शब्द मं सत्यता शरीर 
सुशीलता होनी चाहिये और व्यवहार में सत्यता पूर्ण शुद्धता होनी चाहिये । जीवन का 
उपाव इस प्रकार देँद कर ग्रहण करना चाहिये जिससे कि किमी जीवित श्रथवा सचतन 
प्राणी को कोई कष्ट न हो, भलाई करने में, तथा दया सुशीलता ओर परोपकार के 
कार्यों में जीवन फे ग्न्त तक निरन्तर उद्योग करना चाहिये । मन ओर घुद्धि-संचेतन 
और कार्य तत्पर होनी चाहिए, शाम्त और धीरे विचार से जीदन को सुख प्राप्त होता 
है। यह वामना, मनःज्ञोभ घौर जीवन की लालसा को जीतने का मार्ग है । इनसे 
आधिक उत्तम जीवन का चित्र किसी कवि अथवा मनमौजी न कमी नहीं सोचा और 
आक्मोन्नति का इससे अधिक पूर्ण मार्ग किसी दर्शनसाखन्ञ अथवा महात्मा ने कमी नहीं 
प्रकाशित किया । 
श्रात्मोन्नति का विचार, उस ध्यान के बड़े और प्रायोगिक समय में जिसमें कि 
गीतम ने अपना जीवन व्यतीत किया, निल्लंदेह नुधारा गया | अपनी मृत्यु क 


३०० प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


अपने भाइयों को बुलाया और आत्मोन्नति के पूरे मार्ग को सात भागों में करके रुक्षेप में 
फिर व्याख्यान दिया और ये सातों बौद्ध धर्म के सात रत्न कहे जाते हैं । 


हे भाइयों । तब वे सत्य कोन हैं जिनको कि मैंने मालूम करके तुमसे प्रगट किया 
और जिनको कि तुम लोगों ने उन्हें अच्छी तरह जान लिया, अभ्यास करना, उन पर 
विचार करना और उनका प्रचार करना तुम्हारे लिये आवश्यक है, जिसमें कि वह पवित्र 
धर्म अधिक समय तक ठहरे और चिरस्थायी हो जाय, जिसमें कि वह बहुत से लोगों के 
लिये, संसार की दया के लिये, मनुष्य और देवताओं की भलाई और लाभ सुख के लिये, 
स्थिर रहे ! 
वे ये हैं-- 
चारो रुच्चे ध्यान, 
पाप के विरुद्ध चारों प्रकार के बड़े प्रयत्न, 
महात्मा होने के चारो माग, 
पाँचो धार्मिक शक्तियाँ, 
आत्मीय ज्ञान. की पाँचों इन्द्रियाँ 
सातो प्रकार की बुद्धि और 
उत्तम आठ प्रकार का मार्ग ( महापरिनिव्वानसुत्त ३, ६५ ) 


यहाँ भी इन सत्र शिक्षा के नियमों में जो विचार भरे हुए हैं उनका यथार्थ शान 
कुछ शब्दों में देना असम्भव है, इस शिक्षा के बिषय पर एक ग्रन्थ लिखा जा सकता 
है | जिन चारों सच्चे ध्यानों का उल्लेख है वे देह, ज्ञान, बिचार और कारण के विषय 
में है! चारों पापों के विरुद्ध जिस प्रयत्न का उल्लेख है वह पाप को रोकने का प्रयत्न, 
पाप की जो अवस्थाएँ उठती हैं। उनको रोकने का प्रयत्न, भलाई करने का प्रयत्न, 
ओर भलाई को बढ़ाने का प्रयत्न है। वास्तव में इन चारों प्रयत्नों से पापी के सारे जीवन 
तक अधिक भलाई करने के लिये सच्चा ओर निरन्तर उद्योग करने का तात्पर्य है । 
महात्मा होने के चारों मार्ग वे हैं जिनसे कि इद्धि अर्थात्‌ इच्छा प्रयत्न, तैयारी श्रीर खोज 
प्राप्त होती हैं | उत्तर काल के बौड धर्म में इद्धि का तात्पर्य अमानुषिक शक्तियों से है 
परन्तु गौतम का तात्पर्य सम्भवतः उस प्रभाव और शक्ति से था जिसे कि बहुत समय 
तक शिक्षा और अभ्यास के द्वारा मन इस देह के ऊपर प्राप्त कर सकता है। पाँचौं 
धार्मिक शक्तियाँ ओर श्रात्मीय ज्ञान की शक्तियाँ ये हैं --विश्वास, पराक्रम, विचार, ध्यान 
और बुद्धि, ओर सात प्रकार की बुद्धियाँ ये हैं--शक्ति, विचार, ध्यान, खोज, आनन्द, 
आराम ओर शान्ति । आठ प्रकार के मार्ग का वर्णन पहले ही किया जा चुका है । 


गोतम बुद्ध के सिद्धान्त ३०१ 


इस प्रकार की विस्तृत आत्मोन्नति के द्वारा दसों के बन्चनों अर्थात्‌ सन्देह कामा- 
शक्ति इत्यादि को तोड़ने से अन्त में निर्वाण की प्राप्ति हो सकती है ! 

जिसने अपनी यात्रा समाप्त कर ली है और शोक को छोड़ दिया हे, जिसने अपने 
को सव ओर से स्वतन्त्र कर लिया है और जिसने सत्र बन्धनों को तोड़ डाला है उसके 
लिये कोई दुःख नहीं है । 

वे लोग अपने विचारों को मली प्रकार संग्रह करके त्रिदा होते हैं, वे अपने घर 
में सुखी नहीं रहते, उन राजहंसों की तरह जिन्होंने कि अपनी झील को छोड़ दिया है वे 
लोग अपना घर द्वार छोड़ देते हैं | 

उसका विचार शान्त है, उसका वनन ओर कर्म शान्त है जो कि सच्चे ज्ञान के 
द्वारा स्वतन्त्र हो गया है और जो कि शान्त मनुष्य हो गया है ।? ( धर्मपद्‌ ६०, ६१, 
६६ ) | 

यह बहुधा विश्वास किया जाता था कि निर्वाण का अर्थ अन्तिम नाश अ्रथवा 
मृत्यु से हैं और प्रोफेसर मेक्समूलर साहब ने इस बात को पहले पहल दिखलाया था और 
उसे अब बहुत से विद्वानों ने स्वीकार किया है कि निर्वाण का ग्रथ मृत्यु से नहीं है परन्तु 
उसका तात्यर्य मन की उस पापी अवस्था, जीवन ओर उसके सुखों की लालसा के नाश 
होने से है जिससे कि नया जन्म हो जाता है। गौतम का निर्वाण से जो तात्पर्य या वह 
जीवन में ही प्राप्त हो सकता है । उसे उसने अपने जीवन में प्राप्त किया था, वह वही 
मन की पाप रहित शान्त अवस्था, अमिलाषाओं ओर क्षोभ से मुक्ति, पूर्ण शान्ति मलाई 
आर ज्ञान की अवस्था है जो |क निरन्तर आत्मोन्नति करने से मनुष्य को प्रात होती है । 
राइज डेविड्ज्‌ साहव कहते हैं कि “वद्धो का स्वर्ग मृत्यु नही है और पितको में परमानंद 
की जिन श्रवस्थाग्रो का वर्णन है (जो अरहतों को प्राप्त हैं) वे मृव्यु के उपरान्त नहीं प्राप्त 
होतीं परन्तु यही ओर इसी समय धार्मिक जीवन व्यतीत करने से मिलती हैं ।” 

परन्ठु जिन लोगों ने निवोण प्राक्त कर लिया है उसके लिये यहाँ और इस समय 
धामिक जीबन व्यतीत करने के अतिरिक्त, क्या भविष्य में कोई सुख श्रौर कोई स्वर्ग 
नही है १ यह एक ऐसा प्रश्न था जो कि वौद्धों को बहुधा चक्कर में डालता था ओर 
अपने त्वामो से इसके स्पष्ट उत्तर के लिये बहुधा अनुरोध करते थे । इस समय में 
गोतम के उत्तर सन्दिग्ध हैं और उसने श्रपने अनुयायियों को निर्वाण के अतिरिक्त, जो 
कि वीदं के लिये स्वर्ग और मुक्ति है, किसी अन्य स्वर्ग को आशा देकर कमी उत्ते जित 
नह! किया । 


मलूक्यपुत्त ने गौतम से इस विषय पर अनुरोध किया था और उसने यह वात 


३०२ प्राचीन भारत की. सभ्यता का इतिहास 


निश्चय रूप से जाननी चाही थी कि पूर्ण वौद्ध मृत्यु के उपरान्त रहता है अथवा नहीं । 
गौतम ने पूछा "क्या मैंने यह कहा था कि'हे मलूक्यपुत्त आं्यो और हमारे चेले हो 
रौर हम तुमको यह वतलावेंगे कि संसार नित्य है अथवा अनित्य है ?? “मलूक्यपुत्त ने 
उत्तर दिया `” महाशय यह आपने नहीं कहा था ।” गोतम ने कहा “तव इस प्रश्‍न के 
उत्तर पर अनुरोध मत करो | यदि कोई मनुष्य जिसको कि जहरीली वाण लग गई हो 
अपने वैद्य से कहे मिं अपने घाव की ओषधि नहीं होने दूँगा जव तक कि मुझे यह विदित 
न हो कि मुझे किस मनुष्य ने मारा है और वह क्षत्रिय, ब्राह्मण, वैश्य अ्रथवा शूद्र हे १? 
तो उसका कैसा अन्त होगा १ वह धाव से मर जायगा इसी प्रकार वह मनुष्य भी मरेगा 
जिसने कि सर्वज्ञता श्रौर पवित्र जीवन के लिये इस कारण उद्योग नहीं किया | क्योंकि 
बह यह नहीं जानता कि मृत्यु के उपरान्त क्या होगा । इस कारण के मलूक्यपुत्त जो 
कुछ मैंने प्रगट नहीं किया उसे प्रगट रहने दो श्रप्रगट रहने दो ओर जो मैंने प्रगट 
किया है उसे|प्रगट रहने “दो ।” ( चूलमलूक्यऊवाद, मंझिम निकाय ) । 


इसी प्रकार यह कहा जाता है कि कोशल के राजा प्रसेनजित अपने दो प्रधान 
नगरों के बीच अर्थात्‌ साकेत से श्रावस्ती की यात्रा में क्षेमा भिक्त नी से मिला जो कि 
अपनी बुद्धि के लिये प्रसिद्ध थी । राजा ने उसका सत्कार किया ओर पूछा “हे पूज्य 
महाशया क्या पूर्ण बौद्ध मृत्यु के उपरान्त रहता है ?? उसने उत्तर दिया हे महाराज ! 
बुद्ध ने यह प्रगट नहीं किया कि पूर्ण वौद्ध मृत्यु के उपरान्त रहता है |” राजा ने पूछा 
“हे पूज्य महाशया तव क्या पूर्ण बीद्ध मृत्यु के उपरान्त नहीं रहता? परन्तु क्षेमा ने 
इसका भी उत्तर नहीं दिया कि “हे महाराजा ? बुद्ध ने यह भी प्रगट नहीं किया कि पूरणं 
वौद्ध नहीं रहता !” ( सम्युत्तनकाय ) 


इन वाक्यों से बिदित हो कि गौतम के धर्म में निर्वाण के उपरान्त की बातो पर 
विचार नहीं किया गया गया है ।# गौतम का उद्देश्य स्पष्ट है । [बह सव मनुष्यों को 
आव्योन्नति द्वारा अपने दुःखों का नाश करने के लिये, भविष्य में दुःख की अवस्थाओं से 
बचने के लिये और संसार में पवित्र घुल और पूर्ण पाप रहित अवस्था जो निर्वाण कहलाती 
हे, प्राप्त करने के लिये बुलाता था । 








+ डाक्टर ओडेनवर्ग साहव ने इस प्रश्‍न पर पूरी तरह से वादविवाद किया है । 
उसे देखिये उस विद्वान नें वौद्ध नियमों की सब पुस्तकों को ध्यानपूर्वक परीक्षा करके 
अपनी सम्पति लिखी है । 


- गौतम बुद्ध फे पसिद्धान्त ३०३ 


यदि कोई मनुष्य निर्वाण की इस अवस्था को जीवन में प्राप्त न करे तो 
उसका पुनर्जन्म होने योग्य हे । गोतम आत्मा के अस्तित्व को नहीं मानता था परन्तु 
फिर भो आत्मा के पुनर्जन्म का सिद्धान्त हिन्दुओं के मन मं इतना अधिक धस गया 
था कि वह निकाला नहीं जा सकता था और इस कारण गोतम पुनर्जन्म के सिद्धान्त 
को ग्रहण करता हुआ भी आत्मा के सिद्धान्त को नहीं मानता था । परन्तु यदि आत्मा 
ही नहीं है.तो वह क्या वस्तु है जिसका पुनर्जन्म होता हे ? इसका उत्तर कर्म सम्बन्धी 
बौद्ध सिद्धान्त में दिया है । 
यह सिद्धान्त यह है कि मनुष्य के कर्म का नाश नहीं हो सकता ओर उसका 
यथोचित फल अवश्य होता है । जव कोई जीवित मनुष्य मर जाता है तो उस मृत 
मनुष्य के कर्मों के अनुसार एक नय मनुष्य की उत्पत्ति होती हे । इस प्रकार यह 
धार्मिक बुद्ध यद्यपि आत्मा को नहीं मानता है पण्न्तु यह इस बात को मानता है 
कि उसके जीवन की अवस्था उसके पूर्व जन्म के कर्मों के द्वारा निश्चित होती है। 
सत्र बौद्ध ्रन्थकारों ने एक जन्म से दूसरे जन्म के सम्बन्ध का उदाहरण एक दीए 
की टेम से दिया है जिससे कि दूसरे दिए की टेम जला ली जाती है वदि कोइ निर्दोपी 
मनुष्य इस संसार में टःख पाता है तो वह कहता है “यह मेरे ही कर्मा का फल 
है इसके लिये मुझे शिकायत क्यों करनी चाहिये ?? परन्तु यदि श्रात्मा ही नहाँ है तो 
दुःख पाने वाले मनुष्य ओर मरे हुये मनुष्य में समानता कहाँ हैं ? बीड़ लोग इसका 
यों उत्तर देते हैं “समानता केवल उसमें रहती है जो कि मनुष्य के मर जाने ओर ग्रसु 
में गल जाने के उपरान्त भी शेष रहता है अर्थात्‌ उसके कार्यों, विचारों वाणी श्रीर 
उसके कम॑ में, जो कि मर नहीं सकते ४? ' 
यह वहस हम लोगों की ब्वावृत्तिक तक के समान जान पड़ती है परन्तु फिर 
भी इस सिद्धान्त में एक वात है जिसे कि आज कल के सामाजिक दर्शनशास्त्र ठीक 
कहेंगे । चौड़ों की भाँति आज कल के दशनशास्त्रशों का भी यह विचार है कि प्रत्येक 
पीढ़ी अपनी पुर्व पीढ़ी के पुण्य और पापों के फलों छा भोगतो हे और इस श्रर्थ में 
कोई जाति जैसा वोती है वेसा काटती है ।? बोड महात्मा अपने आत्म निग्रह की पवित्रता 
को उस निश्चय सुख की लालसा के द्वारा नप्ट नहीं करता जो कि उसको मृत्यु के 
उपरान्त मिलेगा | उसका ज्ञान नहीं रह जायया परन्तु उसके पुष्य रहंगे और वे प्राशियों 
के दु:ख को घटाने में अपने पूरे प्रभाव से कार्य करेंगे 1? 
परन्तु गौतम बुद्ध ने केवल पुनर्जन्म के सिद्धान्त को ही प्राचीन हिन्दू थम से 
अपने घम में एक सुधार थिये हुने रूर मे नहीं रक्खा 
रत हिन्दू देवताओं को भी उसी तरह 


है| | 


। उसने उस समय के 
स्वीकार किया है रर ग्ने मुख्य विचार 


३०४ प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


अर्थात्‌ पवित्र जीवन को सर्वोच्च शक्ति फे अनुकूल होने के लिये उन्हें इसी भाँति 
“परिवर्तित किया है | उसने ऋग्वेद के तीनों देवताओं को माना है परन्तु उन्है सर्वप्रधान 
नहीं माना । वह उपनिषदों के सर्वप्रधान देवता ब्रह्मा को मानता है परन्तु सर्वप्रधान 
की भाँति नहीं 1 क्योंकि वे भी वार-वार जन्म लेते हुये उस पवित्र जीवन अर्थात्‌ 
निर्वाण को प्राप्त करने का यत्न कर रहे हैं जो कि सर्व श्रेष्ठ अवस्था है । किसी 
मनुष्य ने कमी शुद्धता और पवित्रता को देवताओं से भी अधिक श्रेष्ठता देने का कमी 
यत्न नहीं किया अर्थात्‌ जो भलाई मनुष्य करता है उसे उसने देवताओं भर सृष्टि की 
अज्ञात शाक्तयों से भी अधिक बढ़ा दिया है । 

परन्तु यह कहना आवश्यक है कि इस बात में सन्देह है कि गौतम स्वयं हिन्दू 
देवताओं को मानता था अथवा नहीं | यह बात असम्भव नहीं है कि जिन लोगों ने 
बौद्ध धर्म ग्रहण किया था उनकी भाषा से देव, गन्धर्व और ब्रह्मा अब तक जुदा 
न हुये हो । 

जाति के सम्बंध में गौतम ब्राह्मण का उसी भांति सत्कार करता था जैसा कि 
बौद्ध श्रामन का । परन्तु वह ब्राह्मण का सत्कार उसके गुण और विद्या के लिये करता 
थः, उसकी जाति के लिए नहीं, क्योंकि जाति को बह नहीं मानता था। दो ब्राह्मण 
युवा बशिष्ठ ओर भरद्वाज इस बात पर लड़ने लगे कि “कोई ब्राह्मण कैसे होता हे? 
श्रौर गौतम के पास उसकी सम्मति के लिए आए तो गौतम ने एक व्याख्यान दिया 
जिसमें उनने जोर दे कर जाति भेद को नहीं माना और कहा कि मनुष्यों का गुण उनके 
कार्यं से है उनके जम्म से नहीं । उसने कहा घास, वृष, कीड़े-मकोड़ो, चीटियाँ चौपाए 
सांप, मछुलियाँ र चिड़ियाँ सव के भेद है और वे अपने गुणों द्वारा जाने जाते हैं । 
मनुष्य का भी गुण है ओर वह इसका कार्य है । 

क्योकि हे वशिष्ठ ! जो मनुष्य गाय रख कर जीवन निर्वाह करता है वह 
किसान कहलाता है, ब्राह्यण नहीं ) 

आर जो मनुष्य भिन्न-भिन्न के शिल्प के कार्य करके जीवन निर्वाह करता है वह 
शिल्पकार कहलाता है, ब्राह्मण नहीं । 

रौर जो मनुष्य वाणिज्य के द्वारा जीवन निर्वाह करता है वह वणिक्‌ कहलाता 
है, ब्राह्मण नहीं । 

आर जो मनुष्य दूसरे की सेवा करके जीवन निर्वाह करता है'” वह सेवक 
है, ब्राह्मण नहीं । 

और जो मनुष्य चोरी करके जीवन -निर्वाह करता हे" बह चोर है, ब्राहमण 
“नहीं । 


गीतम बुद्ध के सिद्धान्त ३०५ 


अर जो मनुष्य घनुर्विद्या से जीवन निर्वाह करता है-वह सिपाही है, 
ब्राह्मण नहीं । 

छर जो मनुष्य गहस्थी के विधानों को करके जीवन निर्वाह करता है बह यज्ञ 
करने वाला है, ब्राह्मण नहीं । 


ओर जो मनुष्य गांवों का स्वामी है ` वह राजा है, ब्राह्मण नहीं । 

ओर में किसो को उसके जन्म अथवा किसी विशेष माता से उत्पन्न होने के 
कारण ब्राह्मण नहीं कहता, वह भूपति कहा जा सकता हैं और वह घनादय हो सकता 
हे परन्तु में ब्राह्मण उसे कहता हू जिसके पास कुछ न हो ग्रीर जो किसी वस्तू की लालसा 
न करे-*- | 
जो मनुष्य क्रोध से रहित है, पवित्र कार्य ओर पुण्य करता है, कामना से रहित 
है, जिसने इन्द्रियों को दमन किया है और अपना अन्तिम शरीर धारण किया हे उसे 
मैं ब्राह्मण कहता हूँ । 


जो भनुष्य जल मं कमल की तरह, अथवा सूई के नोक्र पर सरसों की तरह 
इन्द्रियों के सुख में मुख मं नहीं लिपटता उसे मैं ब्राह्मण करता हूँ |” ( वासेत्थसुत्त ) 
इसी भाति मरिमनिकाय के ग्रस्सलायनसुत्त में लिखा है कि एक प्रसिद्ध ब्राह्मण 
विद्वान अस्सलायन गौतम के इस मत पर विवाद करने के लिये आया कि सब जातिवां 
समान रीति से पवित्र हं । गोतम ने जो कि तार्किकों के साथ उन्हीं के शास्त्रों से लड़ 
सकता था, पूछा कि क्या ब्राह्मण की स्त्रियों को श्रन्य लियौं की तरह प्रसव की सव 
कठिनाईयाँ नहीं होती। ग्रस्सलायन ने उत्तर दिया “हां होती हैं।” गौतम ने 
पूछा “क्या वेक्ट्रिया की तरह आस पास के देशो के लोगों में रंग का भेद नहीं हाता 
ओर फिर भी उन देशों में क्या गुलाम मालिक नहीं हो सकते और मालिक गुलाम नहीं 
हो सकते १? अस्सलायन ने उत्तर दिया “हां, हौ सकते हैं ।? गोतम ने पृछा तव 
यदि ब्राह्मण घातक, चोर, लम्पट, झूटा . कलङ्क लगाने वाला, दोलन में कडा ओर 
तुच्छ, लालची, द्रोही ओर मिथ्या निद्धान्त का हो तो क्या वह मत्यु के उपरान्त दूसरी 
जाति की तरह दुःख श्र कप्ड में जन्म नही लेगा ?? अस्मलायन ने कटा “हाँ? ओर 
उसने यह भी स्वीकार किया कि टिना जाति छा विचार किए च्छे कमों से स्वर्ग 
अवश्य मिलेगा | गौतम ने फिर भी यह वह्स की कि यदि किसी घोड़ी का किसी गदद 
के साथ संयोग हो जाय तो उसकी सन्तान खच्चर होगी। परन्दु त्रिय और द्राह्मण छ. 
संयोग से जो सन्तान होती है 
ह कि द्राह्मण और चतय में काई नेद नहीं हँ ! इस प्रकार के तक से गौतम ने 


फा०--२० 
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युवा तार्किक फे हृदय में उस सत्त्य को जमा दिया और वह “वहाँ चुपचाप दुखी, नीची 
इष्टि किए, हुए सोचता हुआ बैठा रहा और उत्तर न दे सका” और तब वह गीतम 
का चेला हो गया। 
दूसरे समय में गौतम ने अपने साथियों को समझाया है “हे शिष्यों जिस प्रकार 
बड़ी-बढ़ी नदियाँ, वे चाहे कितनी बड़ी क्यों न हों, यथा गंगा, यमुना, असिरावति, 
सरयू ओर महि, जब समुद्र में पहुँचती हैं तो वे अपना पुराना नाम ओऔर पुरानी 
उत्पत्ति को छोड़ कर केवल एक नाम अर्थात्‌ समुद्र के नाम से कहलाती हैं, उसी प्रकार 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, शृद्व और वैश्य भी जब वे भिक्तु हो जाते हैं तो उनमें भेद नहीं रह जाता 
श्रीर हम जानते हैं कि इस सिद्धान्त के अनुसार वास्तव में कार्य भी किया जाता था 
क्योंकि जैसा हम ऊपर देख चुके हैं कि उपाली हज्जाम ने मिल्नु धर्म को स्वीकार किया 
और वह बौद्ध भिक्लुओं में एक बड़ा पूज्य और विद्वान हो गया । एक हृदय भेदक कथा 
थेर गाथा में लिखी है जिससे हम लोग यह समझ सकते हैं कि बौद्ध धर्म भारतवर्षा मैं 
नीच लोगों के लिये कैसा उत्तम था और वे उसे जाति भेद के अन्याय से रक्षा पाने 
के लिये कैसी उत्सुकता से स्वीकार करते थे । थेर सुनीच कहता है “मैं एक नीच वंश 
में उसन्न हुम्मा हूँ, मैं गरीव और कंगाल था । मैं नीच कर्म कर सकता अर्थात्‌ सूखे 
हुए फूलों को भाड़ने का कार्य करता था । मुझसे लोग घृणा करते थे और तुच्छता तथा 
असत्कार की दृष्टि से देखते थे । में बहुतों का श्राशाकारी की दृष्टि से सत्कार करता 
था। तब मैंने बुद्ध को भिन्तुओं के सहित उस समय देखा जव कि मगध के सबसे प्रधान 
नगर में जा रहा था । तब मैंने अपना बोझा फेंक दिया और दौड़ करके पास जाकर 
सत्कार के साथ दण्डवत की । मेरे पर दया करके बह सर्वोच्च मनुष्य ठहरा । मैंने अपने 
को उसके चरणों पर गिरा दिया और तब प्राणियों में उस सर्वोच्च मनुष्य की प्रार्थना 
कौ कि वह मुझे भिल्ल बना ले। तव उस दयालु स्वामी ने मुझसे कहा कि हे भिल्ल 
इधर आओ, ओर इसी प्रकार मैं भि्षु बनाया गया |” यह कथा बही शिक्षा देकर समास 
होती है जिसका उपदेश गौतम ने इतने अधिक वार दिया है “पवित्र उत्साह से, पवित्र 
जीबन और आत्मनिरोध से मनुष्य ब्राह्मण हो जाता है, यह सबसे ऊँचा ब्राह्मण का 
पद है ।? 
नम्रघुनीत की इस कथा को बिना समानता के प्रिय उत्साह को समभे हुये जो 
कि आदि बौद्ध धर्म का प्राण है और उसको सफलता का कारण है, कौन पढ़ सकता 
है! यह वड़ा गुरू जोकि न तो धन न मर्यादा और न जाति को मानता था गरीबों 
और तुच्छ लोगों के पास उसी माँति जाता था जैसे कि श्रमीरों के पास और उन्हें पवित्र 
जीवन ओर पवित्र आचार के द्वारा अपनी मुक्ति पाने के उपदेश देता था | धार्मिक 
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जीवन से नीच और दोनों समान रीति से सर्वोच्च प्रतिष्ठा प्राप्त कर सकते थे, और 
मिच्‌ औं के सम्प्रदाय में कोई भेद नहीं माना जाता था । हजारों मनुष्यों और स्त्रियों ने 
उस प्रिय और सज्ञान विचार को स्वीकार किया और अपने गुरू की प्रीति तथा उसके 
गुणों के अनुकरण करने में जाति भेद को छोड़ दिया । गौतम ने जिस तिथि से बनारस 
में अपना समानता और प्रीति का धर्म प्रगट किया उसके तीन शताब्दियों के भीतर ही 
यह धर्म भारतवष का प्रधान धर्म हो गया | जाति भेद भिक्ष्‌ ओं के सष्प्रदाय में तो 
था ही नहीं और गृहस्थों में भी उसका प्रभाव जाता रहा क्योंकि उनमें से सबसे नीच 
वंश का कोई भी, मिच औं का सम्प्रदाय ग्रहण करके, सर्वोच्च प्रतिष्ठा पा सकता था । 


(३६३) मनुष्य अपने गुधे हुये बालों से अपने वंश अथवा जन्म से ब्राह्मण 
नहीं हो जाता, परन्तु जिसमें सत्यता और पुण्य है वही धन्य है और वही ब्राह्मण है । 


(३६४) हे मूढ़, गुथे हुये वालों की क्या आवश्यकता है १ मृगछाला धारणे 
करने की क्या आवश्यकता है ! तेरे भीतर तो लालच भरा हुआ है परन्तु ऊपर से तू 
स्वच्छ बनता है। 

(४२२) मैं उसे ब्राह्मण अवश्य कहता हूँ जो वि वीर, महात्मा, विजयी, श्रगम्य, 
पूर्ण और जाग्रित है । 


(१४१) न तो नङ्गा रहने से, न गुये हुये वालों से, न धूल से, न व्रत रहने 
अथवा जमीन पर पड़े रहने से, न विभूति लगाने से और न चुपचाप बैठे रहने से, वह 
मनुष्य अपने को पवित्र कर सकता है जिसने कि श्रपनी कामनाश्रों को नहीं जीता 1” 
( धर्मपद ) । 


यह समझना भूल है कि गौतम सबको संसार त्याग करके भि सम्प्रदाय ग्रहण 
करने के लिये स्पष्ट आज्ञा देता था । इस बड़े उपदेशक का मुख्य उद्देश्य जीवन तथा 
सुख की कामनाओं को जीतने का था और वह दिखलाने क्षे लिये संसार त्याग देने 





कै प्रोफेसर मेक्समूलर साहब ने ऊपर के वाक्यों पर निम्नलिखित मनोरश्लक 

टिप्पणी दी है-- 
नंगे फिरना तथा ओर दूसरे कार्य जिनका कि इस पद में उल्लेख है महात्माओं छ 
जीवन के बाहरी चिन्ह है ओर इन्हें बु स्वीकार नही करता क्योंकि वे छामनाओं को 
शान्त नहीं करते । यदि हम सुमागघा श्रवदान को देले तो यदू विदित होता हरि नग 


र्हः = उ Rc न्र्र्न्य्‌ ००2" कार ~ ~ स्दीङा Fe कि 
र्ने को को उसने श्रन्य कारणों से स्वीकार नहीं किया। नाउ दिगिलाकी कन्या हे. 
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में कोई विशेष भलाई नहीं समझता था परन्तु फिर भी उन कामनाश्रों को जीतना तब 
तक कठिन होता है जव तक कोई मनुष्य वास्तव में अपने कुटुम्ब के साथ रहे और 
जीबन के सुखों को भोगता रहे । अतएव गोतम मिक्ष्‌, के जीवन की अपने बड़े उद्देश्य 
के लिए अधिक गुणकारी मार्ग होने से प्रसंशा करता था और इस कारण बहुत से लोगों 
ने संसार को त्याग कर भिक्ष _ सम्प्रदाम को ग्रहण किया और इस प्रकार बौद्ध सन्यासियों 
का सम्प्रदाय बना जो कि सम्भवतः संसार में सन्यासियों के सम्प्रदाय में सबसे पहला है । 


यहाँ पर बौद्ध भिक्ष_ओं के सम्प्रदाय के नियमों का लिखना आवश्यक नहीं है 
क्योंकि वे इस धर्म के मुख्य सिडान्तों में नहीं है । हम यहाँ केवल एक सुन्दर सूत्र 
उद्शृत करेंगे जिसमें गौतम और एक किसान की कल्पित वात चीत दी है जिससे 
सांसारिक जीवन ओर के गुण विदत होते हैं-- 

(१) धनिय किसान ने कहा “में अपना चावल पका चुका हूँ, मैं अपनी गायों 
को दुह चुका हूँ, मैं अपने लोगों के सङ्ग मही नदी के तट के निकट रहता हूँ। मेरा 


घर छाया हुआ है, आग सुलगी हुई हे श्रतएव हे आकाश यदि तेरा जी चाहे तो 
इष्टि कर !?, 


| (२) भगवत्‌ ने कहा “भै क्रोध से रहित हूँ, हठ से रहित हू, में एक रात्रि के 
लिये मही नदी के तट के निकट टिका हूँ । मेरा घर छाया नहीं है, ( कामना की ) 
आग बुझ गई हे, अतएव हे आकाश यदि तेरा जी चाहे तो बृष्टि कर !? 

(३) धनिय किसान ने कहा “मेरे यहाँ घास से भरे हुये खेतों मं गायें घूम रही 


हैं ओर यदि वर्षा हो तो वे उसे सह सकती हैं | अतएव हे आकाश, यदि तेरा जी चाहे 
तो बृष्टि कर | 


(४) भगवत्‌ ने कहा “मेरे पास एक अच्छी वनी हुई नौका है, में (निर्वाण तक) 
चला आया हूँ । में कामनाग्रौं की लहरों को जीत कर आगे के किनारे पर पहुँच 














घर में कुछ नंगे साधू एकत्रित हुये । उसन अपनी पतोहू सुमागधा को बुला कर कहा 
जाओ ओर उन पूज्य भहात्माओं का दर्शन करो |? सुमागधा, सारिपुत्र, मौदगलायन 
आदि लोगों की तरह महाव्माओं का दशन पाने की आशा में प्रसन्नता से दौड़ी परन्तु जब 
उसने इन सन्यासियों को कबूतर के डैनों की तरह वाल रखे हुये केवल विभूति लगाये 
हुये ऊपकारक र दैत्यों के सदृश देखा तो वह बड़ी उदास हुई । उसकी सास ने पूछा 


खुम उदास क्यों हो १? सुमगधा ने उत्तर दिया “हे माता यदि महात्मा लोग ऐसे हैं तो 
पापी लोगों का रूप कैसा होता होगा ।?? 


गौतम बुद्ध के सिद्धान्त . ३०६ 


गया हूँ । अव मुझे नौका का कोई काम नहीं है । अतएव हे आकाश यदि तेरा जी चाहे 
तो वर्षा कर । | 

( ५ ) घनिय किसान ने कहा “भेरी स्त्री आज्ञाकारिणी हे आवारा नहीं है, 
और वह बहुत समय तक मेरे साथ रही है, वह मोहने वाली है और में उसके 
विष्रय में कोई बुरी बात नहीं मुनता । अतएब हे आकाश यदि तेरा जी चाहे तो 
वर्षा कर । 


(६ ) भगवत्‌ ने कहा “मेरा मन आज्ञाकारी ओर स्वतन्त्र है और मैने उसे बहुत 
समय तक उच्च शिक्षा दी है और भली भाँति दमन किया है। अब मेरे मं कोई बात नहीं 
है । अतएव हे आकाश यदि तेरा जी नाहे तो वर्षा कर | 


( ७ ) धनिय किसान ने कहा “मैं स्वयं कमा कर अपना पालन करताहू ओर 
मेरे उच्चे मेरे पास निरोगी हैं । में उनकी कोई बुरा नहीं सुनता । अतएव हे आकाश 
यदि तेरा जी चाहे तो वर्षा कर । 


( ८ ) भगवत्‌ ने कहा “में किसो का नोकर नहीं हूँ । जो कुछ मैने प्राप्त किया 
है उससे में सारे संघार में भ्रमण करता हूँ | मुझे नौकरी करने की आवश्यकता नहीं है। 
तएव हे आकाश यदि तेरा जी चाहे यो वर्षा कर । 

(६ ) धनिय ने कहा “मेरे पास गाय हैं, बछड़े हैं गाभिन गाय ओर बछिया है 
आर इन गायों के ऊपर स्वामी की तरह मैरे एक साँड़ भी हे । ्रतएव दे ग्राकाश यदि 
तेरा जी चाहे तो दृष्टि कर । 


( १० ) भगवत ने कहा “मेरे गाय नहीं है, मेरे बछुवा नहीं हे, मेरे गाभिन गाय 
ओर बलिया नहीं है । और गायों के स्वामी की भाँति मेरे साँड़ भी नहीं है श्रतएव हे 
आकाश यदि तेरा जी चाहे तो बृष्टि कर | [ 

(११ ) धनिय किसान ने कहा “खँटे गड़े हुये हैं और हिल नहीं सकते, पगद्दे 
मुँज के नए ओर अच्छे बने हुये हैं, गाएँ उन्हें नहीं तोड़ सकेंगी । अतएव दे आकाश 
यदि तेरा जी चाहे तो वर्षा कर । 

( १२ ) भगवत ने कहा “साँड़ को भाँति बन्धनों को तोड़ कर, हाथी की माँति 
गलुच्छिलता को तोड़ कर फिर में गर्भे में नहीं आऊँगा | अतएव ह श्राकाश यदि तेरा 
जी जादे तो वर्षा कर । 

तब तुरन्त बृष्टि हुई जिसने कि समद्र और पृथ्वी को भर दिया और आकाश मे 
दृष्टि होत सुन कर धानय इस प्रकार वाला-- 

(१२) यह हमारे लिए थोड़े लाभ की वात नहीं है कि हम लोगों ने भगवत्‌ 
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का दर्शन पाया. हे बुद्धि की चल्नु वाले, हम लोग तेरी शरण लेते हैं ! दे बढ़े मुनी, तू 
हम लोगों का स्वामी हो !? ( धनियसुत्त ) 
गौतम के धर्म के प्रधान सिद्धान्त हैं और संक्षेप में उनका पुनः उल्लेख 
.कदाचित्‌ हमारे पाठकों को लाभदायक होगा । हम कह चुके हैं कि बौद्ध धर्म वास्तव म 
आक्मोन्नति को एक प्रणाली अर्थात्‌ इस संसार में पवित्र जीवन व्यतीत करने का एक 
यत्न है और इससे अधिक उसमें कुछ नहीं है । हम देख“चुंके हें कि गतम इन चारों 
सत्यों का उपदेश करता था कि जीवन दुःख है, जीवन की लालसा दुःख का कारण है, 
इस लालसा को जीतना दुःख का नाश करना है और आत्मोंत्रति का मार्ग जीवन की 
इस लालसा को जीतने का उपाय है । गौतम ने पवित्र जीवन और निष्पाप शान्ति को 
अपने धर्म का सिद्धान्त और मनुष्य का सर्वोच्च उद्देश्य मान कर आत्मोन्नति की एक 
प्रणाली और मन वाणी और कर्म द्वारा आत्मनिरोध की रीति को ध्यान पूर्वक स्थापित 
किया है जिसे कि वह उत्तम मार्ग कहता है और जो धर्म के सात रत्नों के नाम से 
ग्रसिद्ध है । 
ओर यह पवित्र शान्ति, यह निष्पाप शान्त जीवन जो कि इतने आत्मनिरोध और 
इतनी आत्मोन्नति का उद्देश्य है इसी संसार में प्राप्त हो सकता है | वही वौद्धों का स्वर्ग 
है, वही निर्माण है । गौतम का धर्म परलोक के लिए कोई उज्जवल पुरस्कार नहीं देता; 
भलाई स्वयं उसका पुरस्कार है, पुन्यमय जीवन बौद्धों का अन्तिम उद्देश्य है, इस एथ्वी 
पर पुण्यमय शान्ति बौद्धो का निर्वाण है। 
फिर भी हम देख चुके हैं कि गौतम ने अपने धर्म में हिन्दओं के पुनर्जन्म के 
सिद्धान्त को एक परिवर्तित रूप में ग्रहण किया था । यदि इस जीवन में निर्वाण की प्राप्ति 
नहो तो जीवन के कर्मों का उचित फल दूसरे जन्म में मिलेगा जब तक कि पूर्ण न हो 
जाय और निर्वाण प्राप्त न हो जाय । 
इसी भांति गीतम ने हिन्दू देवताओं को अर्थात्‌ ऋग्वेद के तैतीसों देवताओं और 
अह्या और गंधर्व के विश्वास को ग्रहण किया अथवा ग्रहण करने दिया । ये सव देवता 
और सृष्टि के समस्त प्राणी भिन्न-भिन्न मंडलों में बार-बार जन्म लेकर उस निर्वाण को 
प्राप्त करने का यत्न कर रहे हैं जो कि सब लोगों के लिये मुख्य उद्देश्य, अन्त और 
मुक्ति है । 
परन्तु हिन्दू धर्म में ऐसे सिद्धान्त और रीतियां भी थी जिन्हें कि वह ग्रहण नहीं 
कर सकता था । उसने जाति भेद को निकाल दिया, तपस्याओं से वह कोई लाभ नहीं 
समभता था और वैदिक विधानों को उसने निरर्थक प्रगट किया है | ऐसे विधानों के 
स्थान में उसने दयालु जीवन व्यतीत करनें और मनः ज्ञोभ ओर कामनाओं को जीतने 
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की आज्ञा दी है और इस उद्देश्य को प्रात करने की अधिक सुगम रीति के लिये उसने 
संसार का त्याग बतलाया है । उसका यह उपदेश माना गया और उससे बोद्ध भिन्नुओं 
का साम्प्रदाय स्थापित हुआ । 

तव बोद्ध धर्म की सबसे प्रधान वात यह है कि वह इस लोक में पवित्र और 
पुण्यात्मा जीवन की शिक्षा देता है और पुरस्कार अथवा दण्ड का कोई विचार वहीं 
करता । बह मनुष्य के स्वभाव की सबसे अधिक निष्काम भावनाओं को उत्तेजित करता 
है । वह अपने सामने स्वयं पुण्य को अपने पुरस्कार की भांति रखता है और उसको 
प्रात करने के लिए निरन्तर उद्योग को आज्ञा देता है । वह शांत निष्पाप जीवन की 
प्राप्ति के अतिरिक्त मनुष्य अथवा देवताओं में किसी उच्च उद्देश्य को नहीं जानता, वह 
पुण्यमय शान्ति के अतिरिक्त किसी दूसरे प्रकार की मुक्ति को नहीं उतलाता, वह पवित्रता 
के अतिरिक्त किसो दूसरे स्वर्ग को नहों जानता । “उसने अपनी दृष्टि से आत्मा के उस 
सिद्धान्त को बिल्कुल निकाल दिया जो कि अब तक मिथ्या धर्मों और विचारवान दोनों ही 
के मत में समान रीति से भरा हुआ था । 

उसने संसार के इतिहास में पहले पहल यह प्रगट किया कि प्रत्येक मनुष्य स्वयं 
अपने लिये इस संसार श्रौर इसी जोवन मे विना ईश्वर अथवा छोडे बड़े देवताश्रों की 
कुछ भी सहायता के, मुक्ति प्रात्त कर सकता है । 

इसके विरुद्ध बौद्ध धर्म की इसी वात पर वहुधा कलट्टट लगाया गया है। यह 
कहा गया है कि यह अजशेयवादी धर्म है जो कि ईश्वर, आत्मा ओर मुक्ति पाने वालों के 
लिये किसी परलोक को नहीं मानता । परन्तु डाक्टर राइज डेविड्स साहब इस वात को 
दिखलाते हैं कि जहां ब्रह्मविद्या अज्ञात वस्तुओं के सम्बन्ध में सन्तोएदायक उत्तर नहीं 
देती ओर जहां मनुष्यों ने पुराने प्रश्नो के नए उत्तर दुँदे हैं वहां अज्षेयवाद एक अथवा 
दो बार नहीं परन्तु बारम्बार प्रधान दिखलाई देता है। भारतवर्ष के अशेयवादियों, यूनान 
ओर रोम के श्रोंदासियों, फ्रान्स, जमनी और हम लोगों के कुछ नए दर्शनशास्त्रों में जो 
बहुत सी समान बातें मिलती हैं उनका कारण समभझने के लिये विचारों की उन्नति में बौद्ध 
के सिद्धान्तों से हमें सहायता मिलती है । 


तीसवाँ अध्याय 
गौतम बुद्ध कीं घामिक आज्ञायं 


ऐसे धर्म जिसका कि मुख्य उद्देश्य इस संसार में पवित्र जीवन की शिक्षा देने 

का है अवश्य ही बहुत सी धार्मिक आज्ञाएँ होंगी और आशाएँ बौद्ध धर्मकी विशेष शोभा 

हैं तथा इनसे यह धर्म समस्त सभ्य संसार की दृष्टि से देखा जाता है। इस अध्याय में 

हम इनमें से कुछ उत्तम आज्ञाओ्रं पर विचार करेंगे जिससे हमारे पाठकों को गौतम की 
धार्मिक शिक्षाओं का कुछ सारांश विदित होगा । 

गृहस्थ चेलों के लिये गौतम ने पाँच मनाही की आाजाएँ दी है जो कि निस्सन्देह 
हिन्दओं के शास्न के उन पाँचों महापात्कों से ली गई हैं जिनका कि यहाँ उल्लेख किया 
गया है । 

(१८) गृहस्थों का भी कार्य, में दमसे क्हूंगा कि सावक किस प्रकार अच्छा होने 
के लिये कार्य करे क्योंकि भिन्षुओं का पूरा धम इन लोगों से पालन नहीं किया जा सकता 
जो कि सांसारिक कार्यों में लगे हुए हैं। 

(१६) उसे किसी जीव को नहीं मारना अथवा मरवाना चाहिये और यदि दूसरे 
लोंग उसे मारे तो उसे नहीं सराहना चाहिये और सव जच्चुओं को, चाहे वे बलवान 
जन्तु हों अथवा वे ऐसे हों जो कि संसार में बड़े वलहीन हैं उन सब के मारने का उसे 
विरोध करना चाहिये । 


(२०) और सावको को किसी स्थान पर कोई वस्तु न लेनी चाहिये, जिसको कि 
वह जानता है कि दूसरे की है और जो उसको न दी गई हो । ऐसी वस्तु उसे दूसरों को 
भी न लेने चाहिये और जो लोग ले उन्हें न सराहना चाहिये | उसे सब प्रकार की चोरी 
का स्याग करना चाहिए । 
(२१) बुद्धिमान मनुष्यों को व्यभिचार का त्याग ज्लते हुए कोयले की तरह 
करना चाहिये ) यदि वह इन्द्रियों का निम्रह न वर रुके तो उसे दूसरे की सत्री के साथ 
व्यभिचार नहीं करना चाहिये । 


(२२) किसी मनुष्य को न्यायसभा अथवा किसी समा में दूसरे से झूठ न बोलना 
चाहिये । उसे दूसरों से झूठ न बोलवाना चाहिये । और जो लोग झूठ बोलें उन्हें न 


( ३१२ ) 
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सराहना चाहिये | उसे सव असत्य का त्याग करना चाहिये । 

(२३) जो गृहस्थ इस धर्म को मानता हो उसे नशे की वस्तुएँ नहीं पीना चाहिये । 
उसे दूसरों को भी नहीं पिलाना चाहिये और जो लोग पीएँ उनको यह जान कर नहीं 
सराहना चाहिये कि उसका फल पागलपन है ।?? ( धाम्मिकसुत्त, सुत्तनिपात ) । 

ये पाँचों श्राज्ञायें जो कि पंच सील के नाम से प्रसिद्ध हैं सब बीद्धों अर्थात्‌ गृहस्थों 
अर मिननु्रों के लिये हैं । वे संक्षेप में इस भाँति कही गई हैं । 

(२५) कोई किसी जीव कोन मारे । 

जी वस्तु न दी गई हो उसे न लेना चाहिये । 

झूठ न बोलना चाहिये । 

नशे की वस्तुएँ नहीं पीना चाहिये । 

व्यभिचार नहीं करना चाहिये | 

तीन नियम और दिये गए हैं जो कि अत्यावश्यक नहीं सममे जाते परन्तु वे 
कट्टर और धार्मिक गृहस्थ चेलों के लिये गये है । वे ये हैं-- 

(२५), (२६) रात्रि को असमय भोजन नहीं करना चाहिये । 

माला नहीं पहिरनी चाहिये और सुगन्ध नहीं लगाना चाहिये । 

भूम पर बिछ्ठीना बिछ्ा कर सोना चाहिये । 

कट्टर श्रौर धार्मिक गुहस्थ के लिये इन आठ ग्रा्ाग्रों के जो कि श्रप्टांगसील के 
नाम से प्रसिद्ध है, पालन करने की प्रतिज्ञा करने के लिये कहा गया है । 

इन आठ नियमों के श्रतिरिक्त दो नियम ओर भी हैं और वेयेहें। श्रर्थात्‌ 
नाच, गाने वजाने आदि से निषेध और सोने और चाँदी को काम में लाने से निपेध । 
ये दसों आशाएँ ( दस सील ) भिचुश्रों के लिये आवश्यक हैं जैसे कि पंचसील गृहस्थों 
फे लिये हैं | 

अपने माता-पिता का सत्कार करना ओर इज्जतदार व्यापार कग्ना यद्यपि ये दो 
बातें आज्ाओं में सम्मिलित नहों हैं तथापि उसी मुत्त में सव गृहस्थों का उनका पालन 
करने के लिये कहा गया है । 

उसे भक्ति के साथ अपने माता-पिता की थ आज्ञा का पालन करना चाहिये और 
कोई इज्जत का व्यापार करना चाहिए । जो गृहस्थ इसका वीग्ता से पालन करता है वह 
स्वयंभु देवता के पास जाता हे | 

गृहस्थों के धर्म का एक अधिक विस्तृत वर्णन प्रमि निगालोवादडुत्त में दिया है 
जिसे कि उत्तरी तथा दक्षिणो दोनों बीड मानते हैं ्ौर जिसका अनुवाद यूरप की भाषां 
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में कई वार हुआ है । इन धर्मों के वर्णन से हिन्दू समाज की अवस्था तथा हिन्दू सामा- 


जिक जीवन के आदर्श का इतना स्पष्ट यथार्थ शान होता है कि हमें उसके उद्धृत 
करने में कोई रुकावट नहीं होती-- 


( १ ) माता-पिता और लड़के 
माता-पिता को चाहिए कि-- 


(१) लड़कों को पाप से बचावें । 

(२) पुण्य करने की उनको शिक्षा दें । 

(३) उन्हें शिल्प ओर शास्रों में शिक्षा दिलावें । 
(४) उनके लिये योग्य पति अ्रथवा पत्नी दें | 
(५) उन्हें पैन्निकाधिकार दें । 


लड़कों को चाहिये कि-- 


(१) जिन्होंने मेरा पालन किया है उनका मैं पालन करू गा । 
(२) में गृहस्थी के उन धर्मों को करूँगा नो कि मेरे लिये आवश्यक हैं । 
(३) में उनकी सम्पत्ति की रक्षा करूंगा । 
(४) में अपने को उनका वारिस होने फे योग्य बनाउँगा । 
(५) उनकी मृत्यु के उपरान्त में सत्कार से उनका ध्यान करूंगा । 
(२) शिष्य और शुरु 
“शिष्य को अपने गुरुओं का सत्कार करना चाहिये-- 
(१) उनके सामने उठ कर | 
(२) उनकी सेवा करके | 
(३) उनकी आश्ञाओं का पालन करके । 
(४) उन्हें आवश्यक वस्तुएँ दे कर । 
(५) उनकी शिक्षा पर ध्यान दे कर । 
गुरु को अपने शिष्यों पर इस प्रकार स्नेह दिखलाना चाहिए-- 
(१) सव अच्छी वातों की उन्हें शिक्षा देकर । 
(२) उन्हें विद्या को ग्रहण करने की शिक्षा देकर । 
(३) उन्हें शास्त्र ओर विद्या सिखला कर | 
(४) उनके मित्रों और संगियों में उनकी प्रसंशा करके । 
(५) आपत्ति से उनको सदा करके । 
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(३) पति और पत्नी 
एति को अपनी पत्नी का इस भाँति पालन करना चाहिये -- 
(१) सत्कार से उसके साथ व्यवहार करके ! 
(२) उस पर कृपा करके । 
(३) उसके साथ सच्चा रह कर । 
(४) लोगों में उसका सत्कार करा कर | 
(५) उसे योग्य आभूषण ओर कपड़े देकर । 
पत्नी को अपने पति पर इस भाँति स्नेह दिखलाना चाहिये 
(१) अपने घर के लोगों से ठीक तरह से बर्ताव कर के । 
(२) मित्रों ओर सम्वन्धियों का उचित आदर सत्कार करके । 
(३) पतिव्रता रह कर । 
(४) किफायत के साथ घर का प्रबन्ध करके 1 
(५) जो कार्य उसे करने पड़ते हों उनमें चतुराई ओर परिश्रम दिखला कर । 


( ४) मित्र और सङ्गी 
इज्जतदार मनुष्य का अपने मित्रों से इस प्रकार व्यवहार करना चाहिये । 
(१) उपहार देकर । 
(२) मृटु सम्भाषण से । 
(३) उनके लाभ की उन्नति करके । 
(४) उनके साथ अपनी बराबरी का व्यवहार करके | 
(५) अपना धन उनके साथ भोग कर । 
उन लोगों को उसके साथ इस प्रकार प्रीति दिखलानी चाहिये । 
(१) जब वह वेखवर हो तो उसकी निगरानी करके | 
(२) यदि वह अल्हड़ हो तो उसकी सम्पत्ति की रक्षा करके । 
(३) आपत्ति . समय उसे शरण देकर | 
(४) दुःख में उसका साथ देकर । 
(५) उसके कुटुम्ब के साथ दया दिखला कर । 
(५. ) स्वामी ओर नौकर 
स्वामी फो श्रपने सेवकों को इस प्रकार सुख देना चाहिये 
(१) उनकी शक्ति के अनुसार उन्हें काम देकर ! 
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(२) उचित भोजन और वेतन दे कर । 

(३) रोग की अवस्था में उनके लिये यत्न कर फे । 

(४) असाधारण उत्तम वृस्तुओं को उन्हें भी दे कर । 

(4) उन्हें कभी-कभी छुट्टी दे कर | 
नौकरों को अपने स्वामी पर भक्ति इस प्रकार प्रगट करनी चाहिए । 

(१) वे उसके पहले उठे । 

(२) वे उसके पीछे सोचें । 

(३) उन्हें जो कुछ दिया जाय उससे सन्तुष्ट रहें | 

(४) वे पूरी तरह से और प्रसन्न हो कर कार्य करें । 

(५) थे उसको प्रसंशा करें | 

(६) गृहस्थ ओर धार्मिक लोग । 

इज्जतदार मनुष्य भिक्षुकों और ब्राह्मणों की इस प्रकार सेवा करता है । 

(१) कार्य में प्रीति दिखला कर । 

(२) वाणी में प्रीति दिखला कर । 

(३) विचार मं प्रीति दिखला कर । 

(४) उनका मन से स्वागत करके 

(५) उनकी सासारिक आवश्यकताओं को दूर करके । 
उन लोगों को उसके साथ इस प्रकार प्रीति दिखलानी चाहिये । 

(१) उसे पाप करने से रोक कर । 

(२) उसे पुण्य करने का शिक्षा दे कर । 

(३) उसके ऊपर दया भाव रख कर । 

(४) धर्म की उसको शिक्षा दे कर | 

(५) उसके सन्देहों को दूर करके स्वर्ग का मार्ग बतला कर | 

उपरोक्त बातों से हमें पवित्र हिन्दू जीवन का, आनन्दमय गृहस्थी सम्बन्धी तथाः 
सामाजिक विचारों ओर कतंन्यों का कैसा चित्र मिलता है । अपने बच्चों को शिक्षा, 
धार्मिक शिक्षा ओर सांसरिक सुख देने के लिये माता पिता की उत्सुक भावना; अपने 
` माता पिता को पालन करने, उनका सत्कार करने और मृत्यु के उपरान्त सत्कार से उनका: 
स्मरण करने के लिये पुत्र की भक्तिपूर्णं अमिलाषा, शिष्य का अपने गुरू की ओर सत्कार 
के साथ व्यवहार और गुरू की शिष्य के लिये उस्सुक चिन्ता और प्रीति, पति का अपनी 
पत्नी के साथ सत्कार, दया मान, और प्रीति के साय व्यवहार जो कि हिन्दू धर्म में सदा 
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से चला आया है और हिन्दू पत्नियों को अपनो गहस्थी के कार्यों में सचाई और चौकसी 
जिसके लिए वे सदा से प्रसिद्ध हैं, मित्रों के बीच, स्वामी और नौकरों के बीच, गहस्थों 
ओर धम शिक्षकों के बीच दया का भाव-ये सत्र सर्वोत्तम शिक्षाएं है जिन्हे हिन्द घम 
ने दिया है ओर ये सर्वोत्तम कथाएँ हैं जिन्हें साहित्य ने हजारों वर्ष तक निरन्तर बताया 
हे | बौद्ध धर्म ने इन उत्तम वातो को प्राचीन हिन्दू धर्म से ग्रहण किया और उन्हें 
अपने धम ग्रन्थों में रक्षित रक्खा । 


अव हम गोतम की कर्तव्य विषयक आज्ञाञ्रों को छोड़कर उन आशाओं आर 
परोपकारी कहावतों का वर्णन करेंगे जिनके कारण वौद्ध धर्म ने आज संसार में 
उचित प्रसिद्धता पाई है । गौतम का धर्म परोपकार ओर प्रीत का घम है ओर ईसा 
मसीह के जन्म के पाँच शताव्दी पहले इस हिन्दू आचार्य ने यह प्रगट किया था-- 


(४) घृणा कभी घृणा करने से नहीं बन्द होती, घृणा प्रीति से बन्द होती है, 
यही इसका स्वभाव है । 


(१६७) हम लोगों को प्रसन्नता पूर्वक रहना चाहिये और उन लोगों से घृणा 
नहीं करनी चाहिये जो कि हम से घृणा करते हों। जो लोग हम से घृणा करते'हाँ 
उनके बीच हमें घृणा से रहित होकर रहना चाहिये । 


(२२३) क्रोध को प्रीति से जीतना चाहिये, बुराई को मलाई से विजय करना 
चाहिये । लालच को उदारता से और कूठ को सत्य से जीतना चाहिये ( घम पद ) । 

ये बड़ी शिक्षाएँ सुशील और पवित्र आत्मा, योतम फे अनुयायियों के हृदय पर 
जमाने के लिये कही गई हैं ओर हम यहाँ उनमें से एक कथा को .बड़े संक्षेप मं 
लिखेंगे । श्रपने अनुयायियों में झयड़ों आर भेद को रोकने क लिये गातम कहता है -- 


हे भिक्षुओं ! प्राचीन समय में बनारन में काशियों का एक राजा ब्रह्मदत्त रहता 
था जो कि वड़ा घनाङ्प था, उसके कोप म बहुत सा धन था, उसकी मालगुजारी 
वहुत अधिक थी और उसके पास बहुत बड़ी सेना और अनेक रथ थे, वह बहुत बड़े 
देश का स्वामी था ओर उसके कोष रार भण्डार पुं ध । उस समय कोशल का राजा 
दीघीति भी था जो कि घनाइच नहीं पा । उसका आप ओर मालगुजारी घोड़ी थी. दनक 
पास थोड़ी सेना और रथ मरे दह एक छोटे से देश का राज्ञा था और उनके कप 
छोर भंडार खाली थे 


जैसा कि बहुधा हुआ करता हँ; घवादूय राडा ने इस निर्दल गाज का देश 
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और उसका धन छीन लिया ओर दीधीति अपनी रानी के साथ बनारस भाग गया 
ओर वहाँ सन्यासी के वेष में एक कुम्हार के घर में रहने लगा । वहाँ उसकी रानी को 
एक पुत्र हुआ जिसका नाग दीघावु रक्खा गया और कुछ काल में लड़का बड़ा हुआ ।: 


इस बीच में राजा ब्रह्मदत्त ने सुना कि उसका प्राचीन शत्रु उसके नगर मे 
अपनी स्त्री के साथ वेष बदल कर रहता है और उसने आज्ञा दी कि वह उसके सामने 
लाया जाय और निर्दयता से मार डाला जाय। 


उनका पुत्र दीघावु उस समय बनारस फे वाहर रहता था परन्तु अपने पिता के 
मारे जाने के समय वह अचानक अगर में आ गया था। मरते हुये राजा ने अपने पुत्र की 
ओर देखा और अमानुषिक चमा के साथ अपने पुत्र को अन्तिम उपदेश दिया “मेरे 
प्यारे दीघाबु, घृणा करने से शान्ति नहीं होती । मेरे प्यारे दीघरावु घृणा प्रीति से शान्त 
होती हैँ 1? 


हे भिक्तुओं ! तव युवा दीघाबु वन में चला गया और वहाँ वह जी भर कर 
रोया । तब वह अपने विचार हृद्‌ करके नगर को लौटा और राजा के तवेले में एक 
हाथी के सिखलाने वाले के नीचे उस नेनौकरी की । 


वह तड़के उठा और सुन्दर स्वर के गाने ओर बोन बजाने लगा ओर उसका 
स्वर इतना मधुर था कि राजा ने इस बात की खोज की कि हाथी के तवेलों में इतनी 
जल्दी कोन उठकर ऐसे सुन्दर स्वर से गा रहा है | तब इस युवा को लोग राजा के पास 
ले गये । उसने उसे प्रसन्न किया और बह उसके पास नौकर रक्खा गया । 


ओर एक समय ऐसा हुआ कि राजा दीघाबु को अपने साथ लेकर शिकार को 
गया । दीघाबु की भीतरी अग्नि जल रही थो और उसने राजा के रथ को इस प्रकार 
हाका कि सेना एक ओर रह गई और राजा का रथ दूसरी ओर गया और अन्त में राजा 
को बढी थकावट जान पड़ी ओर बह युवा दीघावु की गोदी में अपना सिर रख कर 
लेट गया और थकावट के कारण तुरन्त सो गया । 


है भिल्लुओं उस समय युवा दीघाबु विचारने लगा कि काशी के इस व्रह्मदत्त 
राजा ने हमारी बड़ी हानि की है । उसने हमारी सेना ओर रथ, हमारा राज्य, कोष, 
और भंडार सब छीन लिया है, और उसने मेरे माता पिता को मार डाला है। पर 
अंब मेरे है श का पलटा लेने का समय आ गया है? और यह कह कर उसने अपनी 
तलवार खींची । 


परन्ठु अपने पिता का स्मरण करते हुये इस पलटा लेने वाले राजकुमार को 
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अपने मृत पिता के अन्तिम वाक्य स्मरण छाये गए कि “मेंरे प्यारे दीघावु घृणा,. 
घृणा करने से शान्त नहीं होती, मेरे प्यारे दीघाबु घृणा प्रीति से शान्त होती है ।? 
श्रतएव राजकुमार ने सोचा कि पिता के वाक्यों का उलङ्घन करना मेरे योग्य नहीं है 
श्रौर उसने अपनी तलवार रख दी । 


राजा ने एक बड़ा भयानक स्वप्न देखा था और वह बड़ा भयभीत होकर जाग 
उठा । दीधाबु ने उससे सत्र चात सत्य-सत्य कह दी | राजा को वड़ा आश्चर्य हुआ 
ओर उसने कहा ''मेरे प्यारे दीघाघु, मुझे जीवन दान दो !” उम सुशील युवा ने अपने 
पिता को आज्ञा का पालन करके अपने पिता के वध का क्षमा कर दिया ओर ब्रह्मदत्त 
को जीवन दान दिया । ब्रह्मदत्त ने उसके पिता की सेना और रथ उनका राज्य उसका 
कोष और भंडार सब उसे लौटा दिया और अपनी पुत्री से उसका विवाह कर दिया । 

हे भिन्न ओं, श्रब यदि उन राजाओं में इतना थैर्य और दया है जो कि. 
राजछुत्र ओर तलवार धारण करते हैं, तो हे भिल्नुओं कितनो अधिक धीरता और तुम 
में होनी चाहिये कि तुमने इतने उत्तम सिद्धान्तों और शिक्षा के अनुसार पवित्र जीवन 
अहण किया है और धीर और दयालु देखे जाते हो, जिम कि तुग्हारा यश संसार में 
प्रसिद्ध रहे ।? (महावग्ग १०,२) परन्तु केवल धैर्य और दया ही नहीं वरन्‌ पुण्य ओर 
भलाई के कार्यों को शिक्षा गौतम ने अपने ञ्रनुयायियों को वारम्त्रार जोर के साथ 
दी हे। 


(५१) उस मनुष्य के उत्तम और फलहीन शब्द जो कि उनके अनुसार कार्य 
नहीं करता उस सुन्दर फूल की तरह हैं जो कि रख मं वड़ा उत्तम परन्तु सुन्दर 
रहित है । 

(१८३) पाप न करना, भलाई करना, अपने हृदय को शुद्ध करना, यही बुद्धों 
की शिक्षा है । 

(२००) इसी ग्रकार मलाई करने वाला जब कि संसार को छोड़ कर दूसरे 
संसार में जाता है तो वहाँ उसके भले कर्म उसके सम्बन्धी ओर मित्रों को तरह उसका 
स्वागत करते हैं । 

(२०७) वह मन॒प्य बडा नहीं है जिसके सिर के बाल पक गए हों जिसकी: 
अवस्था बड़ी हो गई परन्तु बह वधा वृद्ध कहलाता हैं । 

(२६१) बह जिसमें सत्व, पुन्य, प्रीति, आत्मनिरोध ओर संवम है, वह जो 
छएदिचता से रहित और दुद्धिमान है, वही बड़ा कहलाता है । (धमपट) । 


~ ० 


गौर गौतम ने मातङ्क चान्डाल की वथा कही है डिदने कि अपने अच्छे बमो" 


कि 


नाई 
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के द्वारा सबसे अधिक प्रसिद्धि पाई, जो देवताओं के विमान पर चढ़ा और ब्राह्मण के 
लोक में चला गया | अतएव “कोई मनुष्य जन्म से जाति वाहर नहीं हो सकता और न 
जन्म से व्राह्मण हो सकता है | केवल कमो से मनुष्य जाति बाहर होता है और कर्म ही 
से वह ब्रह्मण होता है ।” (वसलसुत्त, सुत्तिनिपात, २७) 


और फिर सुत्तनिपात्त के आमगन्धसुत्त में गौतम ब्रामण से कहता है कि जीव को 
नष्ट करना, हिंसा करना, कोटना, बाँधना, चोरी करना, झूठ वोलना और छुल करना, 
व्यभिचार करना, निन्दा करना, कपट, निद्‌ दयता, नशा खाना, धोखा देना, घमंड, बुरा 
मन, और बुरा कार्यये सव मनुष्य को अपविन्न करते हैं | मछली अथवा मांस न 
खाने से, नङ्का रहने से, माथा मुड़ाने से, गुथे हुये वाल रखने से, भमूत लगाने से, रूखा 
बस्त्र धारण करने से, हवन करने से, तपस्या करने से,भजन करने से, और बलिदान 
अथवा यज्ञ करने से, वह पवित्र नहीं हो सकता । 


समस्त धम्मपद में ४२३ सद्व्यहार की ्राज्ञाएँ हैं जो कि उत्तमता और 
सद्व्यहार की दृष्टि से इस भाँति की अन्य आशाश्रों के संग्रहो से बढ़ कर है जो कि किसी 
समय अथवा किसी देश में किये गये हैं। बौद्धों की धर्म पुस्तकों जो कथाएँ और 
कहावतें, उपमाएँ और ्राज्ञएँ हैं उनका संग्रह करने से एक बड़ी अच्छी पुस्तक वन 
जायगी । हम केवल कुछ उद्धत वाक्यों को देकर इस अध्याय को समाप्त करेंगे-- 


(१२९) सब मनुष्य दंड से डरते हैं, सब मनुष्य मृत्यु से भयभीत होते हैं। 
स्मरण रक्खों कि तुम उनके समान हो । श्रतएध हिंसा मत करो और न दूसरे से 
हिसा कराओं । 

(१३०) सब मनुष्य दंड से डरते हैं, सब मनुष्यों को जीवन प्रिय है । स्मरण 
रवखो कि तुम उनके समान हो श्रतएव हिंसा मत करो और न दूसरे से हिंसा कराओ । 


दूसरों का दोष सहज में दिखलाई देता है परन्तु अपना दोष दिखाई देना कठिन 
है । मनुष्य अपने पड़ोसी के दोषों को भूसी की भाँति पछोरता है परन्तु अपने दोष को 
वह इस भाँति छिपाता है जैसे कि कोई छुल करने वाला, जुआरी से बुरे पासे को छिपाता 
हे । (घर्मपद) 

यह उत्तम नीव की शिक्षा को उन्नति कहलाती है, यदि कोई अपने पापों को 
पाप की भाँति देखे ओर उनका सुधार करे और भविष्य में उनको न करे । (महावग्य, 
६, १,६) 


बौद्ध धर्म का इतिहास ३२१ 


इस प्रकार जो मनुष्य जुदे-जुदे हैं उन्हं वह एक करता है, जो मित्र हैं उनको 
उत्साहित करता है, बह मेल करने वाला है, मेल का चाहने वाला है, मेल के लिये उत्सुक 
है, ऐसे कार्यों को करता है जिससे मेल हो । ( तेविज्जतसुत्त २,५ ) 


इन उत्तम आज्ञाओं से उन आज्ञाओं की अद्भुत समानता को कोन नहीं देखेगा 
जिन्हे कि इसके पाँच सो वर्ष उपरान्त पैलेस्टाइन में दयालु और पवित्र आत्मा ईसामसीह 
ने दिया था ! परन्तु वौद्ध ओर ईसाई नीति शास्त्र और सद्व्यवहार की आज्ञाओं से जो 
सम्बन्ध है उसको हम आगे के अध्यायों में लिखेंगे । 


इकतीसवाँ अध्याय 


बौद्ध धर्म का इतिहास 


चुल्लवग के ग्यारहवें ग्रध्याय में लिखा है कि गौतम की मृत्यु पर पूज्य महा- 
काश्यप ने प्रस्ताव किया कि “धम्म और विनय साथ मिल कर गाया जाय |” यह प्रस्ताव 
स्वीकार किया गया और ४६६ अरहत इस कार्य के लिए चुने गए शरीर गौतम के मच्चे 
मित्र और अनुयायी आनन्द ने ५०० की संख्या पूरी कर दी | 

श्र इस प्रकार थेर भिल्नु लोग धर्म्म ग्रौर बिनय का साथ मिल कर पाठ घने 
फे लिये गए । उपालि जो कि पहले हञ्जाम था वह नियम में प्रमाण माना गया ओर 
योतम का मित्र आनन्द र्म्म ( वुत्त । में प्रमाण माना गया । 


यही राजग्रह की सभा थी जो कि ईसा के. ४७७ वप पहले गोतम की 
पवित्र पाठ को निश्चित करने ओर एक साथ पाठ करके उसके स्मरण रखने 
की गई थी । 

गौतम की मृत्यु के एक शताव्दी पीछे दैशाली से मिलतो ( बिज्डैनों ) ने 
देशाली में दस विषयों को प्रकाशित किया बिननें कि न्य बातों के तिनि भिलुओं 
दे लिये विना उबली हुई ताड़ी छर सोना ्रथवा चांदी ग्रहण छन्ने की दआाशा दी 
गइ था । 

फा०--२१ 


३२२. प्राचीन भारत .की सभ्यता का इतिहास 


. एक पूज्य मिल्नु ककण्डक के पुत्र यश ने इन ग्राशाओं . का विरोध किया और 
पूज्य शिक्षकों की वेशाली में एक बड़ी बौद्ध सभा करके निमंत्रण दिया | उसने पश्चिमी 
देश फे, अवन्ति के और दक्षिणी देश के भिक्तुओं के पास यह कह्‌ कर दूत भेजा कि 
आप लोग पधारे, हम लोगों को इस विषय का खण्डन उसके पहले करना चाहिए क्रि 
जब तक जो घम्म नहीं है उसका प्रचार न हो जाय और जो धर्म्म है बह जुदा न क 
दिया जाय, जो विनय में नहीं है उसका प्रचार न हो जाय और जो विनय में है वह जुदा 
न कर दिया जाय | 

इस बीच में वैशाली के मिक्षुओ्रों को विदित हुआ कि यश को पश्चिमी प्रान्तों 
के भिचुश्ओों से सहायता मिल रही है श्रौर उन लोगों ने भी पूरव के प्रान्तों से सहायता 
का यत्न किया । वास्तव में भेद वैशाली के पूर्रीं बौद्ौं में ओर गङ्गा के ऊपरी मार्गे के 
आस पास के प्रान्तों के पश्चिमी बौद्ध तथा मालवा और दक्षिण के तोद्धों में था । 

पूर्वी मत को वैशाली के विज्जैनों ने उठाया था और यदि ये विज्जैन लोग वे 
ही हों जो तूरान की यूची जाति के लोग हैं, जैसा कि वील साहब का मत है तो झगड़ा 
तूरानी वौडो और हिन्दू बौद्धों में था | हम लोग आगे चल कर देखेंगे कि पूर्वी लोगों 
की सम्मतियों को आगे चल कर उत्तरी वौद्ध लोगों ने संभाला और इस सम्प्रदाय में 
संसार की तूरानी जातियां, चीन के लोग, जापान के लोग शौर तिब्बत के लोग सम्मि- 
लित हैं । 


सभा का कार्य मनोरंजक है | यह संघ वैशाली में हुआ और बहुत बातचीत के 
उपरान्त-- 


पूज्य रेवत ने सङ्घ के सन्सुख यह वात उपस्थित की 'पूज्यसङ्घ मेरी बात सुने । 
इस विषय पर हम लोगों के वादविवाद करने में बहुत सी निरर्थक बातें होती हैं और 
किसी एक वाक्य का भी शर्थ स्पष्ट नहीं होता | यदि संघ को यह उचित जान पड़े तो 
वह पश्च द्वारा इस प्रश्‍न का निर्णय कराबे ।? 

और उसने प्रस्ताव किया कि पूरव के चार भिलु और पश्चिम के चार 
भिक्छु इस पंचायत में हों । इस प्रस्ताव पर सम्मिति ली गई और सर्व सम्मति से ये ्राठों 
पंच नियत किये गये । 

दस प्रश्न एक-एक करके पञ्चों के सम्मुख उपस्थित किए गये ओर पञ्चौ ने उन 
दसौं आज्ञाओं को स्वीकार नहीं किया जिनके लिये कि वैशाली के भितुग्रों ने 
विरोध किया था । उन्होंने केवल छुठीं आज्ञा को स्वीकार किया और यह प्रगट 


किया कि यह आजा कुछ अवस्थाओं में मानी जा सकती है और कुछ अवस्थाओं 
में नहीं । 


रोद्ध धम का इतिहास ३२२ 


इस सभा में ७०० मिल्नु सम्मिलित किए गवे थे और यह वैशाली की समा 
कहलाती है । यह ईसा के ३७ वपर पहले हुई थी । 
परन्तु यह समझना नहीं चाहिये कि इन दसौं प्रश्नों के विषय में जो निर्णय 
हुआ उसे सब लोगों ते स्वोकार कर लिया । इन प्रश्नों का निर्णय वृद्ध और अधिक 
प्रत्रल नित्त ओं ने किवा था परन्तु अधिक लोग उनके विरुद्ध थ और वे बड़ी संख्याश्रों 
में मुख्य धमावलम्बियों से श्रलग हो गए और उत्तरी बीद्ध लोग इन जुदे होने वालों 
के उत्तराधिकारी हैं । यही कारण है कि बौद्ध धम की दो भिन्न-मिन्न शाखाएँ हैं, एक 
तो नेपाल, तिब्बत और चीन के उत्तरी बीड़ लोग और दूसरे लङ्का, वर्मा श्रौर स्याम के 
दक्षिणी वौद्ध । 
यह वात अच्छी तरह देखी गई है कि नई धर्म प्रणालियों का, चाहे वे स्वमा- 
वतः कितनो ही उत्तम क्यों न हो, मनुष्यों के द्वारा स्वीकार किया जाना वाहरी घटना- 
श्रौं पर बहुत कुछ निर्भर है । इसाई धर्म को जिसने कि पहली कुछ शताब्दियों में बहुत 
थोड़ी उन्नति की थी, उस समय महाराज काँसटैन्टाइन ने ग्रहण किया) जत्र कि रोम 
का अधिकार और रोम की शिक्षा यूरप में सर्व प्रधान थी शर इस भांति इस धर्म ने 
पश्चिमी संसार में सुगमता से बड़ी शीघ्र उन्नति की। मोहम्मद के घम का प्रचार 
ऐसे समय में हुश्रा था जब कि संसार में उसका विरोध करने वाला 
कोई नहीँ था, जब कि रोम का पतन हो चुका था और जब यूरप में सैनिक राजः 
प्रथा स्थापित नहीं हुई थी । भारतवर्ष में प्राचीन हिन्दू धर्म का प्रचार श्यावो के पंजाब 
से निकलने और समस्त भारतवप्र' को विजय करने के माथ ही माथ हुआ या। इसी 
भांति बुद्ध के धम का जिसमें कि ब्राह्मण अथवा नीच जाति में कोई भेद नहीं था, 
प्रचार प्राचीन थ्ार्य प्रान्तों की अपेक्षा मगध के श्रनार्य राज्य में बहुत अधिक हु्रा । 
ईसा के पहले तीसरी शताब्दी में जव मगध राज्य ने भारतत्रप मे सव प्रधानता पाई, 
उस समय बौद्ध धर्म भारतवर्ष का मुख्य घम हो गया । शिशुनाग वंश का डिसमें छि दिन्बि- 
सार और आजतशत्रु हुए थे, ईसा के ३७० वर्ष पहले अन्त हो गया ओर नन्द ने जी 
कि एक शाद स्त्री से उन्न हुदा था, राजगद्दी पाई । उसमें और उसके आटों पुत्री ने 
लगभग ५० वर्ण तक राज्य किया अन्तिम नन्द के छ्रदीन एक पराजित विरोधी ईसा 
के ३२५ वर्ष, पहले मगध से भाग गया और सतलउ क्षे तट पर सिकन्दर से डा 
मिला । निकन्द्र के चले जाने पर चद्धगुप्त ने पश्चिम के वीर योदाओं को एकव्रित 
किया छीर ईसा के लगभग ३२० वर्ष पहले झन्तिम नन्द को मार कर नगद की 
राजगद्दी पर बेटा । 


नता चन्द्रगुप्त रार न उसका पत्र दिन्दुनार बाड था पगन्दु ल्न्दसार छे. 


३२४ प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


उत्तराधिकारी ने, जो कि ईसा के लगभग २६० वर्ष पहले राजगद्दी पर वैठा, 
बौद्ध धम' को ग्रहण किया और समस्त भारतवष' में तथा भारतवर्ष के चाहर भी वह 
इस धर्म का बड़ा भारी प्रचारक हुआ | अशोक का नाम वोलगा नदी से लेकर जापान 
तक और साइवेरिया से लेकर लङ्का तक सस्कार की दृष्टि से देखा जाता है। “यदि 
किसी मनुष्य का यश उसके स्मरण करने वालों की संख्या से, उन लोगों की संख्या से, 
निन्होने कि सम्मान से उसका नाम लिवा हो या अब तक लेते हों, समभा जा सकता 
है तो अशोक शारमेगन अथवा सीजर से अधिक प्रसिद्ध है ।? आशोक ने अपना राज्य 
सारे उत्तरी भारतवर्ष में फेलाया और उसके शिलालेख दिल्‍ली और इलाहाबाद में, 
पेशावर के निकट और गुजरात में, उड़ीसा और मैसूर में भी पाये गये हैं । 


उसने अपनी तीसरी सभा अपने राज्य के छट्रारहवे वर्ष में अर्थात्‌ ईसा के 
२४२ वषः पहले पहले परते में की । यह सभा ६ मास तक हुई और इसमें मोग्गलि के 
पुत्र तिस्सा के सभापतित्व में एक हजार प्रधान लोग सम्मिलित थे और इसमें एक वार 
फिर पवित्र पाठों का उच्चारण किया गया और वे निश्चित किये गये । 


दीपर्वश और महावंश में लिखा हैं कि इस सभा के होने के उपारान्त अशोक 
ने काश्‍मीर और गांधार में, महीश ( मैसूर के निकट में, बनवासो (सम्भवतः राजपुताने) 
में, अपरन्तक (पश्चिमी पंजाब ) में, महारत्थ, योनलोक ( बेक्ट्रिया और यूनान राज्यों 
में ) हिमवन्त ( मध्य हिमालय ), घुबन्न भूमि (सम्भवतः वर्मा ) और लङ्का में उपदेशकों 
को भेजा । अ्रशोक के सूचना पत्रों से यह भी बिदित होता है कि उसकी आशाओं का 
पालन चोल ( मद्रास प्रदेश ) पाँड्य ( मड़रा), सत्यपुर ( सप्पुरा पर्वतश्रेणी ) केरल 
(ट्रावंकोर ), लङ्का और सीरिया के यूनानी राजा एन्टीओकस के राज्य में किया गया । 
एक दूसरे सूचना पत्र में वह लिखता है कि उसने पाँचों यूनानी राज्यों में अर्थात्‌ 
सीरिया, इजिप्ट, मेसेडन, एपिरोस और सिरिन में भी दूत भेजे । 

हम पहले ही देख चुके हैं कि अशोक ने अपने पुत्र महेन्द्र को लङ्का में भेजा 
ओर उसने शीघ्र ही वहाँ के राजा को बौद्ध वना लिया और लङ्का में बौद्ध धर्म का 
प्रचार किया । महेन्द्र ने जहाँ-जहाँ कार्य किया वे स्थान अब्र तक भी लड्डा में है | 
अनुरुद्धपुर के उजड़े हुये नगर से आठ मील की दूरी पर महिन्तले की पहाडी है 
जहाँ कि लङ्का के राजा ने भारतवष के भिच्ष_ओं के लिये एक मठ बनवाया था | “यहाँ : 
इस पहाड़ी के पश्चिम की ओर जो कि बड़ी दालुओँ थी एक बड़ी भारी चट्टान 
के.नीचे चक ऐसे स्थान पर जो कि वस्ती से विलकुल जुदा है और जहाँ से नीचे के 
मैदानों का बड़ा उत्तम दृश्य दिखलाई देता है, उसने (महेन्द्र ने) अध्ययन के लिए 


बौद्ध धर्म का इतिहास ३२५ 


एक गुफा खुदवाई थी और उस चद्ठान में सीढ़ियाँ करवाई थीं श्रोर केवल उन्हीं के 
द्वारा लोग उस स्थान में पहुँच सकते थे। वहाँ बह स्थान मी जो ठोस चट्टान हु को काट 
कर बनाया गया था अब तक है और उसमें छेद हें जो कि या तो पर्दे के डंडों के लिये 
अथव। रक्षा के कटघरे।लगाने के लिये चनवाये गये थे । वह बड़ी चद्चन गुफाको उस 
धूप की गर्मी से बहुत अच्छी तरह बचाती है जो कि नीचे की चौड़ी घाटी को तपा 
देती है। उसमें नीचे के मैदान का जो कि अब एक बहुत दूर तक फैला हुआ 
जङ्गल है परन्तु उम समय कामकाजी मनुष्यों का निवास स्थान धा,।कोई शब्द 
नहीं पहुँचता । में सढज मं उस दिन को नहीं भूल जाऊंगा जव कि मैंने पहले 
पहल इस एकान्त, ठंडी और शान्त गुफा में प्रवेश किया था जो कि बड़ी 
सादी ओर सुन्दर है जहाँ कि दो हजार वर्षों से अधिक हुआ कि लङ्का के इस बड़े 
चषक ने अपने शान्तमय तथा उपकारी दीर्ष जीवन में वेठ कर ध्यान किया और काः 
किया था । 


तिसा और महेन्द्र की मृत्यु के उपरान्त ड्र वीडियन लोगों ने लङ्का पर दो बार 
आक्रमण करके उसे विजय किया था परन्तु अन्त में ईना के लगभग ८= वर्षा पहले 
उन्हें वट्ट गामिति ने निकाल दिया । कहा जाता है कि उसी समय तीनों पितक जो कि 
इतने वर्षा तक केवल कंठाग्र रख कर रच्चित रक्खे गये घे “मनुष्यों का नाश देख कर”? 
लिपिवद्ध किये गये जैसा कि दीपवंश में लिखा है । 


बुडयोश बौद्धों की धर्म पुस्तकों का बड़ा भारी भाष्यकार हुआ हे । उसे बीद्धो 
का सायनाचाय कहना चाहिये | वह मगध का रहने वाला एक ब्राह्मण था और उसने 
लङ्का में जाकर उन महामाष्यों को लिखा जिनके लिये कि बह प्रसिद्ध है। तव बद्द 
लगभग ४५० ईस्वी में बर्मा गया और उस देश में वौद्ध धर्म का उसने प्रचार किया । 

स्याम में ६३८ ईस्वी में बोड धर्म का प्रचार हुश्रा | जान पढ़ता है कि उसी 
समव के लगभग जावा में भी बौद्ध उपदेशक गये और ऐसा विदित होता है छि यह 
धर्म जावा से ही सुमात्रा में फेला । ये सव देश दक्षिणी बौँड धर्म छो मानने बाले हैं । 


उत्तरी बौद्ध घर्म के विषय में हम जानते है कि इस्वी सन के प्रारम्म होने छे 
पहले गह उत्तर पश्चिमी भारतवर्ष का मुख्य धर्म था | काइमीर का राजा पुष्यमित्र 


इसा के पहले दसरी शताव्दी में वादों के पीछे पड़ गरा और पुष्पमित्र के पत्र द्मपन्‍्नित्रिद्र 


ने गडा के तट पर यूनानियों से इद क्या | यूनानी लोग जो छि मैनेप्डर » आदीन 
प्र iE सञ्‌ गी स्टार 


दये और ईसा के लगभग १५० वप पहले उन्होंने अपना गब्यग 


= 


"'औै२६ प्राचीनः भारत की-सम्यत्ता का इतिहास 


` तक फैला दिया । परन्तु यूनानियों के विजय से बौद्ध धर्म को कोई हानि नहीं पहुँची 
और उस समय के एक प्रसिद्ध बौद्ध शिक्षक नागसेन ने यूनानी राजा के साथ अपने 
धर्म के विषय में वादविवाद किया जो कि एक मनोरञ्जक पाली ग्रन्थ में हम लोगों के 
लिये श्रव तक रक्षित है । 


ईसा के उपरान्त पहली शताब्दी में कनिष्क के श्राधीन यूची लोगों ने काश्मीर 
को विजय किया | कनिष्क का बड़ा राज्य काबुल, यारकन्द श्रौर खोकान मे, काश्‍मीर 
रौर राजपूताना में और समस्त पंजाव में, दक्षिण में गुजरात ओर पूरव में ग्रागरे 
तक फैला हुआ था | वह उत्तरी सम्प्रदाय {का एक बड़ा उत्साही बौद्ध था और उसने 
५०० अरहतों की एक सभा की | यदि इस समा ने अशोक की पटने की सभा की तरह 
पाहों को निश्चित किया होता तो इस समय हम लोगों के पास दक्षिण के तीनों पितकों 
की तरह उत्तरी बौद्ध घर्म की निश्चित पुस्तकें भी होती परन्तु कनिष्क की समा ने केवल 
तीन भाष्य लिख कर अपने को संतुष्ट किया और इस कारण उत्तरी बौद्ध धर्म मूल धर्म 
से हटता गया । उसने भिन्न-भिन्न देशों में भिन्न-भिन्न रूप धारण कर लिये हैं । यहाँ पर 
यह कहना आवश्यक होगा कि कनिष्क की सभा दक्षिणी बोद्धों को उसी प्रकार विदित 
नहीं है जिस प्रकार कि अशोक को सभा उत्तरी बोद्धों को । ग्रश्वघोष जिसने कि उत्तरी 
बीड्ों के लिये बुद्ध का एक जीवन चरित्र लिखा है कनिस्क्र के यहाँ था । ऐसा विश्वास 
किया जाता है ईसाई चेला सेण्ट टीमस इसी समय पश्चिमी मारतवष'.मे आया और यहाँ 
मारा जाकर शहीद हुआ । ईसाई कथा का राजा गोंडोफरिस, कंदहार का कनिष्क समभा 
“जाता है । ईसा के पहले दूसरी शताब्दी में बौद्ध पुस्तके सम्भावतः काश्मीर से चीन के 
सम्राट्‌ के पास भेजी गई । एक दूसरे समाद्‌ ने सन्‌ ६२ ईसवी में धिके बौद्ध ग्रन्थ 
मंगवाए और उसी समय से वौद्ध धर्म का चीन में शीघ्र प्रचार होने लगा यहाँ तक कि 
चौथी शताब्दी में बह वहाँ का प्रधान धर्म हो गया। | 

चीन से सन्‌ ३७२ ईसवी में कोरिया में बौद्ध धर्म का प्रचार हुआ और वहाँ 
से ५०० ईसवी में जापान में कोनान, चीन, फारमूसा, मंगोलिया तथा श्रन्य स्थानों 
में चौंथी ओर पाचवी शताब्दियों में चीन से बौद्ध धर्म का प्रचार हुआ, ओर काबुल से 
घर्म यारकन्द, वल्ख, बुखारा, तथा अन्य स्थानों में फैलता गया । 


नैपाल में वौद्ध धर्म का कुछ प्रचार बहुत पहले ही हो गया होगा । परन्तु यह 
राज्य छुठीं शताब्दी में बौद्ध हो गया और तिब्बत के प्रथम बोद्ध राजा ने भारतवर्ष 
से ६३२ ईसवी में घर्म ग्रन्थ मंगवाये | 

अब हम दक्षिणी देशों तथा उत्तर पूरव की जातियों में बौद्ध धर्म के प्रचार 


वीद्ध घर्म का इतिहास ३२७ 


का इतिहास लिख चुके और अब हमारे लिये अशोक के उन उपदेशों का फल निश्चित 
करना रह गया है जिन्हें कि उसने पश्चिम में अर्थात्‌ ईजिष्ट और पेलेस्टाइन में भेजा 
था | और यह हमे आधुनिक सम्यता और धर्म के इतिहास के एक बड़े मनोरंजक प्रश्न 
के सम्मुख लाता है । 





वौद्ध ओर इसाई धर्मों की कथा, कहानियों, रूप, व्यवस्था ओर ्राज्ञाद्यों क 
अदभुत समानता ने प्रत्येक जिज्ञासु के हृदय पर प्रभाव डाला है। उदाहरण की भाँति 
इनमें से हम कुछ वातों का उल्लेख नीचे करेंगे । 

बुद्ध के जन्म के सम्बन्ध की कथाएँ ईसा मनोह के जन्म की कथाश्रों के समान 
हैं । दोनों श्रवस्थाछ्ों में उनके पिता और माता को दैवी सूचना हुई ्रौर इन दोनों 
ही बच्चों का जन्म अलीलिक रीति से अर्थात्‌ कुमारी माताश्रों से हुआ । ललित विस्तार 
में लिखा ह कि “राजा की सम्मति से रानी को कुमारी की भाँति वत्तीन महीनों त 
जीवन व्यतीत करने को आज्ञा मिली ।? परन्तु हमें यह कथा दक्षिणी वादों के प्राचीन 
पाली ग्रन्थों मं नहीं मिलती । 

इसा मसीद को भाँति गोतम के जन्म पर भी एक तारा दिखाई पढ़ा था रौर 
यह पुम्य का तारा था जिसे कि कोलब्रूक साहब ने निश्चित किवा 
बौद्ध कथा का सीमियन हे, गौतम के पिता के पास श्राया ओर उस 
देखने की श्रमिलाषा प्रगट की । उसे यह वच्चा दिखलाया गया शरीर उसने यह भविष्य 
वाणी कही कि यह पुत्र सत्य को स्थापित करेगा रौर उसके धम का बढ़ा प्रचार होगा 1 
( नलकसुत्त ) । 


ॐ 


हम उन बड़े सगुनों को बढ़ा ग्रावश्यक नहीं समभे जो छि दोनों शुभ 


ग्रवस्थाग्रों को सूचित करते थे । बुद्ध के जन्म पर “न्यो ने इस प्रकार दृष्टि पाई 
मानों उन्हे उसके प्रताप को देखने ही की कामना रही हो, विरे लोग सुनने लगे, गृगे 
एक दूसरे से वप्त करने लगे, कूबड़े सीधे हो गए, लेंगड़े लोग चलन लग, कदियों के 
बन्धन मुक्त हो गए ।” ऐसी शुभ बातें सव ही धर्म के लोग गरने धर्म को स्थादित 
करने वालों के जन्म होने के समय बतलात है । 

हम पहले ही गातम ग्रौर ईसा मसीह के घनिष्ट रौर ्रदूडत समानता के विएव 
में कह चुरे हें । ललित विस्तार भ॑ यह कथा काव्य की भाषा में कही गई है रन्त रि 
वह दक्षिणां पुस्तका मं कही गइ ह उससे नी बाइनिल की कवा से उसकी छदनुत 
समानता मिलती है । 


पाटे ह समय पहले कहा “केवल मेरे ही धम में वारर बड़े चले पाए जा सकने 


३२८ प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


कि सर्वोच्च पुण्यों को करते हैं और संसार को उसके दुःखों से छुटकारा दिलाने फे लिये 
उत्साहित हैं।” और इसी प्रकार के भाव ने कपिलबस्तु के उपदेशक तथा वैथिलहेम 
के उपदेशक दोनों ही को उत्तेजित किवा । गौतम ने कहा था “तुममें से कोई दो, एक 
ही मार्ग से न जाय। हे भिन्लुओं ! इस सिद्धान्त का उपदेश करो जो कि उत्तम है ।” 
(महावग्ग १, १, १, १) 

धर्म ग्रहण करने के पहले जल संस्कार की रीति बौद्ध श्र ईसाई दोनों ही धर्मों 
में हे और वास्तव में जान वेपटिष्ट ने जल संस्कार की रीति एसेनीज से ग्रहण की थी 
जो कि ईसा मसीह के जन्म के पहले पेलेरटाइन में बौद्ध धर्म को प्रतिनिधि था जैसा कि 
हम श्रगि चल कर देखेंगे । जव ईसा मसीह गेलेली में केवल युवा उपदेशक था उस 
समय उसने जान वैपटिष्ट का यश सुना और वह जान के यहाँ गया और वह उसके 
साथ रहा इसमें सन्देह नहीं कि उसने जान से एसेनीज की बहुत सी ्ज्लाश्रों और 
शिच्षाओं को सीखा श्रौर जलसंस्कार की रीति को ग्रहण किया जिसे कि जान ३तने 
काल तक करता आया था । उस समय से जलसंस्कार ईसाई धर्म की एक मुख्य रीति 
हो गई है | ईसाई जलसंस्कार के समय पिता, पुत्र और पवित्र आत्मा को स्वीकार किया 
जाता है जैसे कि वौद्ध अभिप्रेक के उपरान्त बुद्ध, धर्म और संघ को स्वीकार करना 
होता है । 

हम उन अलौकिफ बातों का वर्णन नहीं करेंगे जो कि गौतम और ईसा मसीह . 
दोनों ही के द्वारा की हुई कही जाती हैं । हम गौतम की कथा का भी वर्णन नहीं करेंगे 
जिनके विषय में कि हमने पिछले ग्रध्याय में कुछ लिखा है और जिनकी कि ईसाई 
कथाओं से इतनी अद्भुत समानता है | रेनान साहब, जो कि ईसाई धर्म की उन्नति में 
बौद्ध धर्म की उन्नति में बौद्ध धर्मे का प्रभाव पड़ने को स्वीकार करने के बहुत विरुद्ध हैं, 
कहते हैं कि जुदा के धम में कोई ऐसी वात नहीं थी जिसने कि ईसा मसीह को उपमा 
की प्रणाली में लिखने के लिये उत्त जित किया हो | इसके सिवाय “हमें बौद्ध पुस्तकों 
में ठीक बाइबिल की कथाओं की भाषा और उसी ढंग की कहानियाँ मिलती हैं ।”? 

जव हम सन्यासियों की रीतियों, विधानों और क्रियाओं को देखेते हैं तो हमें 
दोनों धर्मों की सबसे अद्भुत समामता से बडा आश्चर्य होता है। इसके विषय में 
डाक्टर राइज डेविड साहब लिखते हैं “यदि यह सत्र देव संयोग से हुआ होतो यह 
समानता की बड़ी भारी अलौकिक घटना है, वास्तव में वह दस हजार अलौकिक घट- 
नाग्नों के समान है ।?? 

अन्चे हक नामक एक रोमन केथोलिक उपदेशक ने तिब्बत में जो कुछ देखा 
उससे उसे बड़ा आश्चर्य हुआ । “पादरियों की छड़ी, टोपी, चोगा आदि जिन्हें कि 
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वड़े लामा लोग यात्रा के समय अथवा मन्दिर के बाहर किसो उत्सव के समय पहनते हैं, 
पृज्ञा के समय जो दोहरे गाने वाले, भजन, भाड़ फू क, धूपदान का पांच सिकड़यों 
में लटकना ओर इस प्रकार चना रहना कि बह इच्छानुसार खोला अथवा बन्द किए जा 
सके ऊपर भक्तों के सिर के लामा लोगों का दाहिना हाथ उठाकर श्राशींबाद देना, माला, 
पुजारियों को कुवांरा रहना, संसार से वैराग, शद्दीदों की पूजा, निराहार रहना, यात्रा 
प्रसंग, प्रार्थनाएँ, पवित्र जल, वे सब बौद्ध लोगों तथा हम लोगों में नमान वातें हैं |”? 
मिस्टर ग्रार्थर लिली साहव जिनकी पुस्तक से ऊपर के वाक्व उद्दत किए गए हैं कहते 
कहते हैं कि अब्बे ने समान बातों की पूरी सूची नहों दी है श्रौर बह उनमें इन 
चातो का भो उल्लेख कर सकता था जैसे पाप का स्वीकार करना, पुजारियों का मावे 
के वीच का भाग मुड़ाए रहना, महात्माओं की हड्डी का पूजन, मन्दिरं और वश्ठओं 
के सामने फूलों, रोशनी श्रोर मूत्तियों को काम में लाना, वादियों पर करास का चिन्ह; 
त्रिमूतिं का ऐक्य, स्वर्ग की रानी की पूजा, धर्म-पुस्तकों का ऐसी भाषा मे होना जो कि 
सवसाधारण पूजा करने वालों को विद्त नहीं है, महाव्माश्रों आर बुला का ताज, फरिश्तों 
फे पर, प्रायश्चित, कोड़ा लगाना, ५खा, पोप, ङाडिनल, विशार, एवट, प्रेसविडर, 
डीकन, ओर ईसाई मन्दिर में सिन्न-मिन्न प्रकार की बनावट 1? हमारे लिए इन सब 
रीतियों और विधानों का ब्योरेवार वर्णन करना छ्यवा यह दिखलाना कि रोमन बॅखलिक 
प्रणाली की सब वाते किस प्रकार बौद्ध धर्म की विलङ्न नकल जान पटतो है, मम्मव 
नहीं हे । यह समानता इतनो अ्रधिक्र है कि तिब्बन मं पहले पहल जो ईसाई उपदेशक 
लोग गए । उन लोगों का यह विश्वास हुआ कि बौद्ध लोगों ने रोमन देधलिक सम्प्रदाय 
से बहुत से विधानों और रूपों को ग्रहण किया श्रौर ऐसा ही उन्होंने लिखा है । परन्तु 
यह वात सुप्रसिद्ध है कि वोंड्ों ने ईसा मसीह फे जन्म छे पहले मारतवप में बहुन से 
बड़े-बड़े मन्दिर वनवाये थे और पटने के निकट नालन्दा में दौद्धों का एक बढ़ा भारी 
मठ एक धन सम्पन्न मन्दिर और एक विद्वत्तापूर्ण विश्वविद्यालय था डो यूग्प में ऐसे 
मन्दिर ्रथवा मठ होने के बहुत पहले था और मास्तवप में इद बोड थम का पतन 
हुआ तो नालंदा तथा दूसरे स्थानो को बड़ी-बड़ी वीर रीतियो छर व्यवस्थादोा क! 
नेपाल और तिब्बत के बौद्धों ने नकल की और यह यूरप के जगली जातियों ६ 
आक्रमण से मुक्ति पाने अथवा सैनिक सम्यता अथवा धर्म प्रबन्दे के सथदित हील के 
पहल हथा | अतएव यह स्पष्ट ह कि मन्दिर और मटा ! दि 
की सव बातों को जो कि दोनों घर्मो म समान है, यूरप् के लोगो ने एदी देशो ने 


= 


प्रटण किया था, पूर्वी देशी ने यूरप से नहीं । 
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हमको यहां पर दौड धर्म क उत्तर छाल के रूपो से बोई म 
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बौद्ध घर्म का यश नालन्दा और तिब्बत की आडम्बर युक्त रीतियों और विधानों में नहीं 
है जिनकी कि कई शतान्यिं के उपरान्त रोम मै पुनः उत्तत्ति हुईं थी परन्तु उसका यश 
सदाचार की उन पूर्व शिक्षाओं में है जिनका उपदेश कि स्वयं गोतम ने वनारस और 
राजणह में दिया था ओर जिसकी पुनरु पत्ति जरुसलेम में पांच शातान्दियों के उपरान्त 
हुई थी | एम रेनेन साहब कहते हैं कि “उसके (इसा मसीह के) समान किसी ने कभी 
अपने जीवन में मनुष्य जाति के लागों को मुख्यता ओऔर स्वार्थ की तुच्छुता को नहीं 
माना है" कदाचित्‌ शाक्य मुनी को छोड़ कर उसके समान और कोई मनुष्य नहीं हुआ 
है जिसने अपने कुटुम्ब, इस जोवन के सुखों ओर सांसारिक भावनाग्रों को 
इतना श्रथिक कुचल न डाला हो ।” जो मनुष्य कि तुम्हें दुःख दे उसके साथ भलाई 
करना, जो तुमसे घृणा करे और कष्ट दे उस पर स्नेह करना और भलाई के संसार 
“को त्याग देना, ये गौतम और इसा मसीह दोनों की मुख्य शिक्षायें थीं । कया ये सब 
समानताएँ केवल आकस्मिक हुई हैं । 


इस बड़े प्रश्न के विषय में सम्मति स्थिर करने के लिये हम अपने पाठकों के 
लिये कुछ ऐतिहासिक घ्टनाओ्रों का उल्लेख करेंगे । हम लोग अशोक के विज्ञापनों से 
जानते हैं कि उसने ईजिष्ट और सीरिया में बौद्ध उपदेशकों को भेजा और ये उपदेशक 
उन देशों में बसे रौर वहाँ उन्होंने बड़े और प्रबल बौद्ध समाज स्थापित किए | 
'अलग्जेण्ड्रिया के थेरापूट्स पेलेस्टाइन के एसिनीज जो कि यूनानिया में इतने सुप्रसिद्ध 
हैं, वास्तव में बौद्ध भिलु्रों की सम्प्रदाय के थे जो कि बौद्ध रीतियों को करते थे, वौद्ध 
सिद्धान्तो और आज्ञाओं का उपदेश देते थे और पश्चिम फे देशों में गौतम बुद्ध की 
शिक्षाश्रों का प्रचार करते. थे | डीन मेन्सल और डीन मेलमेन की तरह ईसाई विद्वान 
ओर शैलिंग और शोपेनहीअर की तरह.दर्शनिक लोग रीति से इस बात को स्वीकार 


करते हैं कि थेरापुएटस और एसेनीज्‌ उन्हीं बोद्ध उपदेशकों के सम्प्रदाय के थे जो 
कि भारतवष से आए थे । 


यह सम्प्रदाय जीवित रही और अपना कार्य करती रही । अशोक के समय 
"से तीन शताब्दियों फे उपरान्त उस समय जब कि ईसा मसीह उपदेश देता था, 


एसेनीज इतने प्रसिद्ध और प्रबल हो गए थे कि प्रसिद्ध प्लिनी ने उनके विषय में 
लिखा है | 


ु प्लिनी सनू ई ओर ७६ इसवी के वीच में हुआ है और वह एसेनीज 
"लोगों का वर्णन इस भाँति करता है: -“(डेड सी के) पश्चिमी किनारे पर परन्तु समुद्र 
"से इतनी दूर कि वे श्रपकारक हवाओं से बचे रहें, एसेनीज लोग रहते थे । बे एक 
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सम्प्रदाय के हैं जो संसार के अन्य सन्यालियों से विलन्न्ण हैं | उनके स्त्री नहीं होती, 
चे स्त्री प्रसंग को बिल्कुल त्याग देते हैं और अपने पास द्रव्य नहीं रखने ओर खजूर के 
वृक्षों के निकट रहते हैं | उनके निकट नित्य नई-नई मीइ एकत्रित होती 
अहुत से मनुष्य, जीवन की थक्नावट ओर अपने जीवन में दुर्भाग्य के कारण उनका 
आश्रय लेते है । इस प्रकार हजारों चर्ण तक जिसका कि उल्लेख करना श्रविश्वासनीत 





मसीह के तमव में पेलेस्टाइन में पूर्वी विचारों और रीतियों की 
थी उसका वर्णन किया है । हमें उपरोक्त वाक्यों से बद विदित होता हे कि छशोक 
के समत्र के उपरान्त तीन शताब्दियों में बीड़ उपदेशकों ने पेनेस्टाइन में क्या फल 
प्राप्त क्रिया । उन्होंने वहां भारतवर्ष के बीढों की भानि एक सम्प्रदाय स्थादित कर ली 
थी आर वह सम्प्रदाव उन्हीं अ्रभ्वासों को करती थी उन्हीं व्यानो में अपने को लगाती 
थीं ग्रौर उसी संयम के साथ विवादित रह कर जीवन व्यतीत छरती थी जेसाकि 
भारतवए के बरोदा लोग करते थे | गीतम की श्रान्ञा्रों का प्रभाव उन पर जाता नहीं 
रहा था| वे उनका सत्कार करते थे और उनके अनुसार चलते थे ध्रौर घामिक तथा 
विचारवान यूहूदियों घ उनका प्रचार करत थे । 
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अब हम इस विपय को यहाँ समाप्त करगे | हम दिखला चुके रि सार्या 
में ईसा के पहले तीसरी शताब्दी मे वीद् धर्म का उपदेश किया गया था। हम 
दिखला चुके हैं कि ईसा मसीह के जन्म के समय बार थर्म पेलेस्टारन में प्रग किया 
जा चुका था ग्रौर बौद्ध लोग वहाँ भिन्न-मिन्न नामो से रहते थे छीन गीतम के तिडालों 
रौर उसकी आज्ञाओं का उपदेश करते थे | हम दिखला चुके है कि ईमा मसीद ने 
' इन बीड़ों की रीतियों और शिक्षाओं को ज्ञान के द्वारा और सम्भवतः अन्य मार्गों से 
भा सीखा आर अन्त मं हम ईसा मसीह की य्राज्ञात्रो घर बाड आहाओं ४ बिचार 
ओर भाषा की अद्भुत समानता, इसाइ छार वादों क संसार-्याग करन, इनके 
रोतियों कथाओं और रूपों की अ्ददुत नमानता नी दिखा चुके हैं। बया 
यह समानता ्राकस्मिक हे । इस विपय में पाट्डी को न्वर्य अपनी संम्मति स्थिर 
करनं चाहिये । हि 
कुछ ग्रन्थकार लोग ती यहाँ तक कहते हँ कि प्राचीन ईनाई धर्म एनिनीड नया 
का घम अर्थात्‌ पलेस्टाइन का बाड धम था। हम इ न उगम 
फे विषय में ईसाई धर्म वोड़ धर्म द्या अनुगृहीत नही है । ट 
जातीय गद्दी तवाद धर्म को उसी भांति ग्रहण किया था दसा कि गइन ने टि 
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पुनर्जन्म और मुक्ति के सिद्धान्तों को । परन्तु ईसाई घम नीति और सदाचार फे बिचार 
से बौद्ध धर्म उस रूप में अनुगृहीत है जिस रूप में वह ईसा मसीह के जन्म के समय में 
पेलेस्टाइन में एसेनीज लोगों के द्वारा उपदेश किया जाता थ। 





बत्तीसवाँ अध्याय 
जैन धर्म का इतिहास 


बहुत समय तक लोगों का यह विश्वास था कि जैन धर्म गोतम बुद्ध के धर्म की 
शाखा है | हे नत्सांग ने जो कि ईसा की शातवीं शताब्दी में भारतवर्ष में आया था इस 
धर्म को इसी दृष्टि से देखा है और हम लोगों को जैन धम के सिद्धान्तों की जो बातें 
अब तक विदित हुई हैं उनसे यह बिचार ठीक जान पड़ना है | 
लेसन और वेबर साहब बड़े अच्छे प्रमाणों के साथ जेन धर्म की स्वतन्त्र उत्पत्ति का 
विरोध करते थे और इन दोनों विद्वानों का मत था कि जैन लोग बौद्ध ही थे जिन्होंने 
अपना धर्म छोड़ कर उस धर्म की एक जुदी शाखा बना ली थी । जैनियों के धमं अन्श् 
पांचवीं शताब्दी तक लिपिबद्ध नहीं किये गए थे और वाथ साहब का यह सिद्धान्त बहुत 
सम्भव जान पड़ता था कि जैनियों की कथाओं और उनके धर्म की उत्ति बौद्धों की 
कथाओं से हुई है । भारतवर्ष में जैनियों की शिल्पविद्या भी उत्तर काल के समय की है 
आर जैसा कि हम किसी आगे के अध्याय में देखेंगे वह वौद्धों की इमारतो के पतन होने 
के कई शयान्दियों के उपरान्त प्रारम्भ की गई थी । 
परन्तु डाक्टर बुलहर ओर जेकोवी साहबों ने अभी कुछ बातों का पता लगाया 
है जिनसे कि वे इस बात को प्रमाणित करते हैं कि जैन घर्म की उत्पत्ति गौतम के धर्म के 
कई शताब्दियों तक वराबर प्रचलित रहे यहां तक कि बोंडों के धर्म का पतन हुआ परन्तु 
जैन धर्म अव तक भी भारतवर्ष के कुछ भागों में एक प्रचलित धर्म है। हम अपने 
पाठकों के सामने उन घ्रटनाओं और कथाओं को उपस्थित करेंगे जिनके आधार पर यह 
सम्मति स्थिर की गई है । 
दोनों सम्प्रदाय के जैन अर्थात्‌ श्वेताम्बर ( सफेद कपड़े वाले ) और दिगम्बर 
(जो नंगे रहते हैं ) कहते हैं कि इस धर्म का संस्थापक महाबीर कुण्डग्राम के राजा 
सिद्धार्थ का पुत्र था और वह चत्रियों के वंश का था। हम जानते हैं कि गौतम 
बुद्ध जव श्रमण करता हुआ कोटिग्राम में आया तो वहाँ श्रम्बपाली वेश्या और 
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लिच्छुवि लोगों ने उससे भेंट को । बह कोटिग्राम वहो ह जो कि जैनियों का कुण्डग्राम है 
रौर बीद्ध ग्रन्थों में जिन नातिको का वर्णन है वे ही ज्ञात्रिक क्षत्रिय थे । इसके अतिरिक्त 
महावीर की माता तृसा वैशाली के राजा कटक की बहिन कही जातो है जिसकी पुत्री 
का विवाह मगध के प्रसिद्ध राजा बिम्त्रिसार से हुआ था । 


महावीर, जो कि पहले बर्द्धमान अथवा ज्ञात्रिपुत्र कहलाता था, अपने प्ता की 
तरह काश्यप था [ रद वर्ष की वस्था में उसने पवित्र सम्प्रदाय को ग्रहण किया और 
बारह वर्ष तक आत्मकष्ट सहकर केवलिन्‌ थवा जिन, ताथकंर अथवा महावीर अर्थात्‌ 
महात्मा और भविष्यवक्ता हो गया । अपने जीवन के ग्रन्तिम तीस वर्षों मे ठसने अपने 
सन्यासयो का सम्प्रदाय स्थापित किया । इस प्रकार वह गौतम बुद्ध का प्रतिस्पर्धी था 
और बौद्ध ग्रन्थों में उसका नाति पुत्र के नाम से वर्न किया गया है और बह निगन्धों 
( निग्रन्थो अर्थात्‌ वस्ररहिति लोगों ) का मुखिया कहा गया है जो लोग शाली मं 

घिकता सं थे | महावीर पापा में मरा । 


जैन कथाग्रों में यह वरन है कि महावीर की मृत्यु के दो शताब्दी पीछे मगध 
में अकाल पड़ा । उस समय मगध में प्रसिद्ध चन्धगुत्त का राज्य था । भद्रबाहु अपने कुछ; 
जैन साथियों को लेकर अकाल के कारण मगध छोड़ कर कनाटक को गया । उसकी 
अनुपस्थिति में मगध जैनियों ने अपने घ० ग्रन्थों का निर्णय किवा जिसमे कि ग्यारह 
अंग और चौद पन्त्र हैं और इन चौदह पब्वों को कभी-कभी बारहयाँ अंग भी कहते 
हें । अकाल दूर होने पर जा जेनी लोग चले गए थे वे मगध में फिर आए परन्तु इतने 
समय में जो लोग मगध में रहे थे ओर जो कर्नाटक को चले गए थ उनके चाल 
व्यवहार में भेद हो गया था | मगध के लोग श्वेत वस्त्र पहिनमे लगे थे परन्तु कनाटक 
वाले अब तक नंगे रहने की प्राचीन रीति को पकड़े हुए थे ! इस प्रहार व दोनों 
श्वेताम्बर श्रोर दिगम्बर कहलाने लगे । श्वताम्वरों न जा ठम ग्रन्थ निश्चित किए २ 
उन्हे दिगम्वरो ने स्वीकार नहीं किया ओर इन कारण दिगम्बरों म कोई अंग नहीं माने 
जाते । कहा जाता है कि ये दोनों सम्प्रदाय अन्तिम बार सन्‌ ७६ थवा ८२ ईसवी में 
जुदे हुये । 


कुछ समय में श्वेताम्ब॒रों के धर्म ग्रन्थ गडवड़ हो गये और उनके. नाथ हा डान 
का भय हुआ । ग्रतएव उनको लिपिबद्ध ऋरना आवश्यक हुआ । यह बल्लनी (सुझुराद न) 
की समा में सन्‌ ४५४ अथवा ४६७ मे किया यवा । इस नमा ने तन नियमों शा इस 
स्य में संग्रह किया जिसमें कि हम श्राज तक उन्हें पाते है 


को न PR = 
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इन घटनाओं घौर कथाश्रों के अतिरिक्त मधुरा मं नृत्य क. पद पर न्युट 
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हुये लेख पाए. गए हैं जिनसे डाक्टर बुहलर ( जिसने कि पहले पहल इम प्रमाण को 
मालूम किया हैं ) के मत के अनुसार यह प्रगट होता है कि श्वेताम्बर सम्प्रदाय ऐसा की 
पहली शताब्दी में वर्तमान थी । इन शिला लेखों में काश्‍मीर के राजा कनिष्क का संवत्‌ 
अर्थात्‌ शक संवत्‌ दिया है जो कि सन्‌ ७८ इस्त्री में प्रारम्भ हुआ था । इनमें से एक 
शिला लेख में जो कि नौशक संवत्‌ ( अर्थात्‌ ८७ ईस्वी ) का है लिखा हे कि उस मूत्ति 
को एक जैन उपासक विकटा ने वनवाया था । 


यही उन प्रमाणो का सारांश है कि जिनसे यह फल निकाला जाता है कि जैन 
चर्म वौद्ध धर्म का समकालीन हैं और वह उसकी शाखा नहीं है। वौढ़ ग्रन्थों में 
“नातपुत्र? और निग्न न्थों?? का उल्लेख होने से यह विचारना यथोचित है कि नंगे जैनियों 
के सम्प्रदाय की उत्पत्ति मी उसी समय के लगभग हुईं थी। वास्तव में हम कई वार 
लिख चुके हैं कि गौतम बुद्ध जिस समय शिक्षा देता था और अपने भिल्नुको के सम्प्रदाय 
को पथ दिखलाता था उस समय भारतवष में सन्यासियों के कई सम्प्रदाय थे। जिस वात 
का मानना वहुत कठिन है वह यह है कि जेन धर्म, के जेमा कि हम उसे इस समय पाते 
हैं, ईसा के पहले छुठीं शताब्दी में निग्नन्थ लोग मानने वाले थे । यह कथा कि जैनियों 
का नियम चन्द्रगुप्त के समय में मगध की सभा में निश्चित किया गया, सम्भवतः कल्पित 
हे और यदि यह कथा सत्य भी होती तो ईसा के पहले तीसरी शताब्दी मं जो नियम 
निश्चित किये गये थे उनसे ईता के उपरान्त पाँचवों शताव्दी के लिखे हुये नियमों में 
बड़ा मेद होता । क्योंकि इसमें बहुत कम सन्देह हो सकता है कि प्राचीन निग्रन्थ लोगों 
के धर्म मे बहुत पहले से परिवर्तेन हुआ है ओर बह पूर्णतया बदल गया है, और इस 
सम्प्रदाय के श्रधक शिक्षित लोगों ने जिन्होंने कि श्वेत वस्त्र ग्रहण किया, बराबर अपनी 
कहावतों और ्राज्ञा्रों को, अपने नियमों और रोतियों, अपनी कथाओं और वार्ताओं 
को बौद्ध धर्म से ग्रहण किया जो कि ईसा के पहले शताब्दी में भारतवष* का 
प्रचचित धर्म था । ये जेन लोग कई शतान्दियो तक बौद्ध धर्म को अधिकतर 
अहण करते गये यहाँ तक कि उन्होने बौड धर्म के सारांश को अपने ही घमं की 
भाँति ग्रहण कर लिया ओर नंगे निग्नन्य्रों के प्राचीन धर्म बहुत कम अंश वाकी 
रह गया था । उसी समय अर्थात्‌ ईसा की पांचवीं शताव्दी में उनके धर्मे ग्रन्थ 
लिपिवद्ध किए गए हैं ओर इस कारण यह कोई आश्चय की चात नहीं हे कि वे 
चोद्ध ग्रन्थों की नकल जान पड़ते हैं जो कि ६ शताब्दी पहले लिखे जा चुके थे । 
तव यह मान कर कि निग्रन्थों की स्वतन्त्र उत्पत्ति ईसा से छुठीं शताब्दी में हुई हम 
हूवेनत्सांग को बहुत गलत नहीं समभ सकते कि उसने जेन घर्म को सातवीं शताब्दी में 
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जेमा उसने देखा ( और जिस दृष्टि से कि आज हम उसे देखते हैं) बौद्ध धर्म की 
शाखा समका हो | 


वाद्धों और निग्र नथों के साथ-साथ सन्यासियों के जो श्रन्य सम्प्रदाय ईसा के पहले 
छुठो शताब्दी में थ उनमें अपने समय में सबसे प्रसिद्ध गोशाले के स्थापित क्वे हुए 
आाजावक लोग थे । अशोक ने ब्राह्मणों ओर नित्र ब्थों क साथ-साथ उनका भी उल्लेख 
अपने शिलालेखा मं किया है। अतएव गोशाल घुद्ध ओर महात्रीर का प्रतिस्पर्धी था 
परन्तु उसके सम्प्रदाय का श्रब लोप हो गया है । 


ऊपर जो कुछ कहा जा चुक्रा है उससे यह विदित होता है कि जेनियों के धर्म 


में बीद्धों से बहुत कम अन्तर है । बौंद्धो की भाँति जेनियों का मी सन्यानियों का सम्प्रदाय 
दै छर चे जीव हिंसा नहीं करते और संसार को स्यागने की प्रसंशा करते हैं । कुछ वातों 
में चे बीढ़ों से भी बद गए हैं और उनका मत है कि केबल पशु और दवन्नों में ही नहीं 
चरन्‌ तत्वों अर्थात्‌ अग्नि, बादु, पृथ्वी और जल के छोटे-छोटे प्रस्माणुओं में भी जीव 
हैं । अन्य बातों मं जैन लोग बीड़ों की तरह बढ को मानते घ छम छीर निवा 
के सिद्धान्तों को स्वीकार करने हैं ओर आत्मा के पृनजन्म में विश्वास उन्ते है। ये 


पच्चीस तीर्थकंरों में मी विश्वास करते हैं जैसे कि प्राचीन बौद लोग ः 
करते पे कि गौतम बुद्ध के पहले २४ बुद्ध हो गए हैँ । 

जेनियो के पवित्र ग्रन्थौ गर्थात्‌ आगमों के साथ भाग है जिनमें छग सबसे प्रधान 
भाग है। ग्रंग मात हैं जिनमें आचारांगसूत्र का जिसमे जैन मन्यामियो के श्रायरण के 
नियम दिये हैं, अनुवाद डाक्टर जेकोबी साहब ने किया है छोर उपासक दशा का, 
जिसमें जेन उपानकों के आचरण नियम हैं अनुवाद डाक्टर हर्नलो साहब ने किया हैं । 


लट जा 


घरच हम अपने पाठको के सम्मुख आचारायदत्र से महावीर के जीवन चरित्र के 
दु त्रश ग्रद्दृत करेंगे । इस ग्रन्ध छे विद्वान अनुवाद हसन जकार साहब ने इस द्रब्य 
का समय ईसा के पहले तीसरी अथवा चौथी शताब्दी मे निश्चय किवा है पगन्द ग्रन्थ 


rn ट 
की छाडग्छरयुक्त तथा बनावटी भाषा से बहुत से पाटक लोग इसे इना के कह शताब्दियों 
दे उपरान्त का विचार करगे । समस्त अन्ध रातिम के जावन चागचे क साध शुद्ध बर्न 
को 


दग्स्थ और डहत विगड़े हुए छनरूए क] तरह ह ! 


कप 


का 
स्तर Fe न्दितः`'ह्‌ = चर्न पलड़ ~ नपरे 
पसन, हाप्रत आर श्रावन हुई, छगन पलड्ट २ 55! 


३६ प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास: 


'शीघ्रता में, न कांपती हुई, राजहंसिनी की तरह शीघ्र और समान चाल से वह क्षत्रिय 
सिद्धार्थ के पलङ्ग के पास गई । वहाँ उसने क्षत्रिय सिद्धार्थं को जगाया और उससे नम्र, 
-मनोहर, प्रीतियुक्त, मदु, प्रतापशाली, सुन्दर, शुभ, कल्याणमय, मङ्गलदायक सुषवी, 
-हृदयग्राही, हृदय को सुख देनेत्राले, ठुले हुये, मीठे ओर कोमल शब्दों में कहा ` हे स्मो 
के देवताओं के प्रियपात्र, में अभी अपने पलङ्ग पर थी “ओर चोदह स्वप्नों को, श्रर्थात्‌ 
एक हाथी इत्यादि को देखकर जाग उठी । हे स्वामी इन चौदहों श्रेष्ठ स्वप्नों का क्या 
आनन्दमय फल निश्चय कर के होगा!" उसने अपनी स्वाभाविक बुद्धि ओर श्रन्तर्शन 
से विचार के साथ इन स्वप्नों का अर्थ समझ लिया और च्षत्रियानी त्रिसला से नम्र, 
मनोहर इत्यादि शब्दों में दों कहा दे देवताओं की प्रियपात्र तुमने कीत्तिमान स्वप्न देखे 
हं” तुम्हे एक मनोहर सुन्दर बालक उत्पन्न होगा जो कि हमारे वंश की पताका, हमारे 
शा का दीपक, हमारे वंश का सिरमौर हमारे वंश का आभूषण, हमारे बंश को प्रतापी 
बनानेवाला, हमारे वंश का सूर्य, हमारे वंश का सहारा, हमारे वंशा का आनन्द और यश 
देनेवाला, हमारे बंश का बृक्ष, हमारे वंश को उच्च बनानेवाला होगा |? 


बहुत से सरदारों, राज्याधिकारियों, राजाओं, राजकुमारों, वीरों, घर के मुखियों, 
-मन्तरियों, प्रधान मन्त्रियों, ज्योतिषियों, नौकरों, नृत्यको, नेगरवासियों व्यापारियों सीदागरों 
के नायकों, सेना पतियों, यात्रियों के नायकों, ओर सीमा रच्षकों के वीच में वह मनुष्यों 
के सरदार ओर स्वामी की तरह, मनुष्यों के बीच सांड़ और सिंह की तरह श्रेष्ठ प्रताप 
ग्रौर यश से चमकता हुआ देखने में प्रिय, उस चन्द्रमा की तरह जो कि नक्षत्रों ओर 
चमकते हुए तारों के बीच श्वेत बादलों में से निकलता है, उसने स्नान के गुह में से 
-सभा भवन में प्रवेश किया और पूरव की ओर मुँह करके अपने सिंहासन पर बैठा “हे 
देवताश्रों के प्रिय उन स्वप्नं का फल बतलाने वालों को शीघ्र बतलाओ जो कि लक्षणों 
के फल की विद्या में उसकी आठों शाखाओं क सहित भली भाँति निपुण हैं और उसके 
अतिरिक्त बहुत से अन्य शास्रों में निपुण हें ! जब स्वप्नों का फल बतलाने वालों मे 
क्षत्रिय सिद्धार्थ का यह समाचार सुना तो उन्होंने `" अपने मन में स्थिर किया । वे उन 
पर विचार करने ओर परस्पर बात करने लगे '""1 


जिस रात्रि को पूज्य महावीर ने जम्म लिया उसमें देवताओं और देवियों के नीचे 
उतरने और ऊपर चढ़ने के कारण बड़ा दैवी प्रकाश हुआ और सृष्टि में प्रकाश से 
चमकते हुये देवताओं के समूह से वड़ा हलचल और शब्द हुआ “पूज्य महावीर ने 
'गहस्थ आश्रम ग्रहण करने के पहले ( अर्थात्‌ अपने विवाह के पहले ) प्रधान अपरिमित 


जैन धर्म का इतिहास ३३७ 


और श्रकुंठिंत ज्ञान तथा अन्तर्ज्ञान प्राप्त कर लिया था | पूज्य महावीर ने अपने इस 
प्रधान अपरिमित ज्ञान और श्रन्तञ्चान के द्वारा देखा कि उसकेत्याग का समव निकट शा 
गया था । उसने अपनी चाँदी , अपना स्वर्ण, अपना घन, धान्य, पदवी, राज्य, सेना 
अन्न, कोष, भंडार, नगर, स्त्रीगृह, को दाग दिया। उसने अपनी यथार्थ त्रमल्य 
सम्पत्ति का यथा घन, स्वण्‌, रत्न, मणि, मोती, संख, पत्थर, मू गे, लाल, इत्वादि का 
त्याग कर दिया और उसने योर मनुप्यों के द्वारा घन बँँटवावा । उसने दरिद्र मनुष्यों को 
धन वेँटवाया | ...... पूज्य महावीर ने एक वष आर एक महीने तक वस्त्र पहने उसके 
उपारान्त वह नंगा फिरने लगा और अर्ती अंजुली में भिक्षा लेने लगा। बारह वर्ष से 
अधिक समय तक पूज्य महावीर ने अपने शरीर की कोई छुघ नहीं ली | वह धीरता 
के साथ सब दैविक, मानुप्रिक अथवा पशुश्रों के द्वारा की हुई सुत्ठनाओं ओर दुर्घट” 
नाश्रों को सहन करता रहा . । तेरहवें व्र, प्रीप्प ऋठ के दूसरे मास में, चये पन्न में, 
वेशाख के शुक्ल पच्च में दसवें दिन जव कि छाया पूरव की ओर फिर गई थी छीर 
पहला जागरण समाप्त हो गया था श्रर्यात्‌ सुब्रत के दिन विजय मुहूत में ऋतु पालिका 
नदी के तट पर जिम्मिक ग्राम के चाहर, एक पुराने मन्दिर के निकड, सामाग गृहस्थ 
के खेत में, एक साल बुच के नीचे, जिस समय कि चन्द्रमा का उत्तराफाल्युनी वन्त से 
संयोग था दोनों एड़ियों को मिलाकर कुकुट्ट बैठ हुये धूप में दाई दिन तफ निमल 
ब्रत रह कर बड़े ध्यान में मग्न रए कर उन सर्वोच्च हान ओर श्रस्तर्नात 
अर्थात्‌ कैवल्य को उसने प्राप्त किया जो कि श्रपरिमित. प्रधान, आटत, पूरा सरीर 
सम्पूर्ण है... 


उस काल में, उस समय में पहली वर्षा ऋतु में अश्रष्टिक ग्राम में वह टहरा 
तीन बरसातों तक चम्पा ओर पृष्टि चम्पा म टहरा, बारह बरनातो तर दशा श्रार 


प्र सदा 


वनिज ग्राम में, चौदद वरसातों तक राजगृह में और नालद के थ्वान-पास, छः 
तक मिथिला में दो, बरसातों तक भद्विका मे, एक छलमिका में, एक पन्ति दु? 
एवः श्रावस्ती नें, एक पापा नगर में राजा के लेखको के. कर्यालय मै दरार 
धन्तिम बरसात थी | उस वर्षा्ुठु के चो मास में, सातवे 
कृष्ण पन्च की अमावास्या को इस पक्ष की द्रन्तिन रादि में, पादा नगर नै हस्या 
राजा के लेखकों के कार्यालय मं पूज्य महावीर का गेट हुई, बर चता गरदा, उसने 
संसार को छोड़ दिया, जन्म डूडावस्पा ओर ग के बेदनो को छाड दाता, दद "सड, 
बुद्ध मुक्त, ( सब दःखं का ) नाश करने वाला, सदा के लिप न्वदन्द्, सद ठग म 


रहित हा गया । 


फा० - २२ 


३३८ प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


उपासक दशा में जैसा कि उनके नाम से विदित होता है जैन उपासकों के 
धर्मों का दस उपदेशों में उल्लेख हैं । पहले उपदेश में उसके प्रतिज्ञाओं और ग्रांचारों 
का वर्णन है जिनके अनुसार उपासक को चलना चाहिये, इसके उपारान्त के चार 
उपदेशों में बाहरी क्लेशों से जो भिन्न-भिन्न प्रकार की भावनाओं की उत्पत्ति होती है 
उनका वर्णन है, छुठें उपदेश में भीतरी सन्देह से ओर विशेष कर दूसरे गोशाल के 
आजावकों की तरह दूसरे धर्मों के विरोध से जिन भावनाओं की उत्पत्ति होती है उनका 
वर्णन है, सातवें उपदेश में जैन धर्म की श्र ष्टता दिखलाई गई है, आठव में इन्द्रियों के 
सुख की भावनाओं का वर्णन है, और नवें और दसें उपदेशों में सच्चे जैन उपासक के 
शान्तिमय जीवन के उदाहरण दिये हैं । 


डाक्टर हानली साहब ने जो इस ग्रन्थ का अनुवाद किया है उसमें से कुछ 
वाक्यः उद्धुत करने में स्थानाभाव से हम असमर्थ हैं परन्तु हम उस अंश की कुछ वातों 
की आलोचना क गे जिसमें कि आनन्द की बातचीत का वर्णन हैं क्योंकि उसमें बहुत 
सी ऐसे सुख की वस्तुओं का उल्लेख है जिनमें प्राचीन सभय के हिन्दू गृहस्थ लोग 
सन्तोष के साथ लिप्त रहते थे और जो हम लोगों के लिये मनोरंजक होगी | 
आनन्द सन्यासी नहीं हुआ था परन्तु वह केवल जैन उपासक था अतएव उसने 
सन्यासियों के महाब्रतों की अपेक्षा केवल पाँच छोटे त्रतों को ग्रहण किया था । 


आनन्द ने सब प्राणियों से कुव्यवहार असत्य भाषण और चोरी का त्याग 
किया था उसने केवल एक पत्नी से यह कर संतोष किया था कि “केवल एक 
स्त्री अर्थात्‌ अपनी पत्नी शिवनन्दा को छोड़कर में सब प्रकार के स्त्री के संसग का 
त्याग करता हूँ ।? उसने अपने धन की सीमा चार करोड़ स्वर्ण मुद्रा को एक रक्षित 
स्थान में रखकर, चार करोड़ सोने की मुद्दा को व्याज पर लगाकर और चार करोड़ 
स्वर्ण की मुद्रा की सम्पत्ति रख कर बांधी थी । इसी प्रकार उसने पशुओं से चार झुण्ड, 
जिसमें प्रत्येक झुण्ड में दस हजार पशु हैं, पांच सौ हल ओर प्रत्येक हल के लिये १०० 
निवर्तन भूमि, विदेश से व्यापार के लिये ४०० छुकड़े और अपने देश के व्यापार के 
लिये ५०० छुकड़े और अन्त में बिदेशी तथा अपने देश के व्यापार के लिये 
चार-चार नौकाएँ रखने की सीमा बाँधी है । उपरोक्त वृत्तान्त से हमें प्राचीन समय के 
हिन्दू घनादय, जमीदार, महाजन और व्यापारी अर्थात्‌ सेठ का, जो कि भारतवष' में 
सदा से रहे हैं ठीक-ठीक ज्ञान होता है । अब हम गृहस्थी की और विलास की वस्तुओं 
का वर्णन करेंगे | आनन्द ने अपने स्नान के लिये एक लाल रङ्ग का अंगौछा, दाँत 


जेन धम का इतिहास १३ 


साफ करने के लिये एक प्रकार कौ हरी दतुबन, एक प्रकार का फल, आमलक क 


दघ के दृश गूदा ने के लिये हक कार्‌ के तेल एक प्रकार का भा जन: 
९: 1] सदृश [ए ति लगान॑ ॥ लिय दा पळार के तेल, कु प्रार्‌ क सुरान 


चृण्‌ गा घोने ष्ठे लि त्रा च TS न छा ठम्ख खाजा मर हे दत क 
Ns “ थे खोळ धड़ा जल डन? प {+ ~, i वि” नू न्ड CoN TEES "?। 

एक्र जञ कोडा व्बर, के १ और इन प्रकार को बन्चरो डौ बनी हुई सगन्धि 
एक जोडा, मुसब्बर, केशर, चन्दन ख्रीर इसी प्रकार को वस्तुओं की बनी हुई सुगान्व 


एक प्रकार का फूल श्रथति सफेद कमल, दो प्रकार के आभ्ृयण छर्थान्‌ कान कः 
आभूषण और उसके नाम को खुदी हुई अंगूटी और कुछ प्रकार के छप मे आपने को 
परिमित किया है । 

भोजन के विपय में उसने चावल और दाल के न्सेवार पदार्थ थी में मूनें हुए 
ओर चीनी मिलाये हुए खाजे से अपने को परिमित छिया है । 
के वोए हुये चावलों के भात, कलई मूंग, दाल, घरदकद म गाय के दव की घी के 


rN sR तत 
म्र न्न्चि नदन्त प्रकार 





1 ड 
कई प्रकार के रसदार पदार्थ, पालङ्ग की वनी हुई एक प्रकार की मदिरा, छाडी चटनियाँ, 


पीने के लिये वर्षा का जल और अन्त में पाँच प्रकार के पान से आपने को परिमित 
किया है | हमारे बहुत से पाटक लोग यह विचार कन्गे कि हमारा मित्र छानन्द प्रयनी 


इतनी सम्पत्ति और इतने भारी व्यापार एवं काम तथा मोग दिलास की इतनी मामित 
के साथ कुछ बुरी दशा में नहीं था । 


तेतीसवाँ अध्याय 


बोद्ध काल 


[ इसवी ३२० वर्ष पहले से सन्‌ ५०० इसवी तक | 
चन्द्रगुप्त और अशोक 


यूनानी सिकन्दर की मृत्यु से प्राचीन संसार के इतिहास में एक नया काल 
आरम्भ होता है। भारतवष' में भी इस समय से एक नये काल का आरम्भ होता है । 
इस नये काल में एक बड़ी राजकीय घटना यह हुई कि चन्द्रगुत की बुद्धि से समस्त 
उत्तरी भारतवर्ष पहले-पहल एक चत्र के नीचे लाया गया । इस काल की घर्म सम्वन्धी 
एक बड़ी घटना यह हुई कि गौतम बुद्ध के जिस धर्म का, ग्रब तक केवल नम्र और 
नीचे की श्रेणी के लोगों में प्रचार हो रहा था, उसे चद्धगुप्त के पोते |प्रसिद्ध अशोक 
ने ग्रहण किया ओर उसका भारतवर्ष में तथा भारतवर्ष के वाहर भी उपदेश और 
प्रचार किथा । 

स्वयं चद्द्रशुप्त के विषय में हम अन्यत्र लिख चुके हैं | उसका राज्य सारे 
उत्तरी भारतवर्ष में बिहार से लेकर पंजाब तक फेला हुआ था। उसने यूनानियों को 
को पंजाब से निकाल दिया, सिन्ध नदी के उस पार का देश उन लोगों से छीन लिया 
अर अन्त में पश्चिमी एशिया में सिकन्दर के उत्तराधिकारी सिल्यूकस के साथ मेल 
कर लिया । चन्द्रगुप्त ने जिन देशों को जीता था उन्हें सिल्यूकस ने उसके पास 
रहने दिया और इस वड़े हिन्दू सम्राट के साथ श्रपनी पुत्री का विवाह 'भी 
कर दिया । 


हम यह भी देख चुके हैं कि चद्धगुप्त के पास छः लाख पैदल और तीस 
हजार छुड्सवारों की सेना थी और उसके कमचारी लोग नगर और गाँव प्रवन्ध 
को भली भाँति करते थे । वाणिज्य, व्यापार, और खेती की रक्षा की जाती थी, 
सिंचाई का उत्तम प्रवन्ध किया जाता था और जंगल रचित रक्खे जाते थे | एक 
यूनानी गजदूत ने जो कि चन्द्रगुप्त के दरवार में रहा था, आश्चर्य और प्रशंसा फे 
साथ लिखा है कि देश के अधिक भाग में सिंचाई का प्रवन्ध होमे के कारण इस 


देश में अकाल पड़ता ही नहीं श्रौर वोई हुई भूमि के पास ही युद्ध और लड़ाइयाँ 
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होती थीं परन्तु युद्ध करने वालों में से कोई भी छिसी किसान को वा उसकी खेती का 
कोई हानि नहीं पहुँचाता था । चन्द्रयुप्त के हिन्दू राज्य का वल ओर बिस्तार उसके राज्य 
में जान श्रौर माल की रक्षा, उस प्राचीन समव में लेती और सिंचाई के प्रबन्ध की 
उत्तम दशाओं का वर्णन ऐसा है जिसे आजकल का प्रत्येक हिन्दू उच्चित अभिमान छे 
साथ स्मरण करेगा | 

ईसा के लगभग २६० वप्र पहले चन्द्रगुत का पुत्र बिन्दु 
घिकारी हुआ और ईसा के २६० वप पहले बिन्दुसार का उत्तराधिकारी प्रसि 
अशोक हुआ । 

्रायों के भारतवर्ष में आकर बसने के समय से छद तक ऐसा प्रतारी कोई 
राजा नहीं हुआ था और इसके वाद भी उससे बढ़कर प्रतारी छाई नहीं हुआ्ला । परन्तु 
अशोक अपने राज्य और अपने अधिकार के विस्तार के कारण इतना विख्यात नहीं 
है जितना कि अपने उदार और सहज स्वभाव के कारण, जो कि उसके राज्य प्रन 
तथा विदेशियों के साथ उसके व्यवहार में पावा जाता हि । सम्प में ददा रोम एने तया 
सत्य फे प्रचार की छमिलाषा के कारण, उसने साइचेग्या से लेझर लगा तफ इसा 
नाम घर-घर में प्रसिद्ध कर दिया हि। भारतवष छे शिली सम्राट फा, पर गळ छि 
विक्रमादित्य का भी, नाम ऐसा विख्यात नहीं है घ्रौर जिसी सम्राट नै सच्चा? और पुत 
में उत्साह के कारण संसार के इतिहास पर ऐसा प्रभात नही टाला है । 

कहा जाता है कि श्रपने पिता के राज्य काल में श्रशाक उः 
फे पास भेजा गया था | यदि हम 'ञ्रशोक अवदान? से अन्धकार छो टीक सममे तो 

T 


श्रशोक अपनी युवावस्था में बड़ा उपद्रवी था छौर इस कारण वह पश्चिमी समा प्रदेश 
में एक बलवे को शान्त करने लिये भेजा गया घा जोकि तक्छशिला में हुन्रा था श्वर 
जिसको कि उसने बढ़ी सफलता के साथ झान्त किपा । बिन्दुनार की मुल्ु एर अशोक 
राज गद्दी पर वेठा श्लौर उसके गद्दी पर दैठ्नेका नमर ईना के लगभग २६० वर्ष 


be fe 
एल माना जाता ह। 
उत्तरा द्वार 
er दा a 
पालायाल दात 
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का व्यवहार करता था | ये कथाएँ बिलकुल निमू'ल हैं और वे केवल बौद्ध धर्म 
फे महत्व का व्यवहार को घटाने के लिये गढी गई हैं कि बौद्ध होने के पहले अशोक 
का आचरणएऐसा कलंकित था । 


हम लोगों के लिये हर्ष का विषय है कि इस बड़े सम्राट की सूचनाएँ हमें अब 
तक प्राप्त हैं ओर वे उत्तर काल के कवियों और इतिहास लेखकों की तरह कपोल कल्पित 
कथाएँ नहीं हैं, वरन्‌ वे चट्टानों, गुफाओं ओर स्तूपों पर उसी की आज्ञा से उसी के 
समय में उस समय की भाषा ओर श्रच्षरों में खुदी हुईं हैं। इन शिलालेखों से जो 
ऐतिहासिक बातें विदित होती हैं उन्हें फ्रान्स के प्रसिद्ध विद्वान सेनाट' ने बढ़ी विद्वत्ता 
ओर बुद्धिमानी से संग्रहीत किया है । हम उनके “ले इन्सकृप्शन डी पियद्सी”? न'मक 
ग्रन्थ से कुछ बातों की अलोचना करेंगे। 


चट्टानों पर की १४ सूचनाएँ अशोक के राज्याभिषेक के १३ वें और १४ वे 
वर्ष की खुदी हुई जान पड़ती हैं और स्तूपों पर की आठ सूचनाएँ २७ वें और २८ वें 
वर्षों की खुदी हुई हैं । स्तूपों की अन्तिम सूचना इस बड़े सम्राट के विचारों ओर 
इच्छाओं का अन्तिम लेख है जो कि अब हम लोगों को प्राप्त है। गुफाग्रों की सूचना 
समय के क्रम से चट्टानों और स्तूपों के बीच की हैं | 
दीपवंश और महावंश में लिखा है कि अशोक ने अपने राज्याभिघेक के चौथे 
वर्ष में बौद्ध घम ग्रहण किया । परन्तु सेनाट साहव स्वयं इन शिलालेलों से सिद्ध करते 
हैं कि उसने इस धर्म को अपने राज्यभिघे क के नवें वर्ष में ग्रौर कलिङ्ग विजय करने 
के उपरान्त ही ग्रहण किया था । यह कलिङ्ग के युद्ध को निर्दयता र मार काट ही 
थी जिसने इस दयालु और परोपकारी सम्राट के हृदय पर एक वड़ा, प्रभाव डाला और 
उसे गौतम का दयालु और कोमल धर्म ग्रहण करने के लिये: उत्साहित किया. । इसके 
दो वर्षो के उपरान्त अपने राज्यामिषेक के ग्यारहवें वष में अशोक पुनः दूसरी 
चार बौद्ध बनाया गया अर्थात्‌ उसने पहले को अपेक्षा अधिक उत्साह के साथ इस धम 
के प्रचार की प्रतिज्ञा की'। तेरहवें वष से उसने अपने विस्तृत राज्य के सब॒भागों में 
अपनी सूचनाएँ खुदवाई । 


इन शिलालेखों से हमें विदित होता है कि उनके खोदने के समय श्रशोक के 
भाई वहिन जीवित थे ओर इस कारण यह कथा झूठ समझी जानी चाहिये कि अशोक 
ने राजगद्दी पाने के लिये अपने भाइयों को मार डाला | इस सम्राट की कई रानियाँ 
थीं और एक शिलालेख में उसकी दूसरी रानी (द्वितीया देवी ) की उदारता का उल्लेख 
है! इस राज्य की राजधानी पाटलीपुत्र थी परन्तु उज्जयिनी, तक्षशिला, तोसली और 
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समापा का मी अधीनस्थ नगरों की तरह उल्लेख पाया जाता है । सागा उत्तरी भारतवर्ष 
इस सम्राट के राज्य मं था । 

उत्तरी मारतवष की सीमा क बाहर की चादह जातियाँ( आपसरान्त ) भी उसके 
अधीन थीं। इनमें (वेकिट्रया छे) यवन लोग, (काबुल के) कम्बोज लोग, (ऋन्घार के) 
यांघार लोग, राष्टिक लोग (सौराष्ट्र और मद्दाराष्ट्र लोग), पेटनिक जोग ( शर्मन्‌ 
दक्षिण के पेन अथवा प्रतिष्ठान लोग, (दक्षिण के पुरि 
लोग, (मालव के) मोज लाग, ग्रौं नाभ7न्ति लोगों का उल्लेख हि । इस प्रकार दन्तिण 
भारतवर्ष में कृष्णा नदी तक गौर पश्चिम में काइज, कन्धार छग बेक्द्रिया तक का 
देश इस बड़े सम्राट के अधीन था । 

आस-पास को अन्य स्वतन्त्र जातियों का भी “प्रात्मन्त! के नाम से उल्देख शिया 
गया है । इनमें चोल, पांच्च और केरालपुत जाति 'जो सट क्ता नदी के दकन्निण मं 
थी) तथा पांचों यूनानी राज्य भी सम्मिलित है । 
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अशोक के राज्य प्रबन्ध का बृत्तान्त शिलदालेलों से बह । 2 
हमको पम्पी रथात्‌ राजा के कर्मचारियों, मदामायों गाव पाहा प्लान पसने गाते 
कर्मचारियों, धर्म महामात्रों ग्रथातू उन कर्मचारियों छा जौ विशेषता एम उ दयार योर 


धर्माचरण का पालन किये जान के लिये नियत St Meee के पक 
सदारो और ग्राधानिवा राव, रावलों और ठाबुरों के घुर का ग नान्ताय में 
सैनिक राज्य प्रणाली के कारण सदा बहुतायत से नट है, छ पनित! । तस 
अतिरिक्त कै छम्त महामात्रों अर्थात मीमा प्रदेश के छमदारिये प्र पडटा "म्‌ नया 
शीर रज्जुकां छरथात्‌ उन लोगों का जो धमता की धन 51 पचा देन दे विये जिया 


थे, भी उल्लेख मिलता है । 
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है। इसी शिलालेख तथा रूपनाथ के शिलालेख में भी यह उल्लेख है कि अशोक ने 
उस समय के जाने हुए सब देशों में धर्मोपदेशकों को भेजा । मब्र के शिलालेख में 


अशोक ने बौद्धों की तीनों बातों अर्थात्‌ बुद्ध, धर्म और संघ में अपना विश्वास प्रगट 
किया है। 


अब हम स्वयं शिलालेखों का वर्णन करते हैं और हम पहले चट्टानों पर की 
सूचनाओं से प्रारम्भ करेंगे । 


भारतवर्ष के पाँच भिन्न-भिन्न भागों में पाँच चट्टानों पर अशोक की एक ही 
जावली के पाँच पाठ खुदे हुये हैं | उनमें एक कपुरद गिरि के निकट है जो कि सिन्ध 
के तट पर अटक से लगभग २५ मील उत्तर-पश्चिम है, दूसरा खालसी के निकट जमुना 
के तट पर ठीक उस स्थान पर है जहाँ कि यह नदी हिमालय पर्वत की ऊँची श्रेणी को 
छोड़ती है, तीसरा गुजरात में गिरनार पर है जो कि प्रसिद्ध सोमनाथ से लगभग ४० मील 
उत्तर है, चौथा उड़ीसा में धौली पर है जो कटक से २० मील दक्षिण है और पाँचवाँ 
चिल्क झील के निकट जोौंगढ़ पर है .जो आधुनिक गंजाम नगर से १८ मील उत्तर- 
पश्चिम की ओर है। 


ये चौदहों सूचनाएँ भारतवर्ष' के इतिहास के प्रत्येक जानने वाले के लिये इतनी 
उपयोगी है कि हम यहाँ पर उनका पूरा अनुवाद देना आवश्यक समभते हैं। पहले 
पहल उनका अनुवाद जेम्म प्रिन्सेप साहव ने किया था और उनके उपरान्त विल्सन, 
वर्नफ, लेसन, कर्न और सेनार्ट साहवों ने इस अनुवाद को संशोधित किया है | सेनार्ट 
साहब का अनुवाद सबसे नवीन है ओर उन्हीं के आधार पर निम्नलिखित अनुवाद देते 
हैं। यह लिखना कदाचित आवश्यक नहीं हैं कि इन सूचनाओं में अशोक अपने को 
पियदशी ( प्रियदर्शी ) कहता है-- 

(१) सूचना 

यह सूचना देवताओं के प्यारे राजा पियद्मी की आज्ञा से खुदवाई गई है । यहाँ 
इस पृथ्वी पर कोई किसी जीवधारी जन्तु को बलिदान अथवा भोजन के लिए न मारे । 
राजा पियदसी ऐसे भोजन में बहुत से पाप देखता है । पहले ऐसे भोजन की आज्ञा थी 
आर देवताओं के प्रिय राजा पियदशी के' रसोई घर में तथा देवताओं के प्रिय राज्ञा 
पियदसी के भोजन के लिये प्रतिदिन हजारों जीव मारे जाते थे । जिस समय यह सूचना 
खोदी जा रही है उस समय उसके भोजन फे लिये केवल तीन जीव अर्थात्‌ दो पक्षी ओर 
एक हरिन मारे जाते है और उनमें हरिन नित्य नहीं मारा जाता । भविष्य में ये तीनों 
जीव भी नहीं मारे जांयगे । _ 
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(२) सूचना 
देवताओं के प्रिय राजा पियदसी के राज्य में सर्वत्र और सीमा प्रदेश में रहने 
वाली जातियों यथा चोल, पांड्य, सत्यपत्र और केरलपुत्र के राज्यों में तम्तपन्नी तक, 


रनानियों के राजा एण्टिओकस ओर उसके आस पास के राजाओं के राज्य से सर्वत्र 
देवता रे 

देवताश्रों के प्रिय राजा पियद्सी ने दो प्रकार की ओऔपधियों के दिए जाने का प्रबन्ध 
किया है अर्थात्‌ मनुष्यों के लिये औषधि ओर पशुञ्री के लिये औषधि । जहाँ कहीं मनुप्यों 


आर पशुश्रों के लिये लाभदायक पौधे नहीं होते वद्दों वे ले जाकर लगाए गए है. र 
८५ में | गो = ४; ति CR 
सवसाधारण्‌ के मार्यो में मनुष्यों और पशुश्नों के लिये कँए खोदवावे गए है ! 


(३) सूचना 


देवताओं के प्रिय राजा पियदसी न इम भाँति कहा । अरने राज्याधिंक के बारह 


वप्र में मैंने इस प्रकार आज्षाएँ दीं । मेरे राज्य मे सवच धमदठा, सहन छग नगरों के 
राज्याधिकारी पाँच बर्ष में एक बार एक सभा ' अनुसम्बान ) में एकिन हों जी, 
अपने कर्तव्य के अनुसार इस प्रकार धर्म की शिक्षाएँ ६ "छदने पता, मला, मिय, 
संगियो और सम्पन्धियों की धर्मयुत सेवा करना शन्छरा त्री इखचित 1, बागी तार 
श्रामनों को मिद्षा देना, प्राणियों के जीबन छा सत्कार शीर श्ररन्यय तथा घटू पचन से 


बचना अच्छा रौर उचित है 1? तब राजुक धर्मटटो झो मन गौर गकप से विस्तार 
पूर्वक शिक्षा देगा | 
(४) सूचना 

प्राचीन समय में कई सी वर्षो तक जीवों का इध, पशुद्यों पर निर्दयता, संबधियां 
पे सत्कार का भाव और ब्राझणों छौर श्रामनो के सत्कार की नाव चला गागा 
परन्तु आज राजा पियदसी ने जो कि देवताओं का प्रिय ओर धर्म बाज 
दिटोरा विडवा कर और लाव लशकर हाथी मशाल घौर स्वर्गीय बम्ट्द्ोों घो अग्नी 
प्रजा को दिखला कर धर्म को प्रगट किया । 
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बडा नना टे 
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“धरै के प्रचार को सृष्टि के अन्त तक रक्षित रक्खेंगे । धर्म और भलाई में दृढ़ रह कर 
चे लोग धर्म की शिक्षा देंगे । क्योंकि धर्म की शिक्षा देना सव कार्यों से उत्कृष्ट है और 
भलाई के बिना कोई धम का कार्य नहीं होता । धार्मिक प्रेम का हद्‌ होना और उसकी 
चृद्धि होना वांछुनीय है। इस उद्देश्य से यह शिलालेख खुदवाया गया है कि वे लोग 
अपने को इस सर्वोच्च भलाई फे कार्य में लगावें श्रोर उसकी ग्रवनति न होने दें । 
देवताओं के प्रिय राजा पियदसी ने इसको अपने राजगद्दी पर बैठने के बारह वर्ष के 
पीछे खुदवाया है | 


(५) सूचना 


देवताओं का प्रिय राजा पियद्सी इस भाँति बोला ! पुण्य करना कठिन है और 
जो लोग पुण्य करते है वे कठिन कार्य करते हैं | मैने स्वर्थं से बहुत से पुण्य के कार्य किये 
हैं । इसी भाँति मेरे पुत्र, पौत्र और मेरी सबसे अन्तिम सन्तति कल्पान्त तक पुण्य के 
कार्य करेगी, जो इस कार्य करने में चूकेगा वह पाप का भागी होगा । पाप करना सहज 
है। देखो प्राचीन समय में धर्म' का प्रबन्ध करने बाले कर्मचारी ( धर्म महामात्र ) नहीं 
थे । परन्तु मैंने अपने राज्याभिषेक के १३ वें वर्ष में धर्मा के प्रबन्ध करने वाले नियत 
किये हैं | ये लोग सव सम्प्रदाय के लोगों से धर्म के स्थापित करने और उन्नति करने के 
लिये और धर्म युतों की भलाई करने के लिए मिलते हैं । वे यवन, कम्बोज, गान्धार, 
सौराष्ट्र, पेतेनिक, और सीमा प्रदेश की अन्य ( अपारान्त ) जातियों के साथ मिलते हैं | 
वे योद्धाओं और ब्राह्मणों के साथ, गरीव, अमीर और बृद्ों के साथ, उनकी भलाई ओर 
सुख के लिये और सत्य धर्म के श्रनुयायियों के मार्ग को सत्र बिश्नों से रहित करने के 
'लिये मिलते हैं | जो लोग 'बन्धनों में है उन्हें वे सुख देते हैं, ओर उनकी वाधाश्रों को दूर 
करके उन्‍हें मुक्त करते हैं, क्योंकि उन्हें अपने कुम्ब कां पालन करना पड़ता है, वे धोखे 
"का शिकार हुए हैं वृद्धावस्था “उन्हें आ घेरा है। पाटलिपुत्र तथा अन्य नगरों में वे 
मेरे भाई, बहनों ओर अन्य सम्बन्धियों के घर में यत्न करते हँ सर्वत्र धम महामात्र लोग 
सच्चे धर्म के श्रनुयायियों, धम में लगे हुए और धर्म में दृढ़ लोगों और दान करने 
-वालों के साथ, मिलते हैं ! इसी उद्देश्य से यह सूचना खुदवाई गई है । 


(६) सूचना 


देवताओं का प्रिय राजा पियदसी इस प्रकार बोला ! प्राचीन समय में हर समय 
कार्थं करने ओर विवरण सुनने की ऐसी प्रणाली कभी नहीं थी ! इसे मैंने हौ किया है। 
हर समय, खाने के समय, विश्राम के समय, शयनागार में, एकान्त में, अथवा बाटिका 
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में, सचंत्र व कमचारी लोग मेरे पास आते जाते हैं जिन्हे कि मेरी प्रजा के काम काज 
के विप्रय की सूचना का भार दिवा गया है छीर में अपनी प्रजा के सम्बन्ध की बातें 


उन के हा Fe देत A PE SR PE कक : 22 तप ज्ञां +» D> > महामात्र 
उनके द्वारा कहला देता हू । स्त्रं नरे मुख से कहा हुई शिक्षात्रों को मेरे धम महामात्र 


लोग प्रजा से कहते है । इन प्रकार मैंने वह त्राद्दा दो है कि जरां कहीं धर्मोपदेशकों 


की सभाओं में मतभेद अथवा झगड़ा हो उसकी चना बुझे सदा मिलनी चाहिये । 
क्योंकि न्याय के प्रबन्ध नें जितना उद्योग किया जाव थोड़ा है। मेरा यत्र धमे है कि मैं 
शिक्षा द्वारा लोगों की भलाई करूँ। निरन्तर उद्योग छर न्याव का उचित प्रवन्ध सर्व 
साधारण के हित की जड़ है और इससे अधिक फलदायक कुल नहीं है। छतएव मेरे 
सव यत्नों का एक यही उद्देश अर्थात्‌ सर्व साधारणा से इस प्रकार उन्रृस्य होना ह्वै । 


में यहाँ इसके नीचे उन्हें इतना सुखी रखता हूँ छितना कि मेरे दवि हों सकता 
हे । वे भविष्य में स्वर्ण में सुख पावें । इसी उद्देश्य से मैने यद सूना यहां सुदता 

कि बह बहुत समय तक बनी रहे और मेरे पुत्र पौत्र और प्रपीत्र मेरी तरह सब सार 
का हित करें । इस बड़े उद्देश्य के लिये बहुत ही ्रधिक उद्योग को आवश्यकता रै । 


(७) सूचना 


देवताओं के प्रिय राजा पित्रदसी की यह दडी छमिलापा है ठि सब स्थानों में 
सब जातियाँ अ्रपीड़ित रहें, वे सव समान रीति से रन्द्रियी पा दसन एर श्रो श्रान्‍्मा 
को पवित्र बनायें परन्तु मनुप्य श्रपनी सांसारिक बातों थे घघीर है।इस छारण लोग 
जिन बातों को मानते हैं उनके अनुसार कार्य पूर्ण रीति से नरी दन्ते शरीर ज लोग 
बहुत सा दान नहीं देते वे भी अपनी इन्द्रियों का दमन और आत्मा को पत्रित्र कर सकते 


~ | 


श्रीर अपने भक्तों में कृतज्ञता और सच्चाई रख सकते हैं, और यही उचित 


a 


(=) सूचना 


प्राचीन समव में राजा लोग अटेर खेलने जावा कर्ते थे, वहाँ इम भूमि के नोवे 
वे अपने जी वहलाने के लिये शिकार तथा न्य प्रकार के खेल करते म । में देवता 


पे; प्रिय राजा विवद्सी, ने श्रयने राज्याभितेक के ६० वर्षों के उपरान्त सत्य दान दो प्रात 
किया । अतएव मेरे जी बहलाने के कार्य ये हैं, अर्थात ब्राह्मणों और श्रामनों से मेंट 


करना ओर उनको दान देना, वृद्धों से भंट करना SE मल 
सेट पार ना, उन्ह धार्मिक शिक्षा देना ओर धामिक विषयों पर सम्मति दना । इस प्रकार 
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देवताओं का प्रिय राजा पियदशी अपने भले कर्मों से उत्पन्न हुये सुख को भोगता है। 


(६) सूचना 


देवताओं का प्रिय राजा पियदसी इस प्रकार बोला । लोग बीमारी में, पुत्र 
अथवा कन्या के विवाह में, पुत्र के जन्म पर, छर यात्रा में जाने के समय में भिन्न- 
भिन्न प्रकार के विधान करते हैं। इन अवसरों तथा ऐसे ही अन्य अवसरों पर लोग 
भिन्न भिन्न विधान करते हैं। परन्तु ये असंख्य और भिन्न प्रकार के विधान जिन्हे कि 
अधिकांश लोग करते हैं, व्यर्थ रौर निरर्थक है | परन्तु इन सव रीतिथों को करने की 
चाल बहुत दिनों ये चली आती है, द्यपि उनका कोई फल नहीं होता । परन्तु इसके 
विरुद्ध धर्म कार्यं करना बहुत ही अधिक यज्ञ को वात दै । गुलामों ओर नौकरों पर 
यथोचित ध्यान रखना, और सम्बर्धियों तथा शिक्षकों का सत्कार करना प्रशंसनीय है। 
जीवों पर दया र ब्राह्मणों तथा श्रामनों को दान देना प्रशंसनीय है। मैं इन तथा 
ऐसे ही ग्रन्य भलाई के कार्यों को धर्म कार्य को करना कहता हूँ । पिता अथवा पुत्र, 
भाई अथवा शुरू को कहना चाहिये कि यही प्रशंसनीय है और इसी का साधन तव तक 
करना चाहिये जव तक कि उद्देश्य प्राततन हो | यह कहा जाता हे कि दान देना 
प्रशंसनीय है, परन्तु कोई दान इतना प्रशंसनीय नहीं है जितना कि धम का दान अर्थात्‌ 
धर्म की शिक्षा देनी । इसलिये मित्र, सम्बन्धी अथवा सङ्गी को यह सम्मति देनी चाहिये 
कि अमुक-अमुक अवस्थाओं में यह करना चाहिये यह प्रशंसनीय है) इसमें विश्वास 
रखना चाहिये कि ऐसे श्राचरण से स्वर्ग मिलता है और मनुष्य को उत्साह के साथ उसे 
स्वर्ग का मार्ग समझ कर करना चाहिये । 


(१०) सूचना 


देवताओं का प्रिय राजा पियदसी इसके अतिरिक्त किसी प्रकार के यश अथवा 
कीतिं को पूर्ण नदी समझता कि उसकी प्रजा वर्तमान में और भविष्य में उसके घम को 
माने और उसके धर्म के कार्य करे | इसी यश ओर कीर्ति को देवताओं का प्रिय 
राजा पियदसी चाहता है। देवताओं के प्रिय राजा पियदसी के सव उद्योग आगामी 
जीवन में मिलने वाले फलों के लिये तथा जीवन मरण से बचने के लिये हैं, क्योंकि 
जीवन मरण दुःख है । परन्तु इस फल को प्राप्त करना छोटो और बड़ों दोनों ही के 
लिए कठिन है, जब तक कि वे अपने को सब वस्तुओं से अलग करने का हट 


चन्द्रयुत और अशोक \ 


3७.५ 
श्च 


उद्योग न करें | विशेषतः बढ़े लोगों के लिये इसका उद्योग करना वड़ा! 


(११) सूचना । 
। 


मित्रता, धर्म की भिक्षा, और धर्म के सम्बन्ध के नमान कोई दान नहीं है। निम्न- 
लिखित बातें करनी चाहिये ग्रर्थात्‌ गुलामों और नोकरों पर वधाचित ध्यान रखना, 
सकर | _ 


माता ग्रोर पित्ता की आज्ञा पालन करना, मित्रों, सब्जियों, सम्बन्धं, श्रामनों ओर 
ब्राह्मणों की ओर उदार भाव रखना ओर प्राग्णियों के नीवन का सत्कार | पिता को 
पुत्र अथवा भाई मित्र, संगी ग्रथवा पड़ोसी को सं 
यह प्रश सनोय है और इसे करता चाहिय । इस प्रकार वन्न करने में उ 
मं तथा आने वाले जीवन में फल ग्राप्त होता हे, धम के दान से अनन्त यश 
मिलता है । 
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( १ ) सूचना 


र 


देवताओं का प्रिय राजा पियदसी नव पन्ध के ले 
दोनों ही का सत्कार करता है । बह उन्हें मिद्दा तथा छन्य प्रगार छे. दान देपर सन्तुष्ट 
करता है | परन्तु देवताओं का प्रिय ऐसे दान य्या सोर उसन समता भरमा 
ग्राचरणों की उन्नति के उद्योग फे नामने चुळ; नही रमनलो ! या. सन्य हैं कि मिन्न- 
भिन्न पन्थो में भिन्न-भिन्न प्रकार के पुष्य समके जाते है | परर उन सय का एफ 
ही घ्राघार ६ और वह आधार सुशीलता छार सम्भापरा म शाम्य का डना 7 | 
इस कारण विसी को अपने पन्थ की बड़ी प्रशसा छेन दूनर के पन्य 
नहीं करनी चाहिये, वि.सी को यह नहीं चाहिये शि टुर का निमा घारी हन्ट! 
समके परन्तु यह चाहिये कि उनका सब छाबसरा पर उचित नम्र छग | उ पर 
यल वरन से मनुष्य दूसरों की सेवा करत हुये नी छयने पन्थ का पन्त छाप सबने ट 


गा 1 

रस 1वरुद्ध यत्न करने रे मनप्य पप पन्प यः सरा नही कन्दा द्र बखर ४८ 
र 

साथ दुरा व्यवहार करदा ऐ | छोर जा कोइ झपने गन्ध मे ननि गहने के छाबर 
उष उक्त क [लन उसन प्रशसा दोर दुनर्‌ पन्यो छी निन्दा आगता ट बल छतो 
पन्चे म केवले दुटार मारतो ₹ | इसलिये बवल मेल ही प्रशसनीए है, जिसमे रद 
उः लाग एक दूसरे घे. उतो को सहन करते छर महन बग्ने मे पेन रखने है! डेड- 
तारा के प्रिय को पह इच्छा हैं कि सब पन्ध हे लोगो के मक्षा दो जाए और उने 
हिडान्त शुद हो । सः खगो को, स उनका मद कुट नजते न हा. माडू 


द प्राचीन भारत को सभ्यता को इतिहास 


इना चाहिये कि देवताश्रों का प्रिय वास्तविक धर्मांचरण की उन्नति और सब पन्थों 
परस्पर सत्कार की श्रपेज्ञा दान ओर बाहरी विधानों को कम समभा है। इसी 
रोश्य से धर्म का प्रबन्ध करने वाले कर्मचारी, स्त्रियों के लिये कर्मचारी, निरीक्षक ओर 
न्यान्य कर्मचारी लोग कार्य करते हैं । इसी का फल मेरे धर्म की उन्नति और धर्म 
ष्टि से उसका प्रचार हे । 


( १३ ) सूचना 


कलिङ्ग का देश, जिसे देवताओं के प्रिय राजा पियदसी ने जीता है बहुत बड़ा 
॥ इसमें लाखों जीव अथवा लाखों प्राणी गुलाम बनाये गये हैं अर लाखों का वध 
गया गया है । कलिङ्ग विजय करने के समय से देवताओं का प्रिय राजा धर्म की ओर 
रा है, धम' में रत है, धम के लिये उत्सुक है और उसने अपने को धर्म के प्रचार 
लगाया है,--कलिङ्ग विजय करने पर देवताश्रों के प्रिय का बहुत अधिक पश्चाताप 
प्रा | इस देश को जो कि मेरे अधीन नहीं था, विजय करने में में देवताओं के प्रिय 
देशवासियों के बध ओर गुलाम वनाये जाने के लिये बहुत श्रधिक पश्चाताप किया है 
पर उसका प्रभाव मेरे ऊपर बहुत हड़ा है । परन्तु यही वात है जिसके लिये देवताओं के 
[य ने बहुत अ्रधिक पश्चाताप किया है । सर्वत्र ब्राह्मण अथवा आमन, सन्यासी अथवा 
हस्य लोग रहते हैँ और ऐसे लोगों में अधिकारियों के लिये सत्कार, माता पिता की 
राजञा मानना, मित्रों ओर सम्बन्धियों से प्रीति, नोकरों पर ध्यान रखना और भक्ति में 
'चाई पाई जाती है । ऐसे मनुष्यों पर कठोरता होती है, उनकी मृत्यु होती है तथा प्रिय 
गोगो से उनका वियोग होता है । यदि विशेष रक्षा में रह कर वे स्वयं हानि से वच भी 
गय तो भी उनके मित्र, जान पहिचान के लोग, सङ्गी श्रोर सम्बन्धी लोग उजड़ जाते 
र और इस प्रकार उन्हें भी क्लेश उठाना पड़ता है । में, जो कि देवताओं का प्रिय हूँ 
स प्रकार की कठोरताओं का वड़ा अधिक अनुभव करता ओर उनपर पश्चाताप करता 
;/। कोई ऐसा देश नहीं है जहाँ कि ब्राह्मण और श्रामन लोग नहीं है और किसी देश 
मै कोई ऐसा स्थान नहीं है जहाँ कि लोग किसी न किसी घम को न मानते हों | कलिङ्ग 
रेश में इतने अ्रधिक लोगों के डूब जाने, उजड़ जाने, मारे जाने, और गुलाम बनाये 
जाने के कारण देवताओं का प्रिय इसका आज हजार गुना अधिक अनुभव कर रहा है । 


देवताओं का प्रिय सव प्राणियों की रक्षा जीवन के सत्कार शान्ति और दया के 
प्राचरण का उत्सुक हृदय से अमिल्लाषी है | इसी को देवताओं का प्रिय धम की विजय 
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कन्नो समझता है । अपने राज्य तथा उसके सब नीमा प्रदेशों म. जितका विस्तार कई 
ले योजन है. इन्हीं छम के विजयों में देवताओं का प्रिय बड़ा प्रसन्न होता है । उसके 


पड़ोसियों मं बबनों का राजा एण्टिछोकम, ओर एग्डिछोनस 


लोग श्र्थात्‌ टोलेमो, एण्टियोनस, मेगेन, ओर सिकन्दर, दत्िए म तम्दग्न्नी नदो तक 
चोल छोर पद्य लोग और हेनराज्ञ टिन्मचसी मी, बूनानिवो ओर ऊम्बोों में नामक 
शरीर नाभपम्ति लोग, भोज घरीर पेतेनिक लॉग. थरान्त्र छीर पुलन्द॒ लोग सवच लोग 


~ ०० 


वताओ्रों के प्रिय को धार्मिक शिक्षाओ्ं के अनुकूल हैं । जहां कहीं देववाों के प्रिय के 
दृत भेजे गये बहां लोगों ने देवताओं के प्रिय की ओर से जिस घम के ळत ब्यों ळी शिक्षा 
दी गई उसे सुना और उस धर्म तथा थार्मिङ शिक्नाछों मे सहमत हुए ओर सदघत 
होंगे, इस प्रकार विजय चासें ओर फेलाई गई है । सके अच्यन्त छानन्द प्राम दुद्या है 
धर्म ग्रोर विजयों से ऐसा सुख ही होता है । परस 
दूसरी वात है । देवताओं का प्रिव केवल उन फो को बहुत ऋषिक समझाया है जो कि 
दूसरे जन्म में अवश्य मिलेंगे । इसी उद्देश्य से यह धार्मिक - 
कि हमारे पुत्र कर पौत्र यह न सोचे कि किसी नवीन बिल की छायायिजका ति सया 
न बिचारे कि तलवार से विजय करना “विज्य? बढ्नाले बन्य के, ये इनमें नागे नपर 
बाटारता के अतिरिक्त कुछ न देखें, थे धम प्री बिलय हो हम उग पीर विसी प्रफार 
की विजय को सच्ची विजय न समझ । ऐसी बिजय छा पल ईस लाग से गदा परल 
मं होता ६ । वे लोग केवल धर्म में प्रसन्न रहँ, बटि किरी छा फन एस लोक सर 
परलोक में होता है । 


( १४) सूचना 


यह सूचना देवताश्ओों के प्रिय राजा पियदसो की सुददाई हुई है । बट दृ दो 
संक्षेप. कुछ साधारण विस्तार की छोर कुछ विस्तृत है। छन 
सम्बन्ध नही है क्योंकि मेरा राज्य बड़ा है छोर रस 
हुत-सी बातें प्रभी-द्ररी और खुदवाऊँगा । कुष्ट दाह 
में उन बातों पर विशेष जोर दिया चाहता हे! प्रति 
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३५२; प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


'वर्ष' एक धार्मिक उत्सव किए चाने की आज्ञा दी, (४) धर्म की शोभा प्रगट को। 
(५) धर्म महामात्रों और उपदेशकों को नियत किया, (६) सर्वसाधारण के सामाजिक और 
"गृह सम्बन्धी जीवन चरणों की सुधार के लिये आचार्य शिक्षक नियत किए, (७) 
सब के लिये धार्मिक प्रतिरोध प्रगट किया (८) प्राचीन समय के हिंसक कार्यों के स्थान 
पर धार्मिक सुखों की प्रशंसा की, (६) धार्मिक शिक्षा और सदपदेश देने की महिमा 
लिखी (१०) सत्य धम के प्रचार करने की कीर्ति और सत्य वीरता की प्रशंसा की (११) 
सब प्रकार के दानों में धार्मिक शिक्षा के दान को सर्वोत्तम कहा, (१२) सार्वजनिक 
सम्मति के सम्मान और आचार के प्रभाव सम्बन्धी सिद्धान्तों पर अन्य धर्म के लोगों 
को अपने मत में लेने की इच्छा प्रगट की (१३) कलिंग के विजय का उल्लेख किया 
और उन पांच यूनानी राजाग्रों तथा भारतवष' के राजाओं के नाम लिखे जहाँ कि 
धर्मोपदेशक भेजे गए थे ओर अन्त में (१४) उपरोक्त शिलालेखों का सारांश दिया और 
सूचनाओं के खुदवाने के विषय में कुछ वाक्य लिखे । 


ऐतिहासिक दृष्टि से दूसरी सूचना बड़े काम की है, क्योंकि उसमें सीरिया के 
एण्टिओकस तथा हिन्दू राज्यों के नाम दिए हैं। पांचवी सूचना में भी ऐसे नाम हैं 
और तेरहवीं सूचना में कलिङ्ग के विजय का उल्लेख है जिससे कि बंगाल और उड़ीसा 
का मगध और उत्तरी भारतवर्ष से घनिष्ट राज्य हुआ | इसी सूचना में पांच यूनानी 
राजाओं के नाम दिये हैं और मूल पाठ, जिनमें कि ये नाम आए हैं, उद्धत किये जाने 
योग्य है । 

"ऽअन्तियोक नाम के योन राज, परम च तेन ्नन्तियोकेन चतुर राजनि, तुरमये 
नाम, अन्तांकन नाम मक नाम अलिकसदरे नाम 1? 


ये पाँचों नाम सीरिया के एण्टिओकस, इजिप्ट के टोलेमी, मेसेडन के एण्टि 
गोनस, साइरीन के मगस, ओर एपिरस के एलेकजाण्डर के हैं । ये सब अशोक के सम- 
कालीन थे ्रोर अशोक ने उनके साथ सन्धि की थी और उनकी सम्मति से उनके देशों 
में बौद्ध धर्म के प्रचार के लिये उपदेशक भेजे थे । इसी सूचना में भारतवष' तथा उसके 
आसपास के उन राज्यों के माम भी दिये हैं जहां इसी प्रकार धर्मोपदेशक लोग भेजे 
गए थे | 


उपरोक्त चौदहों सूचनाओं के सिवाय, जो कि कानून या आचार नियमों को 
भाँति प्रकाशित की गई थीं, अशोक ने समय-समय पर अन्य सूचनाएँ भी खुदवायी थीं 
ओर उसमें से कुछ खुदे हुये लेख.हम लोगों को मिले भी हैं । 

धोली और जोगढ़ ( जो कटक के दक्षिण-पश्चिम में हैं) की एक सूचना 


में तोसली नगर के शासन के लिए दया से भरे हुवे नियम लिखे है, नत प्रडाओं के 
~ 53 85, Fe कको i 
लिये धर्माचरण की शिक्षा दी हू पांचवे वप्र उस धामिक उत्सव को करने के लिये 


ने 

कहा है जिसका उल्लेख ऊपर श्रावा है । उसी नूना में वह भी लिखा है कि उज्जयिनी 
ओर तन्नशिल्ला में वह उत्सव प्रति तीसरे बर्ष होना चाहिये। 

धाली छर जोगड़ में एक दसरी वचना भी प्रकाशित को गई थी जिसमें तोखली 
ओर समापा के शासन के नियम और सीमा प्रदेश के कर्म चाग्वों के लिये बिकता है। 
दो सूचनाश्रों का श्रर्थात्‌ एक तो सहसराम ( बनारस के दक्षिण पूरव ) की, और दूरे 
रूपनाथ ( जबलपुर के उत्तर-पूरव ) की सुचनाछ्ों का अनुवाद डाक्टर डुशलर नाहद ने 
किया है उसमें धार्मिक सत्योपदेश हैं छीर उनमे विढित होता है छि यह छामिक सम्राट 














२५६ भमेपिदेशको ( भिल्नु्रों ) को नियत छरे उन्हें चारों ओर भेज चुका था । वैराट 
( दिल्‍ली के दक्षिण पश्चिम ) का शिलालेख मगध के प्रमोपदेशाक्ों के लिते मै चीर 
उसमें अशोक ने बौद्ध घर कतव अर्थात्‌ चुळ, धर्म शरीर संत्र में छाउन विश्वास प्रगड 


किया है ! ग्रशोक की दूसरी रानी की एक धार्मिक दचना इलाहाबाद में मिली रै यग 
अशोक के तीन नये शिलालेख मैसूर में मिल्न हें । 


अब हम गुफाओं के शिलालेखों का वर्गान कमे गै । 

निम्न लिखित गुफाओं के शित्वालख मिले हैं प्रभाव यश छ १६ मात उग 
चरवर ओर नागाजु'नो गुफाओं के, कटा के उत्तर मर्टमिरि 7 ; ; 
मध्यप्रदेश मे रामयद की गुफाश्रो फे शिलालेखे । वर्वर शो युरो न. शिला म 
लिखा है कि इन युपाथ्ों को (पियदसी) ने घामिक निदो दो दिया दा, छोर नागा? नी 
को गुफाग्रो में लिखा हू कि इन्हें ्रशोक फे उत्तरागिकारी दारा ने दान नपा था 
खंडगिरि की गुफानओं में से ग्रधित्रांश कलिंग !उड्ीसा) के गाजा की दान थी हुई 

अन्त में हम लाटो पर खुदे हुये लेखो के; दिप्य में लिखेंगे। दिल्‍ली थः 
रलाराबाद की प्रसिद्ध लाटो ने सर विलिजम जोन्न छे समः द 
प्यान छ्याकपित किया है । उन्हें पहले पहल छिन्सप सातय ने पता | डिल्ली ली दामो 
लाट और शलाहावाद की लाट के सिवाय, तिरहत में लौरिया मं द मः 
मं साँची में एक लाट है । 





३५४ प्राचीन भारत की सभ्यता क। इतिहास 


तथा सर्वसाधारण के हित के लिए जो कार्य किये थे, उनके वृत्तान्त से वे भरी हुई हैं। 
संक्षेप मे इस धार्मिक सम्राट ने (१) अपने धम सम्बन्धी कर्मचारियों को उत्साह ओर 
धार्मिक चिन्ता के साथ कार्य करने का उपदेश किया है, (२) दया, दान, सत्य, और 
पवित्रता को धर्म कहा है, (३) आत्म परीक्षा करने और पाप से वचने के लिये जोर 
देकर उपदेश दिया हे, (४) लोगों को धार्मिक शिक्षा देने का कार्य रज्चुको को सौंपा है 
और जिन लोगों को फाँसी की आज्ञा हो उनके लिये तीन दिन की अवधि दी हैं (४) 
भिन्न-भिन्न प्रकार के पशुओं के बध का निषेध किया है (६) अपनी प्रजा पर अपना हित 
ग्रगट किया है और सब पंथ के लोगों के बौद्ध हो जाने की आज्ञा प्रगट की है (७) ग्रह 
आशा प्रगट की है कि उसकी सूचनाएँ तथा धमापदेश लोगों को सत्य पथ पर चलने के 
लिये उद्यत करेंगे और (=) भरन्त में, अपने सर्व साधारण के हित के कार्यों और लोगों 
की धर्मौन्नति के उपायों का पुनरुल्लेख किया है और सदाचार की शिक्षा द्वारा लोगों को 
अपने मत में लाने की आशा दी है। इन आठों सूचनाओं का निम्नलिखित अनुवाद 
सेनार्ट साहब के अनुसार दिया जाता है-- 


(१) सूचना 


देवताओं का प्रिय राजा पियदसी इस प्रकार बोला ! ग्रपने राज्याभिप्रेक के २६ 
वें वष में मैंने यह सूचना खुदवाई है | धर्म में अत्यन्त उत्साह, कठोर निरीक्षण पूरी 
तरह आशा पालन करने और निरन्तर उद्योग के बिना मेरे कर्मचारियों को इस लोक 
परलोक में सुख पाना कठिन है । पर मेरी शिक्षा को धन्यवाद है कि धर्म के लिये यह ' 
चिन्ता और उत्साह बढ़ रहा है और दिन-दिन बढ़ेगा । मेरे उच्च श्रेणी के तथा नीचे 
की श्रेणी के कर्मचारी लोग उसके अनुसार चलते हैं और लोगों को सत्य मार्ग बतलाते 
हैं तथा उन्हें हर्षित रखते हैं । इसी प्रकार मेरे सीमा प्रदेश के कर्मचारी ( ग्रन्त महा- ' 
मात्र ) भी कार्य करते हैं | क्योंकि ।नयम यह हे: 


घ्म से शासन, धर्म से कावून, धर्म से उन्नति और धम' से रक्षा । 
(२) सूचना 


देवताओं का प्रिय राजा पियद्सी इस प्रकार बोला ! धर्म उत्तम है | पर यह 
पूछा जा सकता है कि यह घम क्या है? धर्म क्या है ? धर्म थोड़ी बुराई और अधिक 
से अधिक भलाई करने में है। वह दया, दान, सत्य और पवित्र जीवन में है । इस 
लिये मेने मनुष्यों, चौपायों, पक्षियों और जल जन्तुओं के लिये सव प्रकार के दान दिये 
हैं, मेंने उनके हित के लिये बहुत से कार्य किये हैं, यहाँ तक कि उनके पीने के लिये 


द्रगुन और अशोक २५७ 


जल का मी प्रत्रन्ध किया है ओर बहुत से अन्य प्रशंसवीय कार्य किए हैं। इस देत मैंने 
यह सूचना खुदवाई है जिसमें लोग उसके अनुसार चलें और सत्य पथ को प्रदूग् क । 
एवं यह बहुत काल तक स्थिर रहें | जो इसके अनुसार कार्य छरेगा सह भला शीर 
प्रशंसनीय कार्य करेगा । 
सूचना (३ ) 

देवताओं का प्रिय राजा पियदसी इस प्रकार बोला ! मनुष्य केवल अपने आच्छे 
कर्मो को देखता है और कहता है कि मैंने वद्द अच्छा काव किया | पर वह अरन 
चुरे कमों को नहीं देखता और यह नहीं कद्ता कि मैंने वद छो डुरा कार्य किया, यह 
पाप है। यह सच है कि ऐसी जाँच करना दखदाई है परन्तु यह आवश्यक हू कि 
अपने मन में यह प्रश्न किया जाय ओर यह कद्दा जाव कि ऐसी बात यथा 
निर्दयता, क्रोध और अभिमान पाप है । सावधानो से श्रगन न 
रहना आवश्यक है कि मै ईप को स्थान नहीं भीर न दूल 
यह मेरै लिये यहाँ फलदायक होगा, वथार्थ में यह दुसरै उन्म म छोर भी 
लाभदायक होगा । 


३५६ प्राचीन भारत को सभ्यता का इतिहास 


दिन तक जीवित रहेंगे । न इससे अधिक और न इससे कम । इस प्रकार अपने जीवन 
की सूचना पाकर वे अपने दूसरे जन्म के हित के लिए दान देंगे अथवा व्रत रखेंगे। 
मेरी इच्छा है कि बन्दीगृह में भी उन्हें भविष्य का निश्चय दिलाना चाहिये और मेरी यह 
हृद अभिलाषा है कि मैं धर्म के कार्यों की उन्नति, इन्द्रियों के दमन और दान का 
प्रचार देखूँ। 


सूचना ( ५) 


देवताओं का प्रिय राजा पियदी इस प्रकार बोला ! अपने राज्याभिषेक के 
२६ वर्ष के उपरान्त मैंने निम्नलिखित जीवों के मारे जाने का निषेध किया है । अर्थात्‌ 
शुक, सारिका, अरुन, चक्रवाचक, हँस, नन्दिमुख, गेरन, गिलात, (चमगीदड़) अंडक, 
पिंल्लिक, दद्धि, अनस्थिक मछली, वेदवेयक, गङ्गा नदी के पुपुत, संकुज, कफतसयक 
पमनसस, सिमल, संदक, ओकपिंड, पसत, स्वेत कपोत, आम कपोत और सव चोपाये 
जो कि किसी काम में नहीं आते ओर खाये नहीं जाते । वकरी, भेड़ी और शूकरी जब 
गाभिन हों अथबा दूध देती हों अथवा जब तक उनके वच्चे छुः महोंने के न हो, न 
मारी जांय । लोगों के खाने के लिये मुर्गी को खिलाकर मोटी नहीं बनना चाहिये | जीते 
हुये जानवरों को नहीं जलाना चाहिये । जंगल चाहे सावधानी से अथवा उसमें रहने 
वाले जानवरों को मारने के लिये जलाए.नहीं जायेंगे। जानवरों को दूसरे जीते हुये जानवर 
नहीं खिलाये जायेंगे । तीनों चतुमास्यों को पूर्णिमा को, पूर्णिमा के चन्द्रमा का तिष्य 
नक्षत्र से और पुनर्वसु नक्षत्र से योग होने पर चन्द्रमा के चौदहवें और पन्द्रहव दिन, 
पूणिमा के उपरान्त वाले दिन और साधारणतः प्रत्येक उपोसथ दिन में किसी को मछली 
मारनी अथवा वेचनी नहीं चाहिये । प्रत्येक पन्च की अष्ठमो, चठुर्दशी, अमावस्या ओर 
पूर्णिमा को, तिष्य पुनवरसु और तीनों चर्मास्यों की पूर्णिमा के दिन किसी को साँड़, 
बकरा, भेड़, सअर अथवा किसी दूसरे बधिये किये जाने वाले जानवरों को बधिया नहीं 
करना चाहिये । तिष्य पुनवंछु और चतुरमास्यों की पूर्णिमाओं को और चातुमास्यों को 
पूर्णिमाओं के दूसरे दिन घोड़े श्रथवा वैल को नहीं दागना चाहिये । अपने राज्याभिषेक 
के २६ वें वर्ष मैंने २६ बन्दियों को छोड़ दिया है । 


सूचना (६) 


| देवताओं का प्रिय राजा पियद्सी इस प्रकार बोला ! अपने राज्याभिषेक के १२ 
बष' पर मैंने अपनी प्रजा के लाभ ओर सुख के लिये (पहले पहल) सूचनाएँ खुदवाई । 
में यह समझ कर प्रसन्न हँ कि वे लोग इससे लाभ उठावेंगे और धर्म में 


अमेछ प्रचार उन्नति करेंगे हक स RM | लोगों के लाम झि मन्त का 
अनेक प्रचार से उन्नति करेंगे और इस लिये ये सूचनाएं लोगों के लाम और सुख का 
का जा i मस्मे ~ ———) 
हें जिससे कि मेरी प्रजा के--जो मुझसे दूर रहती 


कारण ट्टरोगी । मैने वे उपाय किए 


> श्री Mn नत SR 
ह शरोर जो मेरे निकट रहती हरती है ह्‌; नाउ २ के मी न्ठुग्ज की उन्नति 
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बङ्‌ होगी । इसी कारण में अपने सब कर्मचारियों पर दखमा ले रखता हू , सत्र एव क 
लोग म कार के दान पाते ई । परन्त में ड Se 5 2 
लोग दभसे अनेक प्रकार के दान पाते हैं । परन्तु में उनके धम परिवर्तन को मत्से 


अधिक सममता हूँ । मैंने यह सूचना अपने राज्याभिेक 
खुदवाई है। 
( ७ ) सूचना 


देवताओं का मिथ राजा पियदसी इस प्रकार रोला ! प्राचीन समय में 


लोग राज्य करते थे वे चाहते थे कि मनुप्य धर्म म उन्नति करे । परन्तू उनकी इच्छाः 
नुसार मनुष्यों ने धर्म में उन्नति नहीं की । तत्र देवताओं का प्रियदसी इस प्रकार बोला ! 


मैंने सोचा कि प्राचीन समय के राजा लोग यह चाहते थे छि मनुत म में उन्नति क 
परन्तु उनकी इच्छानुसार मनुष्यों ने उन्नति नहीं की छतः मे बिस प्रकार उन सन्त पा पर 
ला सकता हू। में अपनी इच्छानुसार क्रिस प्रकार धर्म में इसको उन्नति 
हू । तव देवताओं का प्रिय राजा पियदसी इस प्रशार बाला । यदे घर्म सम्बन्धी दारां 
को प्रकाशित करने और धार्मिक शिक्षा देने का निएचय किया, निम अनाय एम 
सुनकर सत्य पथ को ग्रहण करें थ्रौर उन्नति षः 


३५८ प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


तथा मैंने अनेक अच्छे कार्यों से लोगों के सुख का प्रबन्ध किया है परन्तु लोगों को धम 
के पथ पर चलाने के एकमात्र उद्देश्य से में अपने सच कार्य करता हूँ । देवताश्रीं का 
प्रिय राजा पियदसी इस प्रकार बोला ! मैंने धर्म महामात्रों को नियत किया है जिसमें 
कि वे सब प्रकार से धर्म के कार्य में यत्न करें और सब पन्थ के लोगों में, सन्यासियों 
ओर ग्रहस्थों में यज्ञ करें । पुजारियों, ब्राह्मणों, सन्यासियों, निग्र न्थों ओर भिन्न-भिन्न 
पन्थ के लोगों के हित का ध्यान भी मेरे हृदय में रहा है ओर उन सब लोगों में मेरे 
कमचारी कार्य कर रहे हैं । महामात्र लोग अपने-अपने सभाज में कार्य करते “हैं और 
धम के प्रवन्धकर्ता लोग प्रायः सब पन्थ के लोगों में कार्य करते हें । देवताओं का प्रिय 
राजा पियदसी इस प्रकार बोला ! ये तथा अव्य कर्मचारी मेरे हथियार हैं ओर वे मेरे 
तथा रानियों के दान को बांटते हैं, मेरे महल में वे अपने अपने कमरों में अनेक प्रकार 
से कार्य करते हैं । मै यह भी जानता हुँ कि वे यहाँ तथा प्रान्तों में मेरे लड़कों के और 
विशेषतः राजकुमारों के दान को धर्म कार्यों के साधन और धम को बढ़ाने के लिये 
बांउते हैं । इस प्रकार संसार सें धर्म कार्य अधिक होते हैं और धर्म के साधन अर्थात्‌ 
दया और दान, सत्य और पवित्रता उपकार और भलाई की उन्नति होती है । देवताश्रों 
का प्रिय राजा पियदसी इस प्रकार बोला ! भलाई के श्रनेक् कार्य जिन्हें कि में करता 
हू उदाहरण की भाँति है । उनको देखकर सम्ब्रन्धियों और गुरुओ की श्राज्ञा पालन में, 
चुद्धों के लिये दया भाव रखने में, ब्राह्मणों ओर श्रामनों का सत्कार करने में, गरीव और 
दुखियों तथा नौकरों और गुलामो का आदर करने में, लोगों ने उन्नति की है ओर 
उन्नति करेंगे | देवताओं का प्रिय राजा पियदसी इस प्रकार बोला ! मनुष्यों में घम की 
उन्नति दो प्रकार से हो सकती है । स्थिर नियमों के द्वारा अथवा उन लोगों में घम के 
विचारों को उत्तेजित करने के द्वारा । इन दोनों मार्गों में कठोर नियमों का .रखना ठीक 
तंहीं है, केवल हदय के उत्तेजित करने ही का सबसे अच्छा प्रभाव होता है। दद नियम 
मेरी आशाएँ हैं यथा में विशेष पशुओं के बध का निषेध करू अथवा और कोई धार्मिक 
नियम बनाऊ जैसा कि मैंने किया भा है। परन्तु केवल हृदय के बिचारों के परिवर्तन से 
ही जीवों के ऊपर दया और प्राणियों को बध न करने से विचार में धर्म की सच्ची 
उन्नति होती है | इसी उद्दे श्य से मैंने यह लेख प्रकाशित किया है कि वह मेरे पुत्रों और 
पौत्रों के समय तक स्थिर रहे ओर जब तक सूर्य और चद्धमा हैं स्थिर रहे, जिसमें वे 
मेरी शिक्षाश्रों के अनुसार चलें | क्योंकि इस पथ पर चलने से मनुष्य यहाँ तथा परलोक 
दोनों ही में सुख प्राप्त करता है । मैंने यह सूचना अपने राज्याभिषेक के २७ वें वष 
खुद्वाई है | देवताओं का प्रिय राजा पियदरी इस प्रकार बोला ! जहाँ कहीं यह सूचना 
पत्थर की लाटों पर है वहाँ वह बहुत समय तक स्थिर रहे । 


भाषा शीर अक्षर ३५६ 


यह सचना बहुत समव तक स्थिर रद 
वर्षों में मनुष्य जाति ने दया ओर 
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उन्नति करने से वदू कार इस संसार ने काश धम नहा पावा छ 1 


मापा ओर अन्न 


३६० प्राचीम भारत की सम्यता का इतिहास 


इन तीनों भाषाओं को एक मान कर पुरातत्ववेत्ता लोगों ने इस भाषा को 
पाली समझा है । प्रिन्सेप साहब कहते हैं कि यह भाषा संस्कृत और पाली के बीच की 
है । विल्सन साहव ने चट्टान के शिलालेखों के चार भिन्न पाठों की ध्यान पूर्वक परीक्षा 
कीं है और उन्होंने अपनी सम्मति इस प्रकार लिखी है “यह भाषा स्वयं एक प्रकार 
की पाली है और उसमें अधिकांश शब्दों के रूप आज कल की पाली व्याकरण के 
रूपों के सदृश हैं । परन्तु उनमें बहुत से भेद भी हैं जिनमें से कुछ तो उस भाषा के 
संस्कृत के साथ अधिक सम्बन्ध होने के कारण हैं और कुछ स्थानिक विशेषताश्रों के 
कारण, जिससे कि इस भाषा की और भी निश्चित दशा विदित होती है ।? 


लेसन साहब विल्सन साहब से इस बात में सहमत हैं कि श्रशोक के शिलालेखों 
की भाषा पाली है और वे यह भी कहते हैं कि पाली संस्कृत की सव से बड़ी बेटी है 
अर्थात्‌ उत्तरी भारतबर्ष में संस्कृत भाषा की बोल चाल का व्यवहार उठ जाने के उपरान्त 
यह सबसे प्राचीन भाषा है । म्योर साहव इन शिलालेखों की भाषा को उन वौद्धमन्धों से 
मिलान करके जो कि लङ्का में ईसा के पहले तीसरी शताब्दी में भेजे गये थे, इस मत 
की पुष्टि करते हैं जोर यह प्रमाणित करते हैं कि वे प्रायः एक द्वी भाषा अर्थात्‌ पाली 
में हैं । वर्नफ और लेसन साहब अपने “ऐसे सरल पाली? लेख में लिखते है कि पाली 
भाषा “संस्कृत की विदाई की सीढ़ी के पहले कदम पर हैं ओर वह उन भाषाश्रों में 
सबसे पहली है जिन्होंने कि इस पूर्ण और उपजाऊ भाषा को नष्ट कर दिया ।? 


अतः यह काफी स्पष्ट और ठीक प्रमाण है जो कि भारतवष' के इतिहास जानने 
वाले के लिये अमूल्य है । हम लोग वैदिक काल की भाषा को जानते हैं जो 
कि आगवेद फे सबसे सादे ओर सुन्दर सूत्रों में रक्षित है। हम लोग ऐतिहासिक 
काव्य काल की भाषा भी जानते हैं जो कि गय ब्राह्मणों और आरण्यकों में रचित 
है । १००० ई० पू० के उपारान्त बोलने और लिखने की भाषा में भेद बढ़ने लगा ।. 
विद्वतापूर्ण सूत्र प्राचीन ब्याकरण की संस्कृत में बनाये जाते थे पर लोगों के बोलने 
की भाषा और जिस भाषा में गोतम ईसा के पहले छुठीं शताब्दी में शिक्षा देता था 
चह अधिक सीधी और चंचल थी । वह भाषा क्या थी यह हमें अशोक की सूचनाओं 
से बिदित होता है । क्योंकि ईसा के ४७७ वर्ष पहले से जव कि गौतम की मृत्यु हुई 
उसके २६० वर्ष पहले तक जब कि अशोक राज्य करता था, बोलने की भाषा में 
बहुत अधिक अन्तर नहीं हो सकता । अतएव तीसरे अर्थात्‌ दार्शनिक काल की भाषा 
पाली की एक पूर्वा रूप थी, हम उसे चाहे जिस नाम से (मागधी, इत्यादि ) पुकारे । 


भाषा और श्रक्च ३६१ 


उत्तरी भारतवप में चौथे अर्थात्‌ बौद्ध काल में इसी भाषा के भिन्न-भिन्न रूप होते 
जाते थे । 


2] 





पाँचवें अर्थात्‌ पौराणिक काल में पाली भाषा में बहूत 
आर उससे उस दूसरी ही भाषा अर्थात्‌ शक्लत शापा वन गई जे 
में पाई जाती है। पाली की अपेक्षा प्राकृत के शब्दों के रूप में 
भेद होता है और इतिहास से भी यह वात विदित है छि आलिदास कं 


काल के समासत होने पर एक दसरा परिवर्तन दृआ ओर प्राह्त् 
उत्तरी भाग्तवप्र मं लगभग एक हजार इन्नी पडन तक हि 


इस प्रकार यह देखा जायगा कि ४००० बगरी में उक्तरी : 
भाषा में बड़े-वड़े परिवर्तन हुए है । वेदिक काल नं चह छेड 
ऐतिहासिक काव्यकाल में भी वह ब्राह्मण की संम्द्रत थी, दामा 
चह पाली थी । पीराशिक काल मे चह प्राद्र थी, छीर दसी गाकाइडी = गणली रे 
उदय के समय से बह हिन्दी रही है । 





घ्रव हम भारतवपष की बोलने फी भाग र; घिपय मो इत पाग परे चामार 
विषय में लिखेंगे । इस विपय में बहुत कुछ लिया था दशा है पर खात से फल 
अनुमान किये जा चके हैं । 


३६२ प्राचोन भारत की सभ्यता का इतिहास 


सिद्धान्त ठीक है कि उनकी उत्पत्ति किसी प्रकार मारतवर्ष' में नहीं हुई । यह स्पष्ट है कि 
यह फिनीशियन के समाम किसी अक्षर के आधार पर बने हैं | ईसा की पहली शताब्दी 
के उपरान्त उनका प्रचार उठ गया । 


इसके विरुद्ध इण्डो-पाली श्रक्षरों का प्रचार भारतवष में सर्वत्र ही नहीं था वरच्‌ 
उनकी उत्पत्ति भा भारतवर्ष ही से हुई है | हम पहले कह चुके हैं कि वह दाहिनी ओर 
-से बाई आर को लिखे जाते हैं ओर देवनागरी तथा श्राज कल के भारतवर्ष के अन्य 
अक्षरों की उत्पत्ति उन्हीं अक्षरों से हुई है। टामस साहब को यह कहने में कुछ भी 
-सन्देह नहीं है कि ये भ्रक्षर यहीं पर बनाए गए थे और यहीं उनकी उन्नति की गई थी 
ओर वे इस वर्णमाला की उत्पत्ति भारतवर्ष से बतलाने में बढ़ा जोर देते हैं, क्योंकि 


बहुत से पुरातत्ववेता लोग इस अनुमान में मग्न हैं कि हिन्दओं ने यूनानियों और 
फिनीशियन लोगों से अपनी वर्णमाला ली है । 


जेनरल कर्मिंघम साहब टामस साहब के इस विचार को पुष्ट करते हैं कि इण्डो- 
पाली अक्षरों की उन्नति भारतवर्ष से हुई है । उन्होंने साधारणतः श्रत्त्रों की उत्पति, 
ओर विशेषतः इण्डोपाली की उत्पति के विषय में जो कुछ लिखा है वह ऐसा -तारगमित 
हैं कि हम उसे यहाँ उद्धुत करने में संकोच नहीं करते । 


“नुष्यों ने लिखने का जो पहला उद्योग किया होगा उसमें जिन वस्तुओं को बे 
लिखना चाहते थे ठीक उन्हीं का केवल आकार उन्होंने बनाया होगा । इस अवस्था को 
दस मेक्सिको के चित्रों में पात हैं जिनमें कि केवल ऐसी वस्तुएं लिखी हैं जो कि आँख 
-से देखी जा सकती हैं | इन चित्रों की लिखावट में प्राचीन इजिष्ट के लोगों ने यह 
उन्नति की कि वे पूरे चित्र के स्थान पर केवल' उसका अंश लिखने लगे यथा मनुष्यों के 
-स्थान पर केवल मनुष्य का सिर ओर पक्षी के स्थान पर केवल पत्नी का सिर इत्यादि । 
इस लेख प्रणाली मं कुछ चित्रों को उन वस्तुश्रों के मिन्न रूप देकर उन्नति की गई। 
अर्थात्‌ सियार धूर्तता का चिन्ह बनाया गया और बन्दर क्रोध का चिन्ह । इन चिन्हों की : 
ओर भी उन्नति करके दो हाथों में भाला ढाल लिख कर वे युद्ध को प्रगट करने लगे, 
मनुष्य की दो टांगों को लिख कर चलने को प्रगट करने लगे और इसी प्रकार फरसे से 
खोद्ने को, आँख से देखने कीं इत्यादि | परन्तु इन सब बातों से भी चित्रों के द्वारा इस 
प्रकार विचारों को प्रगट करने की रीति बहुत ही परिमित थी, अतएव यह निश्चय जान 
'पड़ता है कि बहुत ही प्राचीन समय में त्तित्रौं के लिखने की रीति में इतनी उलभन र 
असुविधा हुई होगी कि इजिष्ट के पुजारियों को अपने विचारों को प्रगट करने के लिए 


भाषा त्र 


कोई अधिक उत्तम रीति को आवश्यकता 


अच्छी थी । 


“छापने बहत से खित्रो के जिन्हों 

खपने च टुत से चित्त के चिन्ह 

विशेष उच्चारण नियत किवा जिसके 
ए जिन्होंने €? का उच्चारण दिदा 
लिए जिन्होंने €? का उच्चार दिदा 
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:३६४ प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


निश्चय हो गया कि बहुत से अक्षर अपने सरल रूपों में मी अपनी उत्ति चित्रों से 
होने के बड़े प्रमाण रखते हैं । इन अक्षरों को इजिष्ट के अक्षरों से मिलान करने से 
विदित होता है कि उनमें से बहुत से एक ही वस्तु के प्रायः एक ही रूप हैं। परन्तु 
भारतवष के रूपों का उच्चारण इजिष्ट के रूपों के उच्चारण से पूर्णतया भिन्न है जिससे 
यह निश्चय जान पड़ता है कि भारतवासियों ने यद्यपि इजिष्ट के लोगों की भाँति इस 
विषय में कार्य किया तथापि उन्होंने इस कार्य को पूर्णतया स्वतन्त्र रीति से किया है. श्रौर 
उन्होंने अपने अक्षरों को इजिष्ट के लोगों से नहीं लिया ` | 


“अब यदि भारतवासियों ने अपने अक्षर इजिष्ट के लोगों से नहीं लिए हैं तो 
वे अक्षर स्वयं भारतवासियो के ही बनाए हुए हैं, क्योंकि अन्य कोई ऐसे लोग नहीं थे 
जिनसे कि उन्होंने इन्हें अहण किया हो । उनके सब से निकट के लोग एरियना और 
और फारस के लोग थे जिनमें से एरियना फे लोग तो शेमिटिक अक्षर व्यवहार करते 
थे जिनकी उप्पत्ति फिनीशियन अन्तरों से हुई है और जो दाहिनी ओर से बाई ओर को 
लिखे जाते हैं, और फारस के लोग एक त्रिकोणरूपी अक्षरों का ब्यवहार करते हैं जो कि 
जुदी-जुदी पाइयों से बने हैं और इनमें भारतवष' के अच्छरों के घने रूपों से कुछ भी 
मानता नहीं हे ।?? 

हमने टामस साहव और जनरल कनिंधम साहब की सम्मतियाँ उद्धृत की हैं क्योंकि 
भारतवष के अक्षरों के विषय में इन लोगों से बढ़ कर और किसो ने प्रामाणिक सम्मति 


नहीं दी है । परन्तु हमारे पाठकों का इस गहन विषय पर अन्य विद्वानों की सम्मति भी 
सुनने को इच्छा होगी । 


वेबर साहब का मत है कि हिन्दुओं ने अपनी वर्णमाला फिनीशियन लोगों से ली 
परन्तु उन्होंने अपने श्रच्चरो को इतना अधिक सुधारा और बढ़ाया कि उनके अक्षरों को 
इम स्वयं उन्हीं का बनाया हुआ कह सकते है । मेक्ममूलर साहब का मत है कि पांचवीं 
शताब्दी से अधिक पहले भारतवासियों में लिखने के अक्षर नहीं थे और उन लोगों ने 
अपनी वर्णमाला पश्चिम के लोगों से ग्रहण की है। परन्तु राथ साहब जिन्होंने बहुत 
समय तक वेदों का अध्ययन किया है अपना हद्‌ विश्वास प्रगट करते हैं कि वेदों की 
रिचाओं का इतना बड़ा संग्रह केवल कण्ठाग्र रख कर आज तक रक्षित नहीं रह सकता 
था । इसीलिये उनका विचार है कि वैदिक काल में लोग लिखना जानते थे । बुहलर 
साहव का यह मत है कि भारतवघ' को वर्णमाला जिसमें कि पाँच सानुनासिक वर्ण और 
तीन ऊष्म वर्ण मैं, ब्राह्मणों के काल के व्याकरणों में ही बनी होगी । गोल्डस्टूकर साहब 
'का मत है कि जिस समय वेद की रिचाएँ बनी उस समय लोग लिखना जानते थे और 


३६६. प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


राजा और चन्द्रवंश के ४५ राजा हो चुके थे सन १३५० ई० पू० को इस युद्ध का 

समय मानकर जैसा कि हमने किया, ओर प्रत्येक राजा के शासन का औसत समय १५ 

वर्ष मान लेने से यह जान पड़ेगा कि आर्य लोगों के गङ्गा की घाटी में बसने और. राज्य 

स्थापित करने का समय १४०० ई० बू० नहीं है जैसा कि हमने माना है वरन्‌ उसका : 
समय कम से कम इसके १००० बघ पहले है। यह जान पड़ेगा कि भारतवर्ष के पुरा- 

तत्ववेत्ताओं की ऐतिहासिक काव्य काल १४०० ई० पू“ से लेकर १००० ई० पू० तक 

स्थिर करने के स्थान पर उन्हें इसका समय १५ शताब्दी और पहले स्थिर करना 

चाहिये श्र्थात्‌ २५.०० ई० पू० से १००० ई० पूऽ तक । चु कि वैदिक काल के पहले 

है अतएव उसका समय यदि हम उसके और पहेले न स्थिर करें तो कम से कम ३००० 

ई० पू० से स्थिर करना चाहिये । 


हमने इन बातों को यह दिखलाने के लिये लिखा है कि भारतवर्षीय इतिहास के 
प्रथम दो काल का जो समय निश्चित किया जाता है वह केवल विचाराधीन है श्रौर 
आगे चल' कर अधिक खोज से, उनके ओर मी बढ़ाने की आवश्यकता हो सकती हे जैसा 
कि ईजिस्ट और चोल्डिया के विषय - में हुआ है । पुराणों में सूर्य बंशी और चन्द्रवंशी 
राजाओं की जो सूची दी है केवल उन्हीं के आधार पर अ्रभी हम समय बढ़ाना उचित 
नहीं-समझते परन्तु फिर भी ये सूचियाँ बड़े काम की और बहुत कुछ निर्देश करने वाली 
हैं । इससे इस वात का स्मरण होता हैं कि भारतवर्ष में जानियों और राज्य वशो का 
उदय. ओर अस्त केवल थोड़ी सी शताब्दियों में ही नहीं, हो सकता, परन्तु उनमें १००० 
वर्ष अथवा इससे श्रधिक समय लगा होगा 'ञ्रोर' वे ' हमें, यह स्मरण दिलाती हे कि. 
यदि हमने ,वैदिक काल का प्रारम्भ होना २०००' ई० पू० से मान लिया तो यह अन्तिम 
सिद्धान्त नहीं है ओर आगे चल कर अधिक खोज से कदाचित हमें उसका समय ३०००' 
ई० पू० अथवा इससे भी पहले स्थिर करना पड़े । 


अव पुराणों की सूची के विषय में यह कहना कदाचित ही आवश्यक है कि. 
उसमें सूर्यव शी राजाश्रों में हमको रामायण के नायक राम का नाम और चत्रव शी 
राजाश्रों मं महाभारत के नायक पांचों पांडवों के नाम मिलते है । चन्द्रबशी राजाओं सं 
अङ्ग, वङ्ग) कलिङ्ग, ठुम्भ, ओर पुन्द्र के नाम मिलते हें जो कि वास्तव में देशों के नाम 
अर्थात्‌ क्रमात पूर्वी बङ्गाल उड़ीसा, टिपरा और उत्तरी बङ्गाल के नाम हैं। कुरु लोगों 
के राज्यव श के इत्तान्त में पूर्वी भारतवप के उपनिवेशित होने के समय की दन्त कथाएँ 
भी मिल गई होंगी | 


३६८ प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


तरह वारहद्रथो के लिये एक हजार वर्ष का समय दिया है फिर भी हम इन पुराणों के 
संशोधन करने का साहस करेंगे और इन बाईसों राजाद्रों के लिये कठिनता से ५०० 
वर्ष का समथ देंगे । वास्तव में विष्णु पुराण ने अपनी भूल का संशोधन स्वयं किया है 
जैसा कि हम आगे चलकर दिखलाबेंगे । 


“बृहद्रथ वंश के अन्तिम राजा रिपुञ्चय का सुनीक नामक मन्त्री होगा जो कि 
अपने सम्राट को मार कर अपने पुत्र प्रद्योतन को राजगद्दी पर वैठावेगा | उम्तका पुत्र 
पालक, उसका पुत्र विशाखयुप, उसका पुत्र जनक, और उसका पुत्र नन्दिवर्धन होगा । 
प्रयोत के वंश के ये पांचों राजा पृथ्वी पर १३८ वर्ष तक राज्य करेंगे | 


उसके उपरान्त शिशुनाग राजा होगा, उसका पुत्र काकवर्ण होगा, उसका पुत्र 
लेम धर्मन्‌ होगा, उसका पुत्र क्षत्नीजस होगा, उसका पुत्र विद्यिसार होगा, उसका पुत्र 
अजातशत्रु होगा, उसका पुत्र दर्भक होगा, उसका पुत्र उदयाश्व होगा, उसका पुत्र नन्दि 
बर्धन होगा, और उसका पुत्र महानन्दिन्‌ होगा । ये दसो शिशुनाग राजा पृथ्वी पर 
३६२ वघ {तक राज्य करेंगे |”? 

यहाँ हम रुक जाँयगे क्योंकि इस सूची में हमको एक या दो नाम ऐसे मिले हैं 
जिनसे कि हम परिचित हैं। वायु पुराण में विभिसार को विंविसार लिंखाहै शौर यह 
राजगृह का वही राजा है जिसके समय में गौतम बुद्ध ने कपिलबस्तु में जन्म लिया था और 
उसका पुत्र अजातशन्रु वही प्रतापी राजा है जिसके राज्य के आठवें वर्ष में गौतम की 
मृत्यु हुई । हमने बुद्ध की मृत्यु का समय ४७७ ई० १० माना है ओर यदि अजाशन्नु 
के शेष समय तथा उसके चारों उत्तराधिकारियों के शासन के लिये एक सी वर्षा का 
समय दें तो महानन्द की मृत्यु और शिशुनाग बश के समासत होने का समय लगभग 
३७० ई० पू० होता है । 


अब यदि हम विष्णु पुराण में दिए हुये राज्य वश के समय को मानलें तो 
बृहद्रथ ब श के लिये १००० वर्ष, प्रद्योत व'श के लिये १३८ वर्ष और शिशुनाग वश 
के लिये ३६२ वध है अर्थात्‌ कुरु पा्चालयुद्ध से लेकर शिशुनाग वश के अन्त तक 
ठीक १५०० वर्ष होते हैं । अथवा यों समभिए कि यदि शिशुनाग वश की समाप्ति 
३७० ई० पू० में समझी जाय तो कुरुपाचाल युद्धका समय लगभग १८७० ई० पू० 


होता है| 


परन्तु विष्णु पुराण का यह समय निरूपण ठीक नहीं है और विष्णु पुराण के 
ज्योतिष ने इस भूल को संशोधित किया है। क्योंकि जिस अध्याय से हसने ऊपर 
के वाक्यों को उद्धत किया है उसी अध्याय के कन्त में ( खंड ४, अध्याय २४ ) 


मगघ के राजा ३६६ 


यों लिखा है “परीक्षित के जन्म से नन्द के राज्याभित्रेक तक १०१५ वर्ष हुए । जव 
सप्तप्रिं के प्रथम दोनों तारे आकाश में उगते हैं और उनके ठीक बीचोबीच रात्रि के 
समय चन्द्रमा सम्वन्धी नक्षेत्र पुञ्ज दिखलाई देता है तव सप्तर्षि इस नक्षत्रयुति में मनुष्यों 
के एक सी वष' तक स्थिर रहता है । परीक्षित के जन्म के समव वें मघा नक्ञत्र पर 
थे, जव सप्ति पूर्वाषाद में होंगे तव नन्द का राज्य आरम्भ होगा 1? मघा से पूर्वापाद 
तक दूस नक्षत्र होते हैं और इसी कारण यह जोड़ा गवा कि परीक्षित छोर नन्द के वीच 
उक हजार वर्ष हुए । यदि नन्द के राज्य के आरम्भ होने का समय ( अर्थात्‌ 
शिशुसाग वंश के समाप्त होने का समय ) ३७० ई० पू० माना जाय तो परीक्षित ने 
चौदहवीं शताब्दी के आरम्भ में जन्म लिया और कुरु पाञ्चाल युद्ध लगभग १४०० ३० 
पू० में हुश्रा । | 
हमारे पाठक लोग देखेंगे कि हमने इस ग्रन्थ के पहले भाग में इस युद्ध का जो 
समय निश्चित किया है उसमें और इस समय में केवल डेढ़ शताब्दी से भी कम का 
अन्तर है | 

इसके विरुद्ध यदि हम इन ज्योतिष सम्बन्धी बातों को छोड़ दें और तहद्रथ, 
द्योत और शिशुनाग वंशों के ३७ राजाओं में से प्रसेक के राज्य काल का सत 
२० वष रक्खे तो कुरु पाञ्चाल युद्ध का समव नन्द के ४७० वर्ष पहले अथात्‌ ११० 
३० पू० में होता है और इस तिथि में भी हमारी निश्चित को हुई तिथि से हेद्‌ शताब्दं 
से कम का अन्तर होता है । इसलिये हमने इस युद्ध का जो समय निश्चित खिया है बह 
प्रायः ठीक हे । 

उपरोक्त वातों से हम मगध के राजाश्ों के समय की एक सूची बनाने का 
उद्योग करेंगे । हम जानते हैं कि अजातशत्रु का राज्य ४८९, ई० पू० में प्रारम्भ हुआ 
ओर उसके पिता विंविसार का राज्य ५३७ ३० पू० में प्रारम्भ हुआ, यदि हम विंविसार 
के चार पूर्वजों के लिये १०० वर्ष का समय मान लें तो शिशुनाग वंश ६३७ ई० पृ० 
आारम्भ हुश्रा | 

शिशुनाग वंश के पहले प्रद्योत वंश के पाँच राजाश्रों ने राज्य किया शौर इन 
पाँचो' राजाओं का समय ठीक १३८ वर्ष कहा गया है । इससे प्रत्येक राजा का श्रीमत 
समय २७ वर्ष से कुछ ऊपर होता है जो कि बहुत अधिक है । परन्तु यह मानकर छि 
एक अथवा दो राजा ने बहुत अधिक नमय तक राज्य किया होगा, हम प्रद्योववंश का 
समय १३८ वप मान सकते है | 

दृदद्रथ वंश के २२ राजाशरों का राज्य समय १००० वर्प कहा गया है। यट 
एक हजार वप केवल एक गोल संख्या है घौर उस पर विश्वास नहीं करना चाहिये । 

फा०--२४ 
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इसके लिए, ५०० वर्षा का समय अधिक सम्भव है श्रथवा इसे ४८४ वर्ष रखिये जिसमें 
२२ राजाओं की संख्या से उसमें पूरा भाग लग सके । परन्तु इससे भी प्रत्येक राज्य का 
सत समय २२ वर्ष होता है जो कि अधिक है । परन्तु यह समझ कर कि कदाचित्‌ 
कुछ अनावश्यक राजाओं का शासन काल छोड़ दिया गया हो हम इस श्रौसत को मान 


सकते हैं । 


इस हिसाव से हम निम्नलिखित सूची बनाते हैं | परन्तु विबिसार और श्रजातशच्रु 
के ऐतिहासिक राज्य वंश अर्थात्‌ शिशुनाग वंश के जो कि ईसा के पहले सातवीं शताब्दी 
में प्रारम्भ होता है, पहले के राजाओं का समय कहां तक ठीक है, यह हमारे पाठकों को 


स्प्रयं निश्चित करना चाहिये । 


बृहद्रथ वंशा 
तह पू० 
जरासंध १२८० शुचि 
सहदेव ( जो कि कुरु पाञ्चल क्षेम्य 
युद्ध के समय था ) १२४६ सुब्रत 
सोमापि १२३७ धर्म 
श्र्‌ तवत १२१५ सुश्रम 
अयुतयुस्‌ ११६३ इढ्सेन 
निरमित्र ११७१ सुप्तति 
सुक्त ११४६ सुवल 
वृहत्‌ कर्मन्‌ ११२७ सुनीत 
सेनजित्‌ ११०१५ सत्यजित 
शुत्रुञ्जय १०८३ विश्वलित्‌ 
विप्र १०६१ रिपुझय 
प्रद्योत बंश 
प्रद्योतन ७७४ जनक 
पालक ७४७ नन्दिववेन 
विशाषयूप | ७१६ 
हिशुनाग वंश 
ई० पूण 
शिशुनाग ६३७ ज्षेमधरम्मन्‌ 
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ई० पुष 
१०३६ 
१०१७ 
६६५ 
६७२ 
8४१ 
६२६. 
६०७ 
पक्ष, 
८६२: 
८४१ 
२१६, 
७६७ से ७७५ तक 
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रू 9 पू 
५७ 
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मगघ के राजा ३७१ 


बिविसार ५३७ उदयाश्व ४३२ 
अजातशत्रु ४८4 नन्दिवधन ४११ 
दर्भक | ४५३ महानन्दिन ३६० से ३७० तक 


अब हम पुनः वाक्यों को उद्धृत करेंगे । 


“नहानन्दिनू का पुत्र शूट जाति की स्त्री से होगा, उसका नाम नन्द महापद्म 
होगा क्योंकि वह अत्यन्त लोभी होगा। दूसरे परशुराम की तरह वह ज्ञत्रिय जाति 
का नाश करने वाला होगा, क्योंकि उसके पीछे पृथ्वी के राजा लोग (शुद्ध) होंगे | बह 
समस्त पृथ्वी को एक छुत्र के नीचे लावेगा, उसके समूल्य इत्यादि आठ लड़के होंगे जो 
कि महापद्म के पीछे राज्य करेंगे और वह तथा उसके पुत्र एक सी वष तक राज्य 
करेंगे | ब्राह्मण कौटिल्य नौ नन्दों का नाश करेगा |? 

उपरोक्त वाबयों में हम नीच जाति के राजाश्रों को क्षत्रियों की राजगद्दी पर 
बैठते हुए ओर मगध के इन राजाओं का वल और महत्व उत्तरी भारतवप में बढ़ते 
हुए देखते हैं। हमें कोटिल्य अर्थात्‌ प्रसिद्ध चाणक्य का भी उल्लेख मिलता है कि 
जिसने नन्द वंश से बदला लेने की प्रतिज्ञा की थी (नुद्राराच्षस नाटक देखो ) शौर 
चन्द्रगुस को मगध की राजगद्दी पर थैठाने में सहायता दी थी । नन्द घ्रीर उसके घाटों 
पुत्रों के लिये जो १०० वष का समय दिया है वह फेवल एक गोल संख्या है ओर 
उसे ठीक नहीं समझना चाहिये | यदि हम नन्द और उसके आर्टो पुत्रों के लिये ५० 
वषः का समय नियत करें तो यह बहुत श्रौर इससे चन्द्रगुप्त फे मगध के राज्य पाने 
का समय ३२० ई० पू० होता हैं। 

“नन्द वंश फे समाप्त होने पर मौर्य वंशका राज्य होगा क्योकि कौटिल्य 
चन्द्रगुप्त को राजगद्दो पर बैठावेगा, उसका पुत्र विन्दुसार होगा, उसका पुत्र संगत हांगा, 
उसका पुत्र सालिसुक होगा, उसका पुत्र सोमश्रमन दोगा, श्रौर उसका उनराधिकारी 
इहद्रथ दोगा । ये मौर्य बंश फे दस राजा हैं जोकि १३७ वप तक इम थ्वी पर 
राज्य करेंगे |? 

विष्णु पुराण का ग्रन्धकर्ता यहाँ पर अशोक छा उल्लेख करता है परन्त उसके 
राज्य में धर्म फे उस बृहद परिवर्तन का झुछ नी वृत्तान्त नहीं लिखता, डो कि इम 


A लक 


संसार भर में एक अद्वितीय दात है । इन द्वाह्मण ग्रन्पकार क लिये गुरी चारा 





कार्य जिसने चन्द्रगुप्त को राज्य पाने नं नहायता दी थी उल्लेख करने योग्य हैं, एगन्तु 
उस प्रतापी अशोक फे कार्य वर्णन करने योग्य नहीं है जिसमे शि मारतदर्प का नामय 


(4 हा 


ग्रौर धर्म एण्टीओक ओर मेसेडन से लेकर बन्या दुमारी छोर लटा दझ:हला दिया था 
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मौर्य वंश के लिये जो १३७ वर्षो का समय दिया है वह यदि मान लिया जाय तो मौय 
वंश की समाप्ति १७३ ई० पू में हुई । | 

“इसके उपरान्त संग वंश राज्य करेगा क्योंकि ( अन्तिम मीय राजा का) 
सेनापति पुष्पमित्र अपने स्वामी को मार कर राज्य ले लेगा । उसका पुत्र अ्ग्निमित्र 
होगा, उसका पुत्र सुज्येष्ठ होगा, उसका पुत्र आद्रक होगा, उसका पुत्र पुलिन्दक 
होगा, उसका पुनन धोषवसु होगा, उसका पुत्र वन्रमित्र होगा, उसका पुत्र भागवत्‌ होगा, 
और उसका देवधूति होगा । ये सङ्ग वंश के दस राजा हैं जोकि ११२ व तक 
राज्य धरेंगे |” 


प्रसिद्ध कालिदास ने इल वशा के दूसरे राजा का नाम अपने प्रसिद्ध नाटक 
मालविकार्नि मित्र में अमर कर दिया है। परन्तु वहाँ अग्निमित्र विदशा का राजा 
कहा गया है, मगध का नहीं । और उसके पिता पुष्पमित्र का सिन्ध नदी पर यबनों 
(वेकिट्र्या के यूनानी लोगों ) से युद्ध करने का वर्णन किया गया है। इस वात में 
सम्भवतः कुछ सत्यता भी है, क्योंकि सिकन्दर के समय के पीछे भारतवष' के पश्चिमी 
सीमा प्रदेश में वेकिट्रियन और हिन्दू लोगों से निरन्तर युद्ध होता रहा और मगध को, 
जो कि भारतवर्ष का मुख्य राज्य था, इन युद्धो में सम्मिलित होना पड़ा था | सङ्ग वश 
के लिये जो ११२ वर्षा का समय दिया है उसे मान लेने से इस वश की समाप्ति ७१ ई० 
पू० में निश्चित होती है । 

“सङ्ग वश के अन्तिम राजा देवभूति के कुकर्मों में लिप्त होने के कारण उसका 
वसुदेव नामक कान्व मन्त्री उसे मार कर राज्य छीन लेगा । उसका पुत्र भूमिमित्र होया, 
उसका पुत्र नारायण होया, उसका सुशर्मन्‌ होया । ये चारों कान्वायन ४५ वर्ष तक 
इस पृथ्वी पर राज्य करेंगे ।? 

अब हम इत व'शों के राजाओं की तिथि विष्णु पुराण के अनुसार निश्चित 


करेंगे | 
नन्द्‌ वंश 
नन्द और उसके आठों पुत्र--३७० ई० पू० से ३२० तक | 
सौयं वंश 
ई्‌० पूर ड्र्० पूण 
चन्द्रगुत : ३२० सुयशस्‌ २२२ 
विन्दुसार २६१ दशरथ २१५ 


अशोक २६० सङ्गत - २७८ 
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सालिसुक २०१ वृहद्रथ १८७ से १८३ तक 
सोमश्रमन १६४ 
संग वंश 
पुष्प मित्र १८३ प्रलिन्दक १२६ 
भ्रर्नि मित्र १७० धोपत्रसु ११५ 
सुज्येष्ठ १५६ बज्ञमित्र १०४ 
वसुमित्र १४८ भागवत ६३ 
अद्र क १३७ देवभूति ८३ से ७१ तक 
कन्व वंश 
वासुदेव कान्व ७१ नारायण अ 
भूमि मित्र प६ सुशर्मन्‌ ३७ से २६ तक 


इनमें से अनेक राजाओं का राज्य काल बहुत ही थोड़ा होने, राज्य वंश वहुघा 
बदलने और सेनापति एवं मन्त्रियों का राजाओं को मार कर स्वयं राजा हा जान से 
विदित होता है कि मभध का प्रताप अब नहीं रहा था छोर अब निवलता आर चणा 
आरम्भ हो गई थी । जिस राज्य ने चन्द्रगुत और अशोक के समय सारे भारतवप क॑ 
लिये नियम निश्चित किये थे, वह अव निर्वलवा की छन्विम श्रवस्या मं या आर बह 
किसी ऐसे प्रबल आक्रमण करने वाले को स्वीकार करने के लिये तैयार था जो कि उसका 
राज्य चाहता हो । ऐसे आक्रमण करने वाले दक्षिण से आये। दक्तिण म दाशनिक काल 
में आन्ध्र का राज्य प्रवल और विख्यात हो गया था और श्रान्त के एक सरदार ने (चा 
कि एक “प्रबल श्रत? कहा गया है ) अब मगघ को विजय किया और वहाँ ४५० वप 
तक राज्य । विष्णु पुराण से श्रब हम एक सूची और उदुत करत ह चिषे £ 
श्रान्त राजाओं के नाम दिये ईं । 

“कान्व सुशर्मन्‌ को आन्म जाति का एक सिप्रक नामी प्रबल न्टु मार डालेगा 
और स्वयं राजा बन बैठेगा, उसका उत्तराधिकारी उत्तका भाई इष्ण हागा, उस पुत्र 
श्रीसातकरि होगा, उसका पुत्र पूर्णोत्सज्ञ होगा, उसका पुत्र सातर्करी होगा, उसझा पुत्र 
लम्बोदर होगा, उसका पुत्र इवीलक होगा, उसका पुत्र मेदश्वति होगा, डठका पुत्र पद्मन 
होगा, उसका पुत्र अरिष्ट कर्मन्‌ होगा, उसका पुत्र हाल होगा, उडा इन उदादक 
होगा, उसका पुत्र प्रविलसेन होगा, उसका पुत्र सुन्दर सावकःण दाना उनका पुत्र बहर 
रातकर्शि होगा, उसका पुत्र शिवस्दति होगा, उका पुत्र गोदमाएव हाया, उनका पुत्र 
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पुलिमत होगा, उसका पुत्र शिव सातकणि होगा, उसका पुत्र शिवस्कन्ध होगा, उसका 
पुत्र यज्ञभी होगा, उसका पुत्र विजय होगा, उसका पुत्र चन्द्रश्री होगा श्रीर उसका पुत्र 
पुलीमार्चिस होगा । ये आन्त्र श्रुत्य बंश के तीस राजा ४५६ वर्ष तक राज्य करेंगे |” 


परन्तु उपरोक्त सूची में केबल १४ राजाओं के नाम हैं पर विष्णु पुराए, वायु 
पुराण तथा भागवत पुराणों में भी इस बंश के तीस राजा कहे गए हैं। यदि इस वंश 
का राज्य २६ ई० पू० में आरंभ हुआ समभा जाय तो उपरोक्त समय के अनुसार उसकी 
समाप्ति सन्‌ ४३० ई० में हुई । 


यदि हम इन ४५६ वर्षो को उपरोक्त २४ राजाओं में बाँट दे तो प्रत्येक राज्य के 
के लिये १६ वर्षों का सत समथ होता है जैसा कि हम नीचे दिखलाते हैं । 


आन्ध्र बंश 
ई० पू० ईस्वी 
सिप्रक २६ पुत्तलक २८३३ 
कृष्ण ७ प्रबिलसेन २०२ 
ईस्वी साठकणि ३ २२१ 
सातकर १२ सातकणि ४ २४० 
पूर्णात्सङ्ग ३१ शिवश्वति २५६ 
सातकणि २ ५० गोतमीपुश्र २७८ 
लम्बोदर ` ६६ पुलिभतं “छे २६७ 
हवीलक . एप सातकणिश, " `. ३१६ 
'सघाश्चति - ˆ ` १०७ 'शिवस्कत्ध  ; ३३५ ` 
पडुमत १२६ यशश्वीगौतमीपुत्र र ३५४ ण 
। “ अरिष्टकम/नू . : : श५. विजयः . ., . ३४३ 


हाल -१६४' चन्द्रश्री : ३६२ - ` 
ः - = पुलोमार्चिस--; -४११ से ४३० तक 
परन्तु विद्वानों ने गौतमीपुत्र प्रथम से लेकर गौतमीपुत्र द्वितीय तक पांच राजाश्रों 
की जो तिथियाँ शिलालेखों से निश्चित की हैं, वे उपरोक्त तिंथियों से नहीं मिलती । यह 
कुछ निश्चय के साथ जाना गया है कि इन पाँचों राजाओं ने, लगभग १०० वर्ष तक 
राण्य किया अर्थात्‌ ११३ ईसबीं से २११ ईसवी तक । 
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यहाँ पर कहने की आवश्यकता नहीं है कि थ्रान्त्र राजाओं का वल समय-समय 
पर बदलता रहा और हम आगे के अध्याव में दिखलावेंगे कि सोराष्ट्र का देश ईसा 
को पहली शताब्दी में इनके हाथ से चला गया था परन्तु उसे गोतमीपुत्र ने पुनः 
जीता | पाँचवी शताब्दी में इस वंश का पतन हुआ शरोर तत्र मगध के राजा का 
अन्त हो गया । क्योंकि ्रान्त्र राजाओं के पीछे अनेक विदेशी जातियों ने इस देश 
पर आक्रमण किया र उसे नष्ट ओर छिन्नभिन्न कर दिया 1 विष्णु पुराण में लिखा 
है कि श्रान््ों के उपरान्त भिन्न-भिन्न जातियाँ राज्य करेंगी अर्थात्‌ सात आमभीर जाति 
के राजा, १० गर्धमिल राजा, १६ शक राजा, ८ यमन राजा, १४ तुप्ार राजा, १३ 
मुण्ड राजा ओर ११ मौन राजा इस पृथ्वी पर राज्य करेंगे । 


छतीसवा अध्याय 
काश्मीर और गुजरात 


पिछले अध्याय में हमने भारतवर्ष के केबल मध्य प्रदेश के राज्य का वर्णन 
किया है । हम देख चुके है कि ईसा के पहले सातवीं शताव्दी में शिशुनाग फे समय से 
लेकर भारतवर्ष में प्रधान अधिकार मगध के राजा का था। हम यह भी देख चुके हैँ 
कि कई राज्ययंशों के नाश होने के उपरान्त यह प्रधान अधिकार श्रान्त्न बंश के हाथ 
लगा जिन्होंने कि ईसा के पहले पहली शताब्दी से लेकर ईसा के उपरान्त पांचवी 
शताब्दी तक उसे रक्षित रखा । 


जव आन लोगों का भारतवर्ष के मध्य ने सवसे प्रधान अधिकार था उस 

समय पश्चिम के प्रान्तों में विदेशों लोगों के बहुत श्राक्ममण हुए और हम उनमें से 
कुछ का यहां वर्णन करेंगे । 

सिकन्दर के लौट जाने के उपरान्त चन्धयुम ने सिन्ध नदी के प्रान्तों में यूनानी 

हाकिम सिल्यूकस को हराकर यूनानियों को नारतवाए से निकाल दिया । परन्दु वक्ट्रिया 

में युनानियों का एक स्वतन्त्र राज्य या चार हिन्द््नों तथा वेविद्रिया के यूनानर्दों मे 

मित्रता और कमी शत्रुता का व्यवद्दार होता रहा । वबिट्रया के दूनानी लोग निक्कै 

नाने सं दडे तेज घे छीर उनके सिक्कों से १०६ ई० पूर तक उनके नद गाजा 


०. क. 


| 
एक पूरी सूची बनाई गई दै । वहुधा इन राजाओं का अधिकार निन्य छ. छाय वद 


Ss 


~? 
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बढ़ जाता था और यह निश्चय है कि वोद हिन्दुओं की सभ्यता र शिल्प पर 
उनकी सभ्यता का प्रभाव पड़ा । बौद्धों के खंड़हरों में यूनानी शांतरासी के काम र 
हिन्दुओं के सिक्कों पर यूनानी लेख खुदे हुए मिलते हैं । 

लगभग १२६ ई० पू० में यूची तथा अन्य जातियों ने मध्यएशिवा से होकर 
काल को जीता और सिन्ध नदी तक अपना अधिकार जमाया । इन लोगों ने वेकिट्र्या 
के राज्य का अन्त कर दिया | इसी जाति का एक राजा हविश्क काबुल में राज्य 
करता था | ऐसा जान पड़ता है कि वह वहां से निकाला गया और तव उसने काश्मीर 
को विजय किया जहाँ कि उसके उत्तराधिकारी हुश्क और कनिष्क ने ईसा फे उपरान्त 
पहली शताब्दी में राज्य किया है । 


कनिष्क बड़ा बिजय वाला था और उसने अपना राज्य काबुल और यारकन्द 
से लेकर रागरे और गुजरात तक फेलाया । अशोक के समय से लेकर ग्व तक 
भारतवष' में ऐसा कोई राजा नहीं हुआ था। व्हेनत्सांग लिखता है कि चीन के 
अधीनस्थ राजा लोग उसके पास मनुष्य वन्धक स्वरुप भेजते ये और जिस नगर में ये 
मनुष्य रहते थे । वह चीनपटि कहलाता था | कनिष्क भी एक कट्टर वौद्ध: था, उसने 
उत्तरी बौद्धों की एक बड़ी सभा कौ और आस-पास के राज्य में वौद्ध धर्म का प्रचार 
करने के लिये गुसदूत भेजे । हम पहले लिख चुके हैं कि शकाब्द संवत्‌ कनिष्क के राज्य 
काल से चला हैं । डाक्टर ओडेनवर्ग कहते हैं कि यह संवत्‌ कनिष्क के राज्यभिप्रेक के 
के समय से गिना जाता है और यह बात ठीक जान पड़तो हैं । 


कनिष्क की मृत्यु के उपरान्त इसके बड़े राज्य के टुकड़े-टुकड़े हो गए और 
काश्मीर पहले जैसा हलका राज्य था, वैसा ही फिर हो गया । इस राज्य का इतिहास 
राजतरंगिणी नामक पुस्तक में दिया है जिसे कि कल्हण पण्डित ने बनाया था जो 
ईसा की बारहवीं शताब्दी में हुआ है । हम यहाँ पर इस इतिहास की कुछ 
श्रालोचना करेंगे । 


इसमें कनिष्क के पहले के समय की कोई मुख्य घटना नहीं लिखी है। 
उसमें लिखा है कि कुरुपाज्ञाल युद्ध फे समय से लेकर कनिष्क के उत्तराधिकारी 
अभिमन्यु के समय तक १२६६ वर्षों में ५२ राजाओ ने राज्य किया। इससे कुरु- 
पाञ्ञाल युद्ध का समय ईसा के पहले १२ वीं शताब्दी में निश्चित होता है। उसमें 
यह भी लिखा है कि कनिष्क के पहले तीसरा राजा अशोक एक वौद्ध था और वह 
“एक सत्य और निशकलङ्क राजा था और उसने वितष्टा के तटों पर बहुत से स्तूप 
वनवाए? | उसका उत्तराधिकारी जलोक एक कट्टर हिन्दू था ओर उसने उन स्लेक्ष 
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को भगाया जो कि पश्चिम से वढी संख्या में आ रहे थे । ये म्लेक्ष वे ही त्रानी लोग 
रहे होंगे जिन्होंने कि इसके उपरान्त : शीघ्र ही काश्मीर की विजय किया। जंलोक का 
उत्तराधिकारी द्वितीय दामोदर हुआ उसके उपरान्त विदेशी लोग आये । “उनके दीर्घ- 
राज्य में वौद्ध सन्यासी लोग देश में सबसे प्रबल रहे ओर वीद्ध धर्म का प्रचार बिना 
किसी वाधा के हुआ 1? 

हम यहां कनिष्क से लेकर उज्जयिनी के विक्रमादित्व के समकालीन माठ्गुप के 
समय तक ३१ राजाओं की नामावली देंगे। थदि हम कनिप्क के राज्याभिपरेक का 
समय ७८ ई० माने और मातृगुप्त का समय ५५० ईसवी तो इन ३१ राजाओं का समय 
४७२ वषः होता है जिससे प्रत्येक राज्य का औसत समय १५, वर्ष होता है और वह 
असम्भव नहीं है | 


ईश्वी इश्वी 
कनिष्क छट अचक्षु ३४० 
अभिमन्यु १०० गोपादित्य ३५५ 
गोनन्द ११५ गोकर्ण ३७० 
विभीपण्‌ प्रथम १३० नरेन्द्रादित्व ३८५, 
इन्द्रजीत १४५ युधिष्टर yoo 
रावण १६० प्रतापदित्य १24 
विभीषण द्वितीय १७५. जलोक ४३० 
नर १ १६० तुद्धिन ५४५ 
सिद्ध २०५ विजय ४६० 
उत्पलाच्ष २२० जयेन्द्र ४७५. 
हिरण्याच् २३५ सन्धिमति ४६० 
भुकुल ५० मेघवाहन ५०५ 
मिहिरङुल २६५ भ्रेप्ठसेन ५२० 
बद २८० हिरण ३० से ५५० तक 
च्तितिनन्द २६५ और दिरष्य का उत्तराधिकारी 
वसुनन्दन ३१० मातृगुत हुआ 
नर २ ३२५ 


इनमें से कुछ राजाओं का संचित वणन करने योग्य है । कहा जाता है कि नर 
प्रथम चौडों का बढ़ा द पी था, उसने बहुत से बौड मट डला डाले और उन मरटौं षेः 
लिये जो गांव थे उन्हें ब्राझणों को दे डाला । दुङ्ल छे. राज्य में म्देदौं ने एक दाग पुन 
काश्मीर पर अपना अधिकार कर लिया पर उसका उत्तराधिकारी मिहिरझल बडा द्रठारी 
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राजा था । कहा जाता है कि उसने म्लेच्षां को श्रपने राज्य से खदेड़ कर अपना राज्य 
करनाटक और लङ्का तक बढ़ाया | वह भी बौंद्धों का बड़ा विरोधी था । प्रतापादित्य के 
राज्य से एक नया वंश आरम्म होता है । उसके पोते तुख्जिन के समय में अन्न पर अचा- 
-नक बड़ा पाला मार जाने के कारण काश्मीर में वड़ा अकाल पड़ा । मेघवाहन बौद्ध 
-धर्मावलम्बी जान पड़ता है । कहा जाता है कि उसने लङ्का पर विजय किया और उसमे 
अपने राज्य में तथा जिन-जिन देशों को उसने जीता उन सब देशों में पशुओं के बध 
“का निषेध किया । उनकी रातियों ने बहुत से मठ बनवाये | उसके उपरान्त उसका पुत्र 
-श्रेष्ठसेन ओर उसके उपरान्त उसका पौत्र हिरण्य गद्दी पर बैठा और तव उञ्जविनी के 
विक्रमादित्य ने जो कि उस समय भारतवष में सर्व प्रबल था मातृगुप्त को काश्मीर की 
“गद्दी पर बैठाया । 


काश्मीर के इस संक्षिप्त वृत्तान्त के पश्चात ध्रव हम गुजरात की ओर झुकेंगे । 
हम पहले कह चुके हैं कि कनिष्क ने अपना राज्य दक्षिण में गुजरात तक फैलाया और 
शुजरात में उसके अधीनस्थ क्ुहरत जाति के राजा राज्य करते रहे | परन्तु नहपान के 
उपरान्त ये राजा स्वतंत्र हो गए, और मगध के ्रान्ध्र लोगों से जिनके अधीन सौराष्ट्र- 
देश था, अपनी स्वतन्त्रता स्थिर रक्खी । ये लोग “शाह राजा? अथवा क्षृत्रप राजा कह- 
लाते हैं और उनका वृत्तान्त केवल उनके सिक्कों ओर शिलालेखों से विदित होता है। 
बहुत विचार के उपरान्त यह निश्चित हुआ है कि वे लोग शक को व्यवहार करते थे 
और उनके सब सिक्कों और शिलालेखों पर शक संवत्‌ दिया है। परिश्रमी और योग्य 
“विद्वान भगवन लाल इन्द्रजीत ने इन शाह राजाओं को जिस क्रम में रक्खा है.उसके 
अनुसार नीचे एक सूची दी जाती है | उसमें हम प्रत्येक राजा के लिये केवल एक-एक 
सिक्के की तिथि देंगे । 
सौराष्ट्रं के शाह राजा 
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इस राज्य वंश के जो बहुत से शिलालेख पश्चिमी भारतवष के भिन्न-भिन्न 
स्थानों में पाये गए हैं, उनमें से हम यहाँ पर केवल एक को लिलेंगे जो कि कदाचित्‌ 
सबसे पुराना हे ओर जिससे हमारे पाठकों को इन शिलालेखों का ठीक-ठीक ज्ञान हो 
जायगा । निम्नलिखित शिलालेख जो कि नासिक की शुफाग्रों में पाया गया है, नहपान 
का है जो कि उपरोक्त सूची में पहला राजा है। 


“सर्व सम्पन्न को !” यह गुफा और ये छोटे चालाच गोवर्धन में निरशिम पर्वतों 
पर दिनक के पुत्र राजा अरहत सत्रप नहपान फे दामाद प्रिय उसवदात ने वनवाये से | 
उसने तीन लाख गऊ और सोना दान दिया, बारनासाय नदी पर सीदियाँ बनवाई, 
आह्ाणों ग्रौर देवताओं को सोलह ग्राम दिए, प्रतिवप एक लाल द्रादर्णो का भोजन 
कराया, पवित्र स्थान प्रभसु पर ब्राह्मणों के लिये श्राठ स्त्रियों रख दीं, मरुकच्छ दशपुर 
योवर्धन और सोरपराग में चतुष्कोण, ग्रह और टिकने के स्थान वनवाए, वाटिका, 
तालाव और कुएँ वनवाए, इवा, पादा, दमन, तापी, करविना और दटूनुका नदियों को 
पार करने के लिये उनमें डोंगियाँ छोड्वाई, धर्मशाला बनवाई , पीसरा चलाने के लिये 
स्थान दिए और पिण्डित कावड़, गोवर्धन, सवर्णदख, सोरपराग, रामतीर्थ, नाममोलम्राम 
फे चरणों और परिपदों के बत्तीस नाधिगेरों के लिये एक हार की जमा दी | ईश्दर 

की आजा से में वर्षा काल में हिस्ध उत्तमभद्र को हुटाने के लिये मालद को गया । 
मालव लोग हम लोगों के युद्ध के दाजों का नाद मुनदर भाग गए शीर व सव उत्तम 
भद्र छृनियों के अधीन वनाए गये । वहाँ से मै पोक्तरणी को गवा छीर बाँ पर एज कर 
घे. तीन हजार याय और एक राव दान दिया । त 





नहपान का उपरोक्त शिलालेख जो छि नासिक की गएाओं में पापा गया है दे 
काम का हू। क्योंकि उससे विदित होता हे || 


डि 
एक साधारण राजा सी द्राह्मणों का सत्कार करने घौर उन्हें दान देने में छटा प्रनन्न 
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होता था और सन्‌ ईस्वी के उपरान्त की शताब्दियों में हिन्दू धर्म और वौद्ध धम दोतो 
ही साथ-साथ किस भाँति प्रचलित थे । इनके साथ-साथ प्रचलित होने में वाधा केवल 
तव ही पड़ती थी जब कि कभी-कभी कोई बड़ा कट्टर राजा गही पर बैठता था । ब्राह्मणा 
को स्वर्ण, गौ और गाँव दान देना, स्नान करने के लिए घाट, टिकने के लिए मकान, 
धर्मशाला, बाटिका, तालाब और कुएँ बनवाना बिना कुछ लिए लोगों को नदी के पार 
उतरने का प्रबन्ध करना और परिषदों को दान देना, ये राजाओं फे लिये 
उचित उदारता के कार्य समझे जाते थे । अन्त में इस शिलालेख से हमको यह विदि 
होता है कि सौराष्ट्र लोगों ने उत्तम भद्र चत्रिय लोगों को सहायता करने के लिये मालः 
लोगों पर आक्रमण किया | 


शाह राजाग्रों का सबसे अद्भुत शिलालेख गिर्नार के निकट एक पुल पर खुदा 
है जो कि स्ट्रदामन का पुल कहलाता है। इसे पहले पहल जेम्स प्रिन्सेप साहत्र ने पढा 
था और उनके उपरान्त इससे अधिक शुद्ध पाठ प्रकाशित हुए हैं । उपर दी हुई राजाओं. 
की सूची से पाठक लोग देखेंगे कि रुद्रदामन नहपान के उपरान्त तीवरा राजा था ओर 
उसने ईसा की दूसरी शताब्दी के बीच में राज्य किया | इस शिलालेख में अनूठी वात 
यह है कि इसमें अशोक और उसके दादा चन्द्रगुप्त का उल्लेख है । इसमें लिखा है कि 
यह पुराना पुल नदी की बाढ़ से वह गया था, मौर्य वंशी राजा चन्द्रगुत के प्रधान 
शिल्पकार पुष्पगुप्त ने उसकी मरम्मत की और उसके उपरान्त अशोक के यवन राजा 
तुशष्प एवं महाक्तेत्र रुद्रदामन ने संवत्‌ ७२ में (अर्थात्‌ सन्‌ १५० ईस्वी में ) इसे 
बनवाया । इस शिलालेख में रुद्रदामन ने यह भी श्रमिमान पूर्वक कहा है कि दक्षिण पथ 
के राजा सातकर्णि को उसने कई बार हराकर उससे सन्धि कर ली और उसने सौराष्ट्र 
कच्छ तथा अन्य देशों को विजय करने का भी उल्लेख किया है। रुद्रदामंन के उपरोक्त 


शिलालेख से विदित होगा कि सौराष्ट्र के शाह राजा बहुधा प्रसिद्ध श्ाम्प्र राजाओं की 
बराबरी करने बाले होते थे | 


इसके विरुद्ध नासिक की एक गुफा के शिलालेख में आन्त्र बंश का राजा 
गीमतीपुत्र लिखता है कि उसने सौराष्ट्र कच्छ तथा अत्य देशों को विजय किया और 
खहरत के वश का नाश कर दिया । यह द्वितीय गोमतीपुत्र था जिसने कि ईसा की दूसरी 
शतान्दी के अन्त में राज्य किया है । 

हम इन तीनों जातियों के आक्रमण और विजय का वर्णन कर चुके हैं. अर्थात्‌ 
ईसा के पहले दूसरी शताब्दी में बेक्ट्रिया के यूनानियों का, ईसा के उपरान्त पहले 
शताब्दी में यूची तथा अन्य तूरानी जातियों का, और अन्त में उनके अधी- 


गुप्त वंशी राजा ३८१ 


नस्थ उन शाह राजाओं का, जिन्होंने तीन शताब्दियों तक सोराप्ट्र में राज्य किवा । 
इसके उपरान्त और जातियों के भी श्राक्रमण हुये परन्तु उनका इतिहास में कुछ भी पता 
नहीं लगता । 

ध्रन्त में इसा की चौथी ओर पाँचवीं शताब्दियों मं प्रसिद्ध हुन लोग आये । 
टिड्टियों के समान उनका बड़ा दल फारस में फैल गया और वहाँ के राजा बहराम गोर 
को उसने भारतवर्ष मे आश्रय लेने के लिए विवश किया । उसने कन्नीज के राजा से 
सम्बन्ध कर लिया और उसकी कन्या से विवाह किया | सम्भवतः यह राजकुमारी, जिसने 
फारस के पति को स्वीकार किया, गुप्त वंश की कन्या थी, क्योंकि इस समय कन्नोज में 
गुप्त वंश के राजा राज्य करते थे और वे भारतवर्ष में सदसे प्रवल थे । हम उनके विपव 
में अगले अध्याय में लिखेंगे । 


सैँतीसवाँ अध्याय 


गुप्त वंशी राजा 
५.० वर्ण हुए जेम्स प्रिन्सेप साहब ने भारतवप फे प्राचीन इतिहास के अध्ययन 


` के लिये भारतवर्ष में जो शिलालेख मिले हैं, उन सब फो प्रमानुनार प्रदाशित करने की 


आवश्यकता दिखाई ओर उन्होंने यह भी सम्मति दी कि इस संग्रह का नाम “कार्पस 
इन्सकृपूशन इण्डिकेरम्‌?' रक्खा जाय । 
इस प्रस्ताव के अनुसार जेनरल सर एलेकजेण्डर कनिवम माहव ने 
ईस्वी में इस ग्रन्थ का पहला भाग प्रकाशित किया । उसमें अशोक छे व 
जिनके विषय में हम इस पुस्तक फे पहले श्रध्याय में लिख इरे हैं । 
बम्बई के सिबिल सर्विस फे फ्लीट साहव ने इस प॒स्तक का तीसरा भाग सन्‌ 
१८८६ में प्रकाशित किया । उसमें शुत राजाद्यों के शिलालेख है FO 
विच्य में भारतवघ' तथा यूरप में गत ४० वर्षों से जो वादविवाद हो रहा है उसका मौ 
एक शतिट्टास दिया है । 
इस अन्ध का दूसरा भाग जिसमें कि सोराष्ट्र के शाह राजाचं का शिलाहे 
होया, थी तक नहीं छारम्भ किया गया । में आशा करता हूँ कि कोई योग्य विद्वान 
ध्रौर घ्रनुभवी पुरातव्ववेत्ता इस कार्य छे लिये छद भी नियत किया जायया ओर भारतदर्प 


ई 
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के शिलालेखों के इस संग्रह को पूरा कर देगा, जो कि भारतवप' बौद्ध समय के इतिहास 
के लिये बड़े उपयोगी हैं । | 

हम देख चुके हैं कि इन गुप्त राजाओं के समय के विषय में प्रायः ४० वर्षों तक 
वादाविवाद होता रहा ओर बहुत से योग्य विद्वानों ने इस वादाविवाद में अपना समय 
लगाया है । इस वादाविवाद के इतिहास लिखने में फ्लीट साहब ने अपने अमूल्य ग्रन्थ 
के ३० पन्ने लगाए हैं । पर हर्ष का विषय है कि यह बादाविवाद अब समाप्त हो गया 
और शब जो निश्चय किया गया हे उसमें कोई सन्देह नहीं रह गया है। ११ वीं 
शताव्दी में अलवेरुनी ने लिखा है क्रि गुप्त संवत्‌ शक संवत्‌ से २४१ वर्ष पीछे काहे 
अर्थात्‌ वह सन्‌ ३०० इस्वी से प्रारम्म होता है। आधुनिक समय के सत्र एकत्रित अमाणों 
से यह बात ठीक जान पड़ती है ओर अब हम गुप्त लोगों के सिक्कों और शिलालेखों की 
तिथियों को पढ़ सकते हैं | केवल यह स्मरण रखना चाहिये कि उनसे सन्‌ ईस्वी जानने 
के लिये हमें उनमें २१६ वष जोड़ने पड़े गे । फ्लीट साहब, जो श्रपने परिश्रमों की ओर 
कुछ पचुपात करने में च्मा के योग्य हैं, कहते हैं कि मन्दसोर के शिलालेख से, जिसे 
कि उन्होने प्राप्त किया है, यह वादाविवाद निश्चित हो जाता है । विद्वान लोग प्रायः इस 
वात में सहमत हैं कि मन्दसोर का शिलालेख इस सिद्धान्त को सम्भवत; निश्चित कर 
देता है। 

हम नीचे गुप्त राजाओं की नामावली, उनके सिक्कों और शिलालेखों की तिथियाँ 
और उनके ईस्वी सनू देते दै-- 


सिक्कों ओर शिलालेखों की तिथियाँ 


( महाराज ) गुप्त घटोत्कच पक ह लगभग ३०० ई० . 
चन्द्रगुप्त १ ( अथवा विक्रमादित्य) "” Eu १ ३१० ई० 
समुद्रगु्त 2००० ००० 59 ३५० ई्‌० 


चन्द्रगुत २ ( अथवा विक्रमादित्य) ८२,८८,६३,६५ | ४०१,४०७,४१२,४१४ ई० 
कुमारगुस्त ( अथवा महेन्त्रादित्य ) ६६,६८,१२६,१३० | ४१५,४१७,४४८,४४६ ई० 


स्कन्दशुत १३६,१२७,१३८,१४१,१४४, | ४५५,४५६,४५७,४६० ई० 
१४५,१४६,१४८,१४६ ४९२,४६४,४६५,४६७, 
४६ ड्र्ष 


डाक्टर बुहलर साहव का यह मत है कि गुप्त संवत्‌ चन्द्रगु्त प्रथम का स्थापितः 
किया हुआ है । उसके उत्तराधिकारी समुद्रगुत ने चौथी शताब्दी के दूसरे अध भाग 
¢ 


~ 
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में राज्य किया । इलाहाबाद में अशोक की लाट पर खुदा हुन्ना लेख इस बड़े राजा 
के अधिकार और राज्य को बहुत कुछ विदित करता है । 

जिसका प्रताप और चढ़ा सौभाग्य इससे विदित होता है कि उसने कोशल के 
महेन्द्र को, व्यात्र राज महाकान्तार को, केरल के मन्त राज को, पिष्टयुर के महेन्द्र को,. 
कोटर के स्वामिदत को, एरण्डपल्ल के दमन को, झांचो के विष्णुगोप को, श्रत्रमुक्त 
के नील राजा को, चेंगी के हस्तिवर्मन को, पलब्क के उत्रसेन को, देबराष्ट्र के कुवेर 
को, कुप्टपुर के धनंजय को ओर दक्षिण के सव राजाओं को कैद करके फिर 
छोड़ दिया ! 

जिसका प्रताप बहुत बड़ा था और उसकी बृद्धि सुट्रदेव, मेतल, नागदत्त चन्द्रवर्मन; 
गणपतिनाग, नागसेन, अच्युत, नन्दिन, उलवर्मच्‌ तथा श्रार्वावते क्रे अन्य बहुत से 
राजाओं के जड़ से विनाश करने से हुई थी, जिसने जंगली देशों के सत्र राजाश्नों को 
अपना नौकर बना लिया था | 

जिस राजा को सीमा प्रदेश के राजा अर्थात्‌ समतत, देवाक, कामरूप, नेपाल, 
कुत्‌ पुर तथा अन्य देशों के राजा, ओर मालव लोग, अजु नावन, यीवेब, माद्रक, अमीर, 
फ्राजुन, सनकानिक, काक, करपरिक, तथा श्रन्य जातियां कर देकर और उसकी आश्ाश्रों 
का पालन करके पूरी तरह से मानती थों । 

जिसका सारे संसार में फैला हुआ शान्त मुयश बहुत से गिरे हुए गाम्यवशों को 
पुनः स्थापित करने से हुआ था । जो अपने बाहु की बड़ी प्रबलता से मारे संसार को 


~ 


अन्य सव द्वीपों के निवासी ग्रपने को वलिदान की भाँति देकर, कुमारी स्त्रियों को उसकी 
भेट करके, गरुड़ चिन्ह देकर, अपने राज्य का भोग उसे देकर, 
का पालन करके सत्कार के साथ उसकी सेवा करते प । 

यह एक गुप्त राजा का भड़कीला और कदाचित छु बदाया दुद्रा बरन दे । 
उससे हमें बिदित होता है कि उसने काी के राल, तथा दक्षिणी भारतदप छे अन्य 
देशों को जीता । उसने द्रार्यावत श्रर्थात्‌ उत्तरी भारतवपए केः राजाओं का नाश किवा, 
समतत, ( पूर्वीबंगाल ) कामरूप, ( आसाम ) नेपाल, अन्य नीना प्रदेशों छ गाडा और 


श्रीर्‌ उसको श्राडाञ्रों 


मालव. माद्रक, र घमीर इत्यादि जातियाँ उसके झआाहाओों का पाहन झरती यी और 


nf 4-12 8 Ee 
1 उसका गलत न्द टाट 
Fg 


उसे कर देती ! पश्चिमी देश शाहशाह झौर लट्टा इ लोग + 
तथा अपने देश की इन्दर कुमारी स्त्रियों भेजते थे । इस शिलालेख के श्न में लिखा है 
वि; यह बड़ा राजा प्रतापी महाराजा गुत का प्रपीद्र?- द्रदारी झदाराड घदोतकच का 


5-१ “रता राजादिराज चन्द्रगप्त का HN कपर टेरी से जति? 
पोत्रो-- प्रतापी प्रहाराजादिराज चन्द्रगुप्त का पुद नहादबो कुमार देवी दे उह 
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हुआ था” जो कि लिब्चिवि वंश की कन्या थीं । समुद्रगुप्त के उपरान्त उसका पुत्र चन्द्र 
गुप्त द्वितीय गद्दी पर वेंठा और उसके शिलालेखों में सांची में छोटा शिलालेख है जिस 
में बौद्ध सन्यासियों अर्थात्‌ काकनाद चोट के पवित्र महाविहार के आये संघ को एक 
गाँव दान देने का उल्लेख है । दूसरे स्थान पर श्रर्थात्‌ मथुरा में एक शिलालेख पाया 
गया है जिसमें चद्धगुप्त ने अपनी माता का नाम दिया है और अपने को “महादेवी 
दत्तदेवी से उत्पन्न हुआ” महाराजाधिराज समुद्रगुप्त का पुत्र कहा है। चन्द्रगुप्त द्वितीय 
का उत्तराधिकारी उसका पुत्र कुमार गुप्त हुआ जिसका एक शिलालेख संयुक्त प्रदेश 
में बिलसउ स्थान में पाया गाया है जिसमें कि प्रथम गुप्त राजा से लेकर इस बंश की 
पूरी वशावली दी है और उसने अपने को “प्रतापी महाराजाधिराज चन्द्रगुप्त का महादेवी 
व देवी से उपपन्न”? पुत्र कहा है । 


जिला इलाहाबाद में मनकुवर स्थान में ठाकुर भगवत लाल इन्द्रजी ने सन्‌ 
१८७० इसवी में कुमार गुप्त का दूसरा शिलालेख पाया । यह शिलालेख बुद्ध की एक वेठी 
हुई मूतिं के नीचे खुदा हैं ओर उसमें लिखा है कि इस मूर्ति को कुमार गुप्त ने संवत्‌ 
१२६ (सन्‌ ४४८ ईसवी में) स्थापित किया था) 


प्रसिद्ध मन्दसोर का शिलालेख जिसे कि फ्लीट साहव ने पाया था गुप्त राजाओं 
का खुदवाया हुआ नहीं है परन्तु उसमें कुमार गुप्त का उल्लेख हैं इसलिये 
उसका णर्णन यहाँ किया जा सकता है। यह सींधिया के राज्य के दशपुर ग्राम में 
महादेव के एक मन्दिर के आगे की ओर एक पत्थर पर खुदा हुआ है । इसमें लिखा 
है कि इस स्थान पर कुछ रेशम बीनने वाले लोग गुजरात से आकर बसे ओर उनमें 
से कुछ लोगों ने एक अच्छा व्यापार स्थापित किया । “जब कुमार गुप्त सारी पृथ्वी पर 
राज्य करता था” उस समय विश्ववर्मन्‌ नामक एक राजा था और उसका पुत्र बन्धुवर्मन 
दशपुर में उस समय राज्य करता था जब कि बीनने वालों के समुदाय ने वहाँ एक 
मन्दिर बनवाया जो कि उस समय समाप्त हुआ “जिस ऋतु में कि बिजली की 
गरज सोहावनी जान पड़ती है, और जब मालव जाति को स्थापित हुए ४६३ 
वर्ष हो चुके थे 1” 
मालवानां गण्स्थित्या याते शत चतुष्टते 
तृणवत्य-धिकान्दानां ऋतो सेन्य घनस्वने 
और इस शिलालेख में यह भी लिखा है कि इस मन्दिर की मरम्मत उस वर्ष में 
हुईं जब कि उसी संवत्‌ को व्यतीत हुए ५२६ वर्ष हो चुके थे | 
फ्लीट साहव का मत है कि दशपुर के बीनने वालों के शिलालेख में जिस 
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कुमार गुप्त का उल्लेख है वह गुप्त वंश का वही कुमार गुप्त है और इस शिलालेख में 
जो संवत्‌ लिखा है वह मालव जाति का संवत्‌ है जो कि अत्र विक्रमादित्य का संवत्‌ 
कहा जाता है और ईसा के ५६ वर्ष पहले से आरम्म होता है। अतएव यह मन्दिर 


~ 
नी 


४६३--५६ ४३७ ईसवौ में चना था और उसको मरम्मत ४७३ ईसवी मं हुई । 


(7 


इससे एक आश्चर्यजनक वात विदित होती है, क्योंकि यदि फ्लीट साद्व का 
विचार ठोक है तो विक्रमादित्य के सम्बत्‌ के कल्पित होने का सच्चा कारण विदित 
यया | इस सम्बत्‌ को विक्रमादित्य ने ईसा के ५६ वष पहले स्थापित नहीं छिदा था 
जैसा कि पूर्व समय के विद्वानों का अनुमान था । पर्न्ठु यह सप्वत्‌ वास्तव मे मान 
के लोगों का जातीय सम्बत्‌ है ओर आगे चल कर इसमे विक्रमादित्य का भी नाम मित्त 
गया जिसने कि ईसा की छठ़ों शताब्दी में मालव लोगों को सबसे श्रेष्ठ जाति वना 
दी थी । 


3) 


कुमार गुप्त का पुत्र स्कन्द गुप्त उसका उत्तराधिकारी हुआ। उसका एक 
Fis 1 


कर ~ ~ = ~ ०० न > 2, RO मो नद ६३ हट 

शिलालेख गाजीपुर के जिले में मिला है आर वदद मीतरी लाटक नाम सय त 
उसमें गुप्त राजाओं की वंशावली आरम्म से लेकर स्कन्द गुप्त तक दो है । पनन हा 
अधिक काम का एक शिलालेख बम्बई प्रान्त के जनागद में मिला इ॥ उसम न्यु 


= टार 
ग्य 


न्ग 


की आराधना के उपरान्त लिखा है वि स्टम्द गुप्त नै डिसने कि समुद्री तफ ग 
पृथ्वी जीत ली थी और जिसके यश को न्चेच्डौ के देश मे) उसे आड लोग भा मान 
थे, पर्णुदत्त को नौराष्ट्र लोगों के देश का राजा नियत या । पददूत ने 51 यु 
चक्रपालित को नियत किया । सम्बत्‌ ५३६ ( श्यात्‌ नन 2५.५ स्ना) में गिनः f 
नीचे की भील की बाँध ग्रतिवृष्टि के कारण टूट गई और पट याच दा महीने मं सबत 
१३७ में फिर बनवाई गई रौर यही शिलालेख का कारण ह । 


स्कन्द्शुप गुप्त का अन्तिम राजा एट, बड़ा गाडा जान उड 


उपरान्त इस वंश में छोट-छोटे राजा हुए । इड शु शिलालेख म ८ 
में इरन में मिला है और वह सम्वत्‌ १६४ अयांत्‌ ईसाई ई० का है। उसमे लिया है 


हि नै FR 
कि बुद्ध गुप्त का अधीनस्प राजा सुरश्मि चन्द्र कालिन्दी छोर नमदा छव ददा म 


Ss 
ज्य कः : उस शिलालेख में उनःवन oe मे दिन्या देवता की एद Fo 
राज्य करता धा । उस शिलालेंख में जनाब्न क नाम से दिन्यु दवता की एना ह 
निमित्त एक साम्न स्थापित करने का इचान्त ह 
[त एक स्तम्भ स्थापित करने का उचान्त है | 
हने ~ ~ = का = र आ Re i= 
रन के एक दूसरे शिलालेख में नानु गुल का उल्लेख हू दाग उसने लाला 
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हैं कि गोपराज नामक सरदार उसके साथ युद्ध में जाकर मारा गया | गोपराज की 
आश्वाकारिणी प्रिय और सुन्दर स्त्री ने चिता में उसका साथ दिया । 


प्रबल गुप्त वंश के जिसने भारतवष में १०० बर्ष के ऊपर तक सर्वोच्च अधि- 
कार अपने हाथ में रकखा था उसके नाश होने के विषय में बड़ा मतभेद है | डाक्टर 
फ्ग्यु सन साहब कहते हैं कि इन लोगों के उस टिड्डी दल ने जिसने कि एशिया में दूर- 
दूर तक आक्रमण करके फारस को निर्वल कर दिया था, उसी ने भारतवर्ष में गुप्त 
वंश का भी नाश किया । फ्लीट साहव इस वात को विश्वास करने के प्रमाण करके 
दिखलाते हैं कि पञ्जाब का प्रतापी और कट्टर मिहिरकुल और उसका पिता तोरमान हुन 
जाति का था । स्कन्द्गुप्त की मृत्यु फे उपरान्त तोरमान ने ( जिसने कि हुन लोगों को 
एक बार भगा दिया था, गुप्त राजाओं से लगभग ४६६ इस्वी में पूर्वी मालवा देश 
छीन लिया | मिहिरकुल ने अपनी विजय और लोगों का नाश करना लगभग ५१५. 
ईस्वी में आरम्भ किमा और अन्त में उसे उत्तरी भारतवर्ष के प्रतापी राजा यशोधर्मन 
ने दमन किया । इस प्रकार मध्य भारतवर्ष में हुन लोगों का अधिकार केवल थोड़े 
समय तक रहा परन्तु “ कोस्मा इण्डिको प्लयूरटीज' ने छुठीं शताब्दी में लिखा है कि 
उसके समय तक भी हुन लोग बड़े प्रबल थे और वे पंजाब में आकर बसे थे और यहाँ 
पर राज्य करते थे । 


ये तथा अन्य विदेशी आक्रमण करने वाले, जिनके विषय में हम पहले लिख 
चुके हैं, भारतवष' के लोगों में कर वसे, उनकी भाषा, धर्म और सभ्यता को ग्रहण 
किया और इस प्रकार उन्होंने एक नई हिन्दू जाति स्थापित की जिसने कि पौराणिक 
समय के अन्त में अर्थात्‌ & वीं और १० वीं शताब्दियों में राजकीय उलट फेर में 
एक विशेष भाग लिया । 


अड्तीसवाँ अध्याय 


फाहियान लिखित भारत का. वृत्तान्त 
पिछले तीन अध्यायों मं हमने अपने पाठकों को भारतवष में बौद्ध काल 
मुख्य-मुख्य राजव शो का कुछ वृत्तान्त दिया है जो कि दुर्भाग्य वश बहुत सूच्म श्रोर 
ड़ा है। परन्तु केत्रल राज्य व॒शों का वृत्तान्त ही भारतवप॒ का पूरा इतिहास नहीं है 
ओर इसलिए वह आवश्यक है कि हम भारतवर्ष में रहने वाली उन असंख्य जातियों के 
प्रधान नगरौं का, उनके शिल्प श्रीर सभ्यता का अ्रधिक स्पष्ट परिचय दें | सौभाग्य वश 
इस कार्य के लिये हमें कुछ सामप्रियाँ मिलती हैं और वे उस चीन के यात्री फे प्रन्यों 
में हँ जो कि बौद्ध काल के अन्त में भारतवर्ष में आया था। 
फाहियान भारतवष' में लगमग ४०० इस्त्री में आया हे और वह अपना दत्तान्त 
उद्यान अर्थात्‌ काबुल के आस-पास के देश से आरम्म करता हैं और लिखता है कि 
बही से उत्तरी भारतवर्ण आरम्म होता है। उस समय उद्यान में मध्य माग्तयर्प की 
भाषा बोली जाती थी और यहाँ के लोगों का पहिरावा भोजन घ्रादि भी मध्य भारतयए फे 
गोगो की हो भाँति था। उस समय यहाँ बौद धर्म झा बढ़ा प्रचार या झीर ४०० 
संघाराम अर्थात्‌ बौद्ध सन्यासियों के मठ थे। उसने स्वतः गान्धार, तन्नशिला, शरीर 
पेशावर में होकर यात्रा की श्रीर पेशावर में उसने एक घदभुत सुन्दरता का सुरड छीर 
ऊँचा बौद्ध मीनार देखा । 
नगरहार और अन्य देशों में यात्रा करता हृद्या, सिन्द नदी को पार कर फाटियान 
शन्त में यमुना नदी छे तट पर मधुरा में पहुँचा । इन नदी हे म २ 
संघाराम बने थे जिनमें कदाचित तीन हजार बोड नन्यानी रहत थे । यहाँ दौद्ध ध 


प्रचार हो रहा था--“वियाबान के थ्रागे पश्चिमी भारतद्प छे देश हैँ। इन देशों 
( राजपूताने ) फे राजा लोग सव वोद धर्म में व्ड़ विइवान रखने वाचे हैं... इस 
दक्षिण में वह बीच का देश है जो मध्य देश कहलाता है इस देशा का शलबाद 
गरम और एक सा रहता है, न तो वहाँ पाला पड़ता दै और न दर | दहाँ के लोग 


| 
बहुत अ्रच्छी अवस्था में हैं, उन्हें राज्य कर नहीं देना पड़ता और न राज्य छी ओर 
से उन्ए काऽ रोक टोक । केवल जो लाग राडा की नमि को जतन हर ~, 


( tics ) 


र्द प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


की उपज का कुछ अंश देना पड़ता है। वे जहाँ जाना चाहें जा सकते ओर जहाँ रहना 
चाहें रह सकते हैं । राजा शारीरिक दंड नहीं देता। अपराधियों को उनकी दशा के 
नुसार हलका अथवा भारी जुना लगाया जाता है । यदि वे कई बार राज द्रोह करें 
सो मी केवल उनका दाहिना हाथ काट लिया जाता हैं । राजा के शरीर रक्षक जो किं 
दाहिनी और वाई ओर उसकी रक्षा करते हैं नियत वेतन पाते हैं । सारे देश में केवल 
चाण्डालों को छोड़ कर कोई लहसुन अथवा प्याज नहीं खाता । कोई किसी जीव को 
नहीं मारता और मदिरा नहीं पीता | इस देश में लोग सूझर श्रयवा चिड़िया नहीं 
रखते और पशु का व्यापार नहीं करते । बाजार में मदिरा की दूकाने नहीं होती। 
बेचने में लोग कौड़ियों को काम में लाते हैं | केवल चाँडाल लोग हत्या करके माँस 
बेचते हैं । बुद्ध के निर्वाण के समय से आज तक इन देशों के अनेक राजाश्रों रईसों 
ओर गृहस्थो ने यहाँ विहार बनवाए हैं और उनके व्यय के लिए. खेत, मकान, बगीचे, 
मनुष्य और वैल दिए हैं | खुदे हुए अधिकार पत्र तैयार करवाए. जाते वे और वे एक 
राजा के उपरान्त दूसरे राजा के राज्य में स्थिर रहते थे | उन्हे किसी ने छीनने का 
उद्योग नहीं किया अतएव आज तक उनमें कोई वाधा नहीं पड़ी । इनमें रहने वाले सत्र 
सन्यासियों के लिए बिछीने, चटाइयाँ, भोजन, पानी, ओर कपड़े श्रपरिमित रूप से दिए 
जाते हैं ओर यह बात सब जगह है 1? 
हमारा यात्री संकाश्य से होता हुआ कन्नौज में आया । हमारे पाठकों को स्मरण 
होगा इस समय कन्नौज गुप्त राजाओं को बड़ी चढी राजधानी थो परन्तु दुर्भाग्य- 
वश फाहियान ने इस नगर फे दो आरामों को छोड़ कर और किसी के विषय में कुछ 
नहीं लिखा है। 
साँची में होकर फाहियान, कोशल ओर उसकी प्राचीन राजधानी श्रावस्ती में 
आया परन्तु इस बड़े नगर का बुद्ध के समय से ग्रव नाश हो गया था ओर चीनी 
यात्री ने इस नगर में केवल बहुत थोड़े से निवासी देखे श्रथौतु सव मिला कर कोई 
२०० घर थे | परन्तु चेतयन की. जहाँ वौद्ध ने वहुधा उपदेश दिया था, स्वाभाविक 
सुन्दरता अमी चली नहीं गई थी ओर वहाँ का विहार अव स्वच्छ तालाब सोहावने कुंज 
और रंग विरंगे के असंख्य फूलों में सुशोभित था । इस विहार के सन्यासियों ने यह 
सुनकर कि फाहियान और उसका साथी चीन देश से आया है कहा “वड़ा आश्चर्य है 
कि पृथ्वी की सीमा प्रदेश के लोग धर्म की खोज की श्रभिलाषा से इतनी दूर तक 
आते है ।?? 
गौतम का जन्म स्थान कपिलवस्तु अब उस सुशोभित दशा में नहीं था । “इर 
नगर में न तो कोई राजा है न प्रजा, वह एक बड़े भारी बियावान की भाँति हो गया है | 


फाहियान लिखित भारत का इृत्तान्त ३८६ 


उसमें क्षेचल कुछ सन्यासी लोग और शहस्थों के लगभग १० घर हैं |” कुशिनगर भी, 
जहाँ क्रि गौतम की मृत्यु हुईं थी, श्रव नगर नहीं रह गया था । वहाँ केवल बहुत थोड़े 
से लोग रहते थे और ये लोग केवल वे ही थे जिनका कि वहां के रहने वाले सन्यासियों 
से कोई न कोई सम्बन्ध था। 


तव फाहियान वैशाली में श्राचा चो कि एक समय घमण्डी लिच्छुवियों की राज- 
घानी थी और जहाँ गौतम ने अम्बपाली थ्रेश्या का आतिध्य स्वीकार किया था | यहां 
बीड़ों की दूसरी सभा भी हुई थी और फाहिवान चे उसका बर्णन लिखा है “बुद्ध के 
निर्वाण १०० वष पीछे वेशाली के कुछ मिक्तुओं ने दस वातों में विनय के नियमों को 
यह कह कर छोड़ डाला कि बुद्ध ने ऐसा करने की ्रान्ना दी है। उम समय अरहतों 
रौर सत्यमतावलम्त्री भिन्नुओओ ने जो, कि सद मिला कर १०० थे, विनवपितक को फिर 
से मिलान करके संग्रहीत किया | 


गंगा को पार कर हमारा यात्री पाटलीपुत्र अर्थात पढने में पहुँचा, जिसे कि पहले 
पहल श्रजातश्ु ने अपने उत्तरी शब्रुश्रों को रोकने छ ग्ग ३ 

उपरान्त प्रतापी श्रशोक को राजधानी थी। “इस नगर्‌ में था गाउमदन हे जिसके 
भिन्न-भिन्न भागों को उसने ( अशोक ने ) देवों से पत्यर छा देर इस्ट्रा उरसा कर बन? 


चाया था । इसी दीवार, द्वार ओर पत्थर को नवादा मनुष्य खी बनाए हुई नही है, 
उसके खंडहर श्रव तक हैं ।? श्रशोक के शुम्बज के निकड एल विशाल शरीर सुन्दर 


संघाराम और मन्दिर था जिसमें कोई छुः अथवा सात मौ सन्दानी रहते थे] प्रसिद्ध 
ब्राह्मण्‌, गुरु मंजुश्री स्यं इस बौद्ध संघाराम में रहता था घौर दौद्ध धामन लोग उसका 
सत्कार करते थे | यहाँ पर बड़ों फे विधान उस समय जिस धूम धडाछे से किए जते थे 
उसका भी वर्णन ह । “प्रतिवर्ष दूसरे मास के घाठवें दिन मुर्दियों की एक यात्रा निक- 
लती है | इस अवसर पए लोग एक चार पहिये का रद दनदाते हैं '्रौर उस पर बमो 
को दांध कर उसे पांच खण्ड का बनाते हैं श्लीर उसके बोच में एक-एक खग्ना रखते हैं 
जो कि तौनफले भाले की तरह का होता हे ओर ऊँचाई में २२ फीट या इससे झी 
अधिक होता है। इस प्रकार यह एक मन्दिर की तरह देख एट़ता है। रिग देदों की 
मृर्तियाँ बना कर और उन्हें सोने चांदी घौर कांच से थ्राधपिद कर, कामदार रेशमी 
चन्दुए के नोचे वैठाते हैं। तत्र रथ के चारों कोने पर वे ताळा सनाते हैं छोर उने 
दुद की देटी हुई मूर्तियों जिनकी सेदा में एक वोधघिसत्द खट़ा रहता दै बनाते ईं । ६ 


ऐसे कदाचित्‌ दीस रथ बनाये जाते हैं छीर दे मिल-मित प्रकार से सज्जित किए डात 


३६० ` प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


हैं । इस यात्रा के दिन बहुत से सन्यासी शीर ग्रहस्थ लोग एकत्रित होते हैं | जव वे 
फूल और धूप चढाते हैं तो बाजा त्रजता है ओर खेल होता है । ब्रह्मचारी लोग पूजा 
करने के लिये आते हैं । तव बौद्ध लोग एक एक करके नगर में प्रवेश करते हैं | नगर 
में आने पर वे फिर ठहरते हैं तब रात भर वे रोशनी करते हैं, गाना और खेल होता है 
र पूजा होती है | इस अवसर पर भिन्न-भिन्न देशों से जो लोग एकत्रिन होते हैं वे इस 
प्रकार कार्य करते हैं ।” ईसा की पांचवी शताब्दी में बौद्ध धर्म ने बिगड़ कर जो मूर्ति 
पूजा का रूप धारण किया था उसका यह आँखों देखा अमूल्य इत्तान्प हैं । 


इससे अधिक मनोरंजक पाटलीपुत्र के धमार्थ चिकित्सालयों का वृत्तान्त है । 
“इस देश के अमीरों और गृहस्थों ने नगर में चिकित्सालय वनवाये हैं जहां कि सव देश 
के गरीव लोग, जिन्हें आवश्यकता हों, जो लँगड़े हों अथवा रोगग्रस्त हों, रह सकते हैं। 
वहां वे उदारता से सब प्रकार की सहायता पाते हैं । चिकित्सक उनके रोगों की देखभाल 
करता है और रोग फे अनुसार उनके खाने-पीने और दवा काढे ओर वास्तव में उनके 
सुख की सब वस्तुओं के लिये आशा देता है । आरोग्य होने पर वे अपनी इच्छानुसार 
चले जाते हैं 1?? 


फाहियान तब अजातशचु के नए बनवार नगर राजगुह में तथा विम्बिसार के 
प्राचीन नगर में गया । यहां पर इस यात्री ने उस प्रथम त्रौद्ध संघ का उल्लेख किया है 
जो कि बुद्ध की मृत्यु के उपरान्त ही पवित्र पाठों को संग्रहीत करने के लिये हुआ था । 
“पर्वत के उत्तरी ओर एक पत्थर की शुफा है जो कि चेति कहलाती है । यहीं बुद्ध के 
पीछे पवित्र पुस्तकों को संग्रहीत करने के लिये ५०० अरहत एकत्रित हुए थे ।?? 


गया, में फाहियान ने सघ उजाड़ ओर : वियाबान की तरह पाया ।, उसने प्रसिद्ध 
बोधि दक्ष तथा बुद्ध की तपस्याओं और सर्वशता प्राप्त करने. से सम्बन्ध रखने बाले सब 
-स्थानों को देखा और: उसने उत्न दन्तकथाश्ओरों को लिखा है.. जो, कि . गोतम की मृत्यु के 
“उपरान्त गढ़ी गई शीं । .तत्र वह काशी के देशः और, बनारस नगर में आया ओर बहां 
-उसने. उस समुदाय को देखा जहां गोतम ने पहले. पहल सव्यधर्म को .प्रगट किया था। 
यहां उस समय दो संधाराम वन गये थे । वहां. से वह कौशाम्बी फे प्राचीन नगर में गया, 
जहां गौतम ने बहुत समय, तक उपदेश'किया था । - 


बनारस से फाहियान पाटलीपुत्र को लौंटा । वह विनयपितक की हस्तलिखित प्रति 
की खीज में था । पर “सारे उत्तरी भारतवर्ष' में भिन्न-भिन्न अधिकारियों ने अज्ञानों के 
जानने फे लिये केवल मुख की कथा पर भरोसा किया है ओर उन्होंने कोई मूल 


फाहियान लिखित भारत का वृत्तन्त २६१ 


अन्ध नहीं रक्खा जिससे नकल की जा सके। इसलिए फाहिवान इतनों दूर 
मध्य भारतवष तक श्राया । परन्तु वहाँ बड़े संघराम में उसे आश्ञाओं का एक 
संग्रह मिला । 
गङ्गा नदी के मार्ग से आगे बढ़ता हुआ वह यात्री इस नदो के दक्षिण किनारे 
पर चम्पा नगर में पहुँना । हम पहले हो देख चुके है कि चम्पा ञ्रङ्ग अर्थात्‌ पूर्वी 
दार की राजधानी थी और वह भागलपुर के निकट स्थित थो । पूर्व और दक्षिण 
की ओर आगे बढ़ते हुए फाहियान ताम्रपाल्ली में पहुँचा जो कि उस समव गंगा के 
युहाने पर एक वडा वन्हरगाह था । उस देश में चौबीस संघाराम थे उन सत्रमें सन्यासी 
लोग रहते थे, उनमें साधारणतः बुद्ध की आज्ञा का पालन किया जाता था । फाहियान 
यहाँ दो वष तक रह कर पवित्र पुस्तकों की नकज्ञ करता छर मूति के चित्र खींचता 
रहा । तत्र वह एक सीदागरी जहाज पर सवार हुआ ओर जाडे को ऋत की पत्रली 
उत्तम हवा मे जहाज ने दक्षिण-पश्चिम दिशा को प्रस्थान किवा । च लोग चौदह दिन 
आर चौदह रात को यात्रा के उपरान्त “मिहों के देश” (श्र्थात्‌ 
में पहुँचे । 
हमारा यात्री कहता है कि लक्का में पदल कोई निवासी नरो थे, परन्तु यहाँ 
बहुत से व्यापारी लोग आकर 'थीरे-धीरे चस गए रीर इस प्रकार सर पफ बड़ा रामय 
हों गया । तव वौद्ध लोगों ने ग्राकर (काहियान करता है छि दुर ने झार ) लोगों 
में अपने धर्म का ग्रचार किया । लड़ा की जलवायु त्रस्ट्टी यी यहा यनस्नि हरी 
भरी रहती और नगर के उत्तर ओर ४७६ फीट उचा एज यरा गुम्वा रौर एक 
संघाराम था जिसमें ५००० सन्यासी रहते पै । परन्तु इन सूहावने दृश्यों के बीच 
हमारे यात्री का हृदय अपने घर फे वास्ते घबराने लगा बिसमे डि जुदा हुए उमे 


बहुत वर्ष हों गए थे एक अजसर पर एक व्यापारी ने इड छी एव २६ नीट ऊनी 
रत्तजरित मृति छर चीन का बना हुआ एक पंखा भेट जिवा डिसे फाहियान घो उल 


जन्मभूमि का स्सन्ण हो आया । वह बड़ा उदान हुदा छोर उसकी छायो में 
आस भर आए । 


घा दो वर्ष © तक रह क ञ्‌ Soo कर re NS ना 
लः म्‌ १, वप AN ष्ट C2 आर ESTEE तदा घ्रन्: गन्दी नो फणा 
०. 


गैन में “अब तक विरि ग पै” नकल करके फाहियान एक बटे सौदागरी जर 
चीन में “अब तक विदित नहीं पे” नकल करके फाहियान एक बढ़ नादा व 
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पर सवार टा जिसमं लगभग २०० मनुष्य ८ । एक बदा ट्फान छारा छीर बटनमा 
घ्र = समुद्र फङ तेल पडा FT FT घटा सा डाक ठत! ro 15 ग्ड 
आसबवाब समुद्र मे फेक देना पड़ा । फाहियान न अपना धटा दोर दादोगा सनुट म एक 


लयह्द दद था छि व्यारारालाग कट्टी इसका इद इनद आर 


च्व 
चित्र समुद्र में न फेक दें. । यह दूफान तेरह दिन पर काम हुश्रा छार यदी लाग एद. 


३६२; प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


छोटे टापू पर पहुँचे वहाँ जहाज के कुछ देर ठहरने के उपरान्त पुनः समुद्र में प्रस्थान 
किया गया । “इस समुद्र में बहुत से समुद्री डाकू हैं जो अचानक छापा मार कर सब 
बस्तुओं को नष्ट कर देते हैं । स्वयं समुद्र का कहीं पाराव।र नहीं और दिशा जानने फे 
लिये सूर्य चन्द्रमा अथवा तारों, को देखने के सिवाय और कोई उपाय नहीं है एवं उन्हीं 
के अनुसार यात्रा करनी पड़ती है । अन्त को तूफान इत्यादि साफ हो गय। और उन्होंने 
यात्रा आरम्भ की | ६० दिन के उपरान्त पो-टी (जावा अथवा सुमात्रा ) में पहुचे । 
इस देश में नास्तिक ओर ब्राह्मण लोग अधिकता से हैं |? 


यहाँ लगभग पाँच मास ठहर कर फाहियान एक दूसरे सोदागरी जहाज पर 
सवार हुआ जिसमें लगभग २०० मनुष्य थे और जिसमें ५० दिन के लिये भोजन की 
सामाग्री थी । एक मास यात्रा करने पर समुद्र में एक तूफान आया आर इस पर 
मूद ब्राह्मण लोग परस्पर बात करने लगे कि “हम लोगों ने इस श्रामन (फाहियान) 
को जहाज पर चढ़ा लिय! है इसी कारण हम लोगो का शागुन अच्छा नहीं हुआ और 
हम लोग इस दुर्घटना में पड़ गये हैं श्रां अब जो टापू मिले उस पर इस :भिल्लु 
को उतार दें जिसमें एक मनुष्य के लिये हम सत्र का नाश न हो ।” परन्तु फाहियान के 
संरक्षक ने वीरता से उसका साथ दिया ओर किसी निर्जन टापू में उसकी मृत्यु 


होने से उसे वचा लिया । ८२ दिन की यात्रा के उपरान्त वे लोग चीन के दक्षिणी 
किनारे पर पहुँच गए । 


उन्तालीसबाँ अध्याय 
बौद्धों कीं इमारत और पत्थर के काम 


हिन्दू लोगों का ईसा के पहले चौथी और तीसरी शताब्दियों में पहले-पहल 
अपने समान की सभ्य जाति से संसर्ग हुआ ओर वे लोग अपने शिल्प एवं विद्या की 
उन्नति के लिए यूनानियों के कितने अनुगृहीत है, इसके विष्य में बहुत कुछ लिला जा 
चुका है । स्वभावतः बहुत से ग्रन्थकारों ने इस विषय में शीघ्रता से यह निश्चय किया है 
कि घर बनाना, पत्थर का काम और लिखना तथा अपने श्रच्चर भी, हिन्दुओं ने पहले 
पहल यूनानियों से सीखे । 

किसी सभ्य जाति का संसर्ग किसी बढ़ी और सम्ब जाति ऊे होने से उनके शिल 
आर सभ्यता में बहुत कुछ उन्नति अवश्य प्रात होती है । ईसा के पहल चोयी द 
शताब्दियों में यूनानी लोग निस्संदेह संसार की सत्र जातियों में बडे सम्प भेर्‌ 


उनमें विशेषता यह थी कि सित्रन्द्र ने जिन-जिन देशों को जीता पा उन पर सत्र में 
उन्होंने अपनी अद्भुत सभ्यता का प्रचार किया। यहां तळ छि परिडियोक से सफर 


वकूट्रिया तक समस्त पश्चिमी एशिया में यूनानियों झी सम्पता निल दाग चाल बयार 
प्रचलित हो गई । हिन्द लोग बहुत से शिल्प की उन्नति म ही नही बरन का छाडिन 
शास्रों यथा ज्योतिष शास्र इत्यादि के लिये भी यूनानियों के; बहुत अनुगृदीत हं 1 यह 
बात भारतवर्ष, के सब इतिहासश्च स्वीकार करते हैं और ऐसी मित्रता की सेवाश को निमे 
कि एक शिक्षित जाति ने दसरी जाति फे लिए किया है, स्वीकार करना हमाग श्रानन्दः 
दायक कर्तव्य होगा । जहां कहीं कि हमको ऐसी सेदाश्रो को स्वीकार करने के प्रमाण 
मिलें श्रयवा उसका अनुमान ही हो, परन्तु जहां करी प्रमाणों का श्रनाव हो श्रथवा ररा 
इस शनुमान फे विरुद्ध प्रमाण मिलते हों उन अदस्थाधरों में हमें ऋपने पाटकों को शुदा 
से कोई अनुमान कर लेने से सचेत करना ध्रावश्यकऋ है ! 


घर बनाने की विद्या के लिए हिन्दरलोग यूनानियों के अनुगशोट नहीं है | बड 
हिन्दुओं ने थारम्म ही से घर बनाने को विद्या को स्वयं उक्ति की घो। ब 
निराले ही आकार फे बनाते थे और यह द्वाकार शुद्ध नारतदप छा हैं। उन्होने गि 


३६४ प्राचीन भारत की सम्यताइतिहास का 


बिदेशी इमारत से इसे नहीं उद्धत किया है । गान्धार और पंजाब में ऐसे खम्मे पाये गये 
हैं जो कि स्पष्ट आयोनिक ढंग के है और साधारशतः इमारत भी यूनानी ढंग की है। 
परन्तु स्वयं भारतवर्ष में बम्बई से लेकर कटक तक ईसा फे तत्काल पीछे और पहले की 
इमारतें शुद्ध भारतवर्ष फे ढंग की है । यदि हिन्दुओं ने घर बनाने की विद्या पहले 
पहल थूनानियों से सीखी होती तो ऐसा न होता । 


पत्थर की मूर्तियों के काम के लिये भी हिन्दू लोग पंजाब को छोड कर यूनानियों 
के श्रनुण्हीत नहीं है । डाक्टर फरग्यूसन साहब मरहुत के जंगले ( २०० ई० पू० ) 
का वर्णन करते हुए लिखते हैं “इस बात पर जितना जोर दिया जाय थोड़ा है कि इसमें 
जो शिल्पकारी देखी जाती है वह शुद्ध देशी है । उसमें ईजिष्ट के होने का कुछ भी 
चिन्ह नहीं है वरन्‌ बह सब प्रकार से उसके विरुद्ध है, और न उसमें यूनानी शिल्प का 
कोई चिन्ह है, और न यही कहा जा सकता है कि इसमें की कोई ब्रात वेबिलोनिया 
अथवा एसीरिया से उद्धत की गई हैं | खम्मों के सिरे कुछ-कुछ पसी पोलिस की बनावट 
से मिलते हैं और उनमें फूल पत्ती का काम भी वहीं फे जैसा हे, परन्तु इसके विरुद्ध 
'शिल्पकारी और विशेषतः जंगलों में मूर्ति की खोदाई का काम स्वयं भारतवासियों का 
ओर केवल भारतवासियों का ही जान पड़ता है ।” 


अब हम हिन्दुओं की इमारत और पत्थर की मूर्ति फे काम के कुछ उन अद्भुत 
नमूनों का संक्षेप में वर्णन करेंगे जो कि इसी के तत्काल पहले और पीछे शताब्दियों के वने 
हुए अब तक वर्तमान हैं और इस विषय में डाक्टर फरग्यूसन साहब हमारे पथदर्शक 
होंगे । ऐसे नमूने प्रायः सभी बीद्धों के बनाये हुये हैं। वोद्धों के पहले पत्थर का काम 
अधिकतर इंजीनियरी के कामों यथा नगर की दीवारों, फाटकों, पुला ओर नदी के बाँधों 
में होता था ओर यदि कभी-कभी महल ओर मन्दिर इत्यादि भी पत्थर के बनाये 
जाते रहे हों तो इस समय उसका कोई नमूना प्राप्त नहीं है । इसके सिवाय हिन्दुओं और 
जैनों की पत्थर की इमारतें जो किं भारतवर्ष में सर्वत्र अधिकता से पाईं जाती है, ईसा 
की पाँचबी शताब्दी के उपरान्त की बनी हुई है और इसलियें हम पौराणिक काल में 
उनके विषय में लिखेंगे । इस अ्रध्याय में हम केवल बौद्ध काल फे शिल्प का वर्णन 
करेंगे और ऐसी इमारतें सब बौद्धों की बनाई हुई हैं । 

डाक्टर फरम्यूसन साहब इनके पाँच विभाग करते हैं अ्र्थात्‌-- 


( १ ) लाट अथवा पत्थर के खम्मे जिनमें प्रायः शिलालेख खुदे रहते हैं । 
(२)स्तूप जो किसी पवित्र घटना अथवा स्थान को प्रगट करने के लिये 


बीद्वौं की इमारत शरीर पत्थर के काम ३६५ 
वनवाए, जाते थे अथवा जिनमें बुद्ध मृत शरीर का कुछ कल्पित शेष भाग समझा 
जाता था । 

( ३ ) जंगले जिनमें वहुधा बहुत अच्छी नककाशी के काम होते थे और जो 
चहुधा स्तूपों को घेरने के लिये बनाए जाते थे । 

( ४ ) चेत्य ञ्रथात्‌ मन्दिर 

(५. ) बिहार अर्थात्‌ मठ 

सब से प्राचीन लाट वे है जिन्हें मारतबप' के अमेक भागों में छद्ञोऊ ने बनवाया 


था और जिनमें उसकी प्रजा के लिये वौद् धर्म के नियम ओर निदान्त खुदे हुए है। 
सबसे प्रसिद्ध लाट दिल्ली और इलाहाबाद छी है जिन पर छुदे लेखों को पहले पहल 
जेम्स प्रिन्सेप साहव ने पढ़ा था। हनमे से दोनों पर अशोक के लेल खुद हैं दो 
इलाहाबाद की लाट पर अशोक के उपरान्त शुत्र वश के मनुद्रगुन ळा लेख मो खुदा 
हुआ है जैसा कि हम पहले कह चुके है छीर इसमें इस राजा छ प्रवार का वन्न और 


उसके पूर्वजों के नाम दिवे हैं। ऐसा जान पढ़ता हैं कि यह लाट गिरा दी गये चौ 
ओर इसे शाहंशाह जहाँगीर ने सन्‌ १६०५, इस्त्री में पुनः बनवाया गीर उस पर पना 
राज्य आरम्भ होने के स्मारक की भाँति फारसी अक्षरों म एक खेत दयाया | उगुतन्मी 
अन्य लाटों की तरह इस लाट का भी सिरा नही है, पन्ना ग लाट मे. सिरे पर 
एक शेर की मूर्ति श्रीर मथुरा और कन्नीज के टीच ए. सलाम गी लाड के सिरे पर 
एक खण्डित हाथी है परन्तु वर इतना खण्टित हँ दु Boy Meh 
बम्बई और पूना के वीच कली की गुफा के नामने डी लाड ? उमर म पर चार शेर 
। ३२ न° की दोनों लाटो का सम्बन्द गन राजाओं के मन्न म बाटा जाए 2 | 
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कुतव मीनार के निकट जो लोहे का दभु बान हं पमे नली जात बाल 
प्रत्येक यात्री ने देखा हीगा । वह पप्त्री छे उपर २३. पद मे छग २० टय पष्य छे 


भीतर है रौर उसका व्यास नीचे ६६ इच छर निग एर न टुटे उल एर मी 


| इस एग मं 
अन्य लाटो की तरह लेख खुदा हुआ है परन्तु दरप दश दस सेख में लोड चिप ग दी 
हे । जेम्स प्रिन्सेप सारद कत्ते है कि यह चौरी झजदा एचडी दारदी पा है द 
डाबटर भाऊदाजी इसे पांचबी छवा छुटी शताब्दी बदलात है आर कि 
चताव्दा मान कर फरग्पूरन साहब घः अ hn 
सन्देह के वतलाता हूँ कि हिन्द लोग उठ ममप में लोग के इतने बटे समने छो बेने 
थे, जो कि एर्प न्‌ दूत रध = ठक म शहादत SN नर 
ऊ यनत एसे चुः ही शताब्दी के दाद दस हाट के बरार ये सातो डो वाना 


३६६ प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


के मन्दिर में घरन की भांति लगे हुए मिलने से हम को विश्वास करना चाहिये कि वे 
लोग इस धातु का काम बनाने में बड़े दक्षु थे | 


यह बात भी कम आश्चर्यजनक नहीं है कि १४०० वष तक हवा ओर पानी 
में रह कर उसमें श्रव तक भी मुर्चा नहीं लगा है रौर उसका सिरा तथा खुदा हुश्रा लेख 


अब तक भी वैसा ही स्पष्ट और वेसा ही गहरा है जैसा कि १४०० वर्ष पहले बनाया 
गया था |? 


स्तूपों में मिलसा के स्तूप प्रसिद्ध है | पूरव से पश्चिम तक १० मील ओर उत्तर 
से दक्षिण तक ६ मील के भीतर भूपाल राज्य में भिलसा गाँव के निकट इन स्तूप के 
पाँच अथवा छः समूह हैं जिन में लगभग २५ अथवा ३० स्तूप समूह होंगे । जेनरल 
कर्निधाम साहब ने पहले पहल इनका एक वृत्तान्त सन्‌ १८४४ ईसवी में प्रकाशित 
किया था और तव से उनका कई बार वर्णन किया गया है। इन स्तूपों में सबसे प्रधान 
सांची का वड़ा स्वृप है जिसकी वैठक १४ फीट ऊँची गुम्त्रज ४२ फीट ऊँचा है और 
आधार के ठीक ऊपर उसका व्यास १०६ फीट है| जंगले ११ फीट ऊँचे हैं ओर फाटक 


जिसमें कि बहुत ही रच्छ पत्थर का काम है, जिसका वर्णन हम आगे चल कर करेंगे, 
३३ फीट ऊँचा है । 


इस बड़े दूहे के वीच का भाग बिल्कुल ठोस हैं. और वह मिट्टी में जमाई हुई 
इटों स वना है परन्तु उसका बाहरी भाग चिकने किये पत्थरों का वना हुआ । इसके 
ऊपर मसाले की एक तह थी जिस पर निस्सन्देह चित्रकारी की हुई थी । 

सांची के आस-पास दूसरे बहुत से स्तूपों के समूह हैं अर्थात एक तो ६ मील दूर 
सोनारी पर, दूसरा उसके तीन मील के आगे सनधर पर और सांची से ७ मील दूर भोज- 
पुर में अनेक समूह हैं । एक दूसरा समूह भोजपुर से पाँच मील दूर वधर में है | सव 
मिला कर एक छोटे से जिले में ६० स्तूपो से कम नहीं है । 


हमारे बहुत से पाठक जो बनारस गए होंगे उन्होने सारनाथ का स्तूप अवश्य 
देखा होगा जो उसी प्राचीन मृगदाय में बना हुआ है जहाँ कि गौतम ने पहले पहल 
अपने जीवन धर्म का उपदेश किया था । उसका आधार पत्थर का ६३ फोट के ब्यास 
का है जो कि ४३ फीट ऊँचा ठोस बना हुग्रा है । उसके ऊपर ईंट का काम है जो किः 
आस-पास की भूमि से १२८ फीट ऊँचा है । उसके नीचे का भाग अठपहल बना हुआ 
हे जिसके प्रत्येक ओर एक आला खुदा है । जेनरल कनिंघम साहव का विश्वास है कि 
इसके बनने का समय ईसा की लुठीं अथवा ७ वीं शताब्दी है । 


बोद्धों को इमारत और पत्थर फे काम ३६७ 


बङ्गाल में एक दूसरा स्तूप है जो कि जरासन्ध की वैठक के नाम से प्रसिद्ध है । 
उसका ब्यास २८ फीट और ऊँचाई २१ फीट है वह ४ फीट के आधार पर बनाया गया 
है । उसका उल्लेख ब्हेनत्ताङ्ग ने किया है और उसके बनने का सनव सम्भवतः ५०० 
इसवी है । 


गान्धार देश में कई प्रकार के स्तूप हैं | परन्तु कनिष्क का वह उड़ा दगोब जो कि ` 
फीट से अधिक ऊँचा था और जिसे फाहियान ओर ब्हेनत्माह्ल 
गान्धार के स्तूरों मे सबसे आवश्यक पञ्जाव में सिन्ध ओर मेलम के टीच मनि 
स्तूप हैं | इस स्थान पर १५ अथवा २० स्तूप पावे गवे थे और उनमें से कुछ तों को 
रणजीतसिंह के फरासीसो सेनापति वेन्द्रर और कोट साहबों ने सन्‌ १८३० इ० मं पहले 
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पहल खोला था | इनमें से प्रधान सतप का गुम्बज टीक गालाध है जिनका व्याम ६२७ 
फीट है और इस कारण उसका घेरा लगभग ४०० फीट हुआ | 

चौध काल की सव उत्तम इमान्तों के काम लपों छै चारो आर के जंगले पीर 
फाटक हँ । सबसे पुराने जंगल बुद्ध गया घौर भरहुत के हे । दाङडर फम्मू सन सादन 
बुद्ध गया के जंगलों का समय २५० ३० पू० और नरहन छ मंगली जा fA 
३० पू० कहते हैं | बुद्ध गया फे जंगल १३१ फाट लम्व छीर पय एट ची? ममर्‌ 


चतुसु ज आकार के हैं और उसरे खम्मे ५ फीट ११ रच रचे | 


३६८ प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


इन जंगलों से भारतवर्ष के पत्थर फे काम की जो अवस्था प्रगट होती हैं उसके 
विषय में हम डाक्टर फरग्यूसन साहब की सम्मति उद्धत करने के लिये चमा नहीं 
मागंगे-- 


“जब हम लोग हिन्दुओं के पत्थर के काम को पहले पहल बुद्ध गया और 
भरहुत के जंगलों में २०० से लेकर २५० ई० पू० तक देखते हैं तो हम उसे पूर्णतया 
भारतवर्ष का पाते हैं जिसमें कि विदेशियों के प्रभाव का कोई चिन्ह नहीं है । परन्तु उनसे 
वे भाव प्रगट होते हैं ओर उनकी कथा इस स्पष्ट रूप से विदित होती है जिसकी समा- 
नता कम से कम भारतवप' में कभी नहीं हुई । उसमें कुछ जन्तु यथा हाथी, हिरन, ओर 
चन्दर ऐसे बनाये हुये हैं जैसे कि संसार के किसी देश में बने हुये नहीं मिलते, और ऐसे ही 
कुछ बच भी बनाये गये हैं और उनमें नकासी का काम इतनी उत्तमता ओर शुद्धता के 
साथ बना हुआ है कि वह बहुत प्रशंसनीय हैं । मनुष्यों की मूर्तियां भी यद्यपि वे हम 
लोगों की आजकल की सुन्दरता से बहुत भिन्न हें परन्तु बड़ी स्वाभाविक हैं ओर जहाँ 
पर कई मूर्तियों का समूह है वहाँ पर उनका भाव अ्रदूमुत सरलता के साथ प्रगट 
किया गया है । रैल्फ की तरह एक सच्चे ओर कार्यापयोगी शिल्प को भाँति कदाचित 
इससे बढ़ कर ओर कोई काम नहीं पाया गया |” 


भूपाल के राज्य में साँची के बड़े स्तूप के चारों ओर का जंगला गोलाकार है । 
उसका व्यास १४० फीट है और उसके अठपहल खम्मे ८ फीट ऊँचे एक दूसरे से दो- 
दो फीट की दूरी पर हैं । वे सिरे पर तथा वीच से भी दो फीट ३ इंच मोटी घरनों से 
जुटे हुये हैं । परन्तु यह तो साधारण सजावट हुईं और दूसरे स्थानों में जंगलों के फूल 
पत्नी का काम बढ़ता गया है यहाँ तक कि फूल पत्ती और वेलबृटे और मूर्तियाँ इतनी 
आम ओर इतनी अधिक हो गई है कि उनसे खम्से और धरन बिलकुल टंक गये हैं 
और उनका मूल ढांचा बिलकुल बदल गया है । 

सांची का बड़ा स्तूप जिसके विषय में हम पहले लिख चुरे हे सम्भवतः अशोक 
के समय में बना था उसके प्रत्येक जंगले पर जो लेख खुदा हैं उससे विदित होता है कि 
बह भिन्न-भिन्न मनुष्यों का दिया हुआ है । इसके उपरान्त चारों फाटक सम्भवतः इसके 
पीछे बनवाये गये थे । डाक्टर फरग्यूसन साहब उनका इस भाँति वर्णन करते है-- 


“ये चारों फाटक अथवा तोरन भीतर और वाहर दोनों ओर अर्थात्‌ जहां घरनौं 
में जोड़े जाने के कारण उनका जितना भाग ढॉँक गया है उतने भाग को छोड़ कर 
ओर सव त्र सबसे उत्तम पत्थर के काम से ढंके हुये थे । वहुधा इनमें बुद्ध के जीवन 


वौद्धों की इमारत और पत्थर के काम ३६६ 


के दृश्य खुदे हुए हैं । इन दृश्यों के सिवाय उनमें उन जातकों के दृश्य हैं जिनमें कहा 
गया है कि शाक्य मुनि ने ५०० जन्मों में अवतार लिया और उसके उपरान्त थे 


EE] 
पवित्र हुए कि पूर्ण बुद्ध हो गये । इनमें से एक श्र्थात्‌ वेसन्तर अथवा “दान देने 


उस अदझुत 


का” जातक उत्तरी फाटक के सबसे नीचे को पूरी धरन पर है और उनमें भु 
कथा को सब बातें ठीक उसी प्रकार से दिखलाई गई है जैसी कि वे लंका की पुस्तकों में 


आज तक मिलती हैं अन्य मूर्तियों मं युद्ध, घेरा डालने, तथा अन्त में विजय णा 


के दृश्य दिखलाये गये हैं । परन्तु जहाँ तक विदित होता हैं ये युद्ध स्मारक स्थित रखने 
के लिये अथवा किसी घर्म सम्बन्धी काय के लिये छिये गय थे । अन्य मतियों में मनप्य 


AA 1041 म मतत 
शरीर स्त्रियां खाते पीते तथा प्यार करते हुये दिखलाये गवे हैं | पाठकों को संगतगशी में 
भारतवष' में ईसा की पहली शताब्दी के वौद्धों के धर्म प्रन्ध के पूर्ण चित्र हैँ 1? 

साँची के जङ्गलों का समय बुद्ध गया और भरहुत के जङ्गलो क्रे तीन शत्तान्दी 
पीछे का कहा जाता हे | आर अमरावती के जड़ले सांची के जअङ्गलों ङ्गल से भी तीन शताब्दी 
पीछे के हैं । अमरावती के जङ्गले का समय ईसा की चौथी अथवा पांचवी शात 
कहा जाता है । 

अमरावती कृष्णानदी के मुहाने के निकट उसके दक्षिणी किनारे पर है घौर 
वह बहुत समय तक दक्षिणी भारतवष के आन्ध राजाओं की राजधानी गी । उमरावती 
का जगला फूल पत्ती ओर मूर्तियों से भरा हुआ है । बड़े बंगले का ब्याल १६५. फीट 
ओर भीतर वाले जंगले का व्यास १६५ फोट है च्रोर एन दोनों फे बीच यात्रा पा 
था । बड़ा जंगला बाहर वे १४ फीट और भीतर मे १२ और हदा जंगला टंप्स 
६ फीट ऊँचा था । बड़े जंगले की दीवार में जानवरों ओर लड़कियों छी मृर्तिवा गदी 
थीं और खम्मे ्रव्य खम्भों की तरह अठपहल थे छर उन पर फूल खदे मे । बड़े लगने 
में बाहर की अपेक्षा नीतर की ओर बहुत उत्तम काम था छीर जंगल छ उपरे 
में लगातार ६०० फीट की लम्बाई में मूर्तियाँ खुदी हुई थी । बड़े जगदे छी शः 


छू 
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~ =. ! न्प्र्त्द्रा 
भीतरी जंगले में और भी उत्तम काम पा ओर उसम दुद्ध के जीवन चरित्र छे थवा 


कहानियों फे दृश्य भी उत्तम काम था चीर उनमें डड के जीवन चा 
नियों के दृश्य भी उत्तमता के साथ झुदे हुये ! 
डाक्टर फरण्यूसन साहब ने अपनी एस्तक मे दो चित्र दिये है एकब्ट्रे डटर 
का छ्रौर दूसरा भीतरी जंगले का । ये दोनों बड़े मनोरङ्ळ हैं । पहले 
झपने सिंहासन हर बेडा हा किसी राजदूत से मिल रहा हच 
दोदालों की रचता कर रही है । उसके नीचे पैदल 
सजावट षे साथ निकल रहे हैं घौर 


"४०० प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


है । दूसरे अर्थात्‌ भीतरी जंगले के चित्र में पूजा की तीन वस्दएँ हैं एक स्तूप तथा 
उसके जंगले, दूसरे चक्र अर्थात्‌ धर्म का पहिया और एक जन-समुदाय जो पवित्र इच्च 
की पूजा कर रहा है । 

अब हम चैत्यो श्र्थात्‌ सभा भवन अथवा मन्दिरों [के विषय में लिखेंगे। इन 
वौद्ध मन्दिरों में विशेषता यह है कि वे उठाए नहीं जाते | ऊँची-ऊँची चट्टानौं में काट 
कर बनाए जाते हैं | इस समय बीस श्रथत्रा तीस ऐसे मन्दिर हम लोगों को विदित हैं 
जो एक के सिवाय बाकी सव चट्टानों से भीतर उनको काट कर बनाए गए हैं । यूरोप 
“के गिर्जो और हिन्दुओं के मन्दिरों के बाहरी रूप बहुत ही उत्तम ओर मनोहर होते 
“है परस्तु चट्टानों में खोद कर बनाए हुए बोद्ध मन्दिरों के बाहर की ओर केवल मुँह को 
“छोड कर जिस पर कि बहुधा काम किया हुश्रा रहता है ओर कोई वात देखने योग्य 
'नहीं होती । 

दस में से नौ चैत्य जो कि अब तक पाये जाते हैं बम्बई प्रान्त में हैं ओर 
इसका कारण यह है कि भारतवध के इसी प्रान्त में बहुत सी गुफाएँ हैं और उसकी 
चट्टानें काटी जाने के लिये बहुत उत्तम हैं । 

बिहार मं एक गुफा है ओर यह विश्वास किया जाता है कि यही राजगृह की 
वह सतपन्नि गुफा है उिसमें गोतम की मृत्यु के उपरान्त ही उसके नियमों को निश्चित 
करने के लिए बीड़ों की पहली सभा हुई थी । यह एक स्वाभाविक गुफा है जिसमें कि 
-कारीगरी के द्वारा कुछ थोड़ी सी उन्नति की गई है और ग्देनसाङ्ग ने मगध में रहने 
'के समथ उसे देखा था | 

गया के १६ मील उत्तर श्रनेक शुफाश्रों का एक मनोरंजक समूह है और उनमें 
से सबसे मनोरंजक गुफा लोमश ऋषि की गुफा के नाम सै प्रसिद्ध हे । उसकी छुत्त 
-नोकीली बृत्ताकार है और उसके मुँह पर सादे पत्थर का काम है । भीतर ३३ फीट लम्बा 
ओर १६ फीट चौड़ा एक दालान है जिसके आगे एक वृत्ताकार कोठरी है। ये सव 
-गुफाएँ ईसा के पहले तीसरी शताब्दी की खुदी हुई कही जाती हैं | 

पश्चिमी घाट में पाँच या छु; चेत्य की गुफाएँ हैं ओर वे सब ईसा के पहले की 
"खुदी हुई कही जा सकती हैं और उनमें से सुज की गुफा सब से प्राचीन कहो जाती 
है । बोद्ध जंगलों की तरह उनके चेत्यों में भी पत्थर के काम को हम धोरे-धीरे काठ के 
कामों से निकलते हुए पाते हैं । सुज की गुफा के खम्मे भीतर की ओर बहुत ही कुके 
हुए है । ठीक उसी भाँति जैसे कि काठके खम्भे किसी इमारत में चांड़ देने के लिये 
खड़े रहते हैं | गुफाओं की धरने लकड़ी की हैं जिनमें से बहुत सी आज तक वर्तमान ` 
हूँ । इस गुफा का समय ईसा के पहले तीसरी शताब्दी कहा जाता है। 


वौद्धों की इमारत और पत्थर के काम ४०१ 


गुफाग्रों का एक दूसरा समूह वेद्सोर नं है जिसमें कि बहुत अधिक उन्नति 
दिखलाई पढ़ती है । उनके खम्मे अधिक सीधे हैं, यद्यपि वे भी भीतर को ओर कुछ कुक 
हुये हैं । उसके द्वार पर बौद्ध जँगलौं का-सा काम है। उसका ढाँचा स्वयं जँगलों हो 
से लिया गया है परन्तु यहाँ वह केवल शोभा खो भाँत बनावा गया है। इन गुराय्ों 


का समय दुसरी शताव्दी का प्रथमार्घ माग कहा जाता है। 


इसके बाद नासिक में एक गफा है। उसके सम्मै इतने सीघे है कि उनका 
झुकाव चह्ुत कठिनता से ज्ञान पड़ता है और उनके द्वार पर व्ययि उन्हीं बंसल छा 
सा काम हे परन्तु उनमे बहुत ही उत्तमता देख पड़ती है । इस शुका का समर दुसरा 


शताब्दी का द्वितियार्ध कहा जाता है | 
अब जब हम अ्रन्त में कालीं की गुफा को देखते हैं जो कि पूना ओर इम्मद के 


चीच की सड़क पर है तो हम इस प्रकार की इमारतों को अपनों पूर्ण अबत्पा में पहुंचा 
हुआ पाते हं । इसके खम्भे विलकुल सीधे है, इसके पदे प्र पमन का काम ग्द 
ओर इसके भीतर और बाहर की बनावट का दङ्ग निमल छौर सुद्ध है। यदू सका 4 


फे उपरान्त पहल्नो शनाब्दी की खुद हुई कही जाती है कोर मारतया में प सेहे 
जितने चेत्य मिले ह उनमं यह सबसे बड़ी गीर सबसे परशा i 


सकी समता को इस दङ्ग को इमारत नहीं बनो । 


५3. 
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ऊँचाई उसके व्यासार्ध से अधिक हो गई है''"। 

“धर्ष गुम्बज के ठीक नीचे और लगभग उसी स्थान पर जहाँ कि ईसाई गिर्जों 
में वेदी रहती है, डगोवा स्थित है ।?? 

“भीतर के भाग का हम पूरी तरह से विचार कर सकते है श्रीर वह निस्संदेह 
ऐसा गम्भीर और उत्तम है जैसा कि कहीं भी होना सम्भव है | उसके प्रकाश का ढंग 
बहुत ही पूणं है--एक पूरा प्रकाश ऊपर के एक छेद से आकर ठीक वेदी श्रर्थात्‌ इस 
इमारत की मुख्य वस्तु पर पड़ता है और शेष भाग अंधकार में रहता हे यह ग्रन्धकार 
तीनों मागा को और तीनो दलानों को जुदा करते वाले मोटे-मोटे घने ८ खम्भों से और 
भी अधिक हो जाता है ।” फग्यू सन 

अजन्ता में चार चैत्य हैं जिनका समय सम्भवतः ईसा की पहली शताब्दी से 
लेकर छुठीं शताब्दी तक है । पीछे के समय के चेच्यों में घुद्ध की मूर्तियां हैं और इनमें 
से सबसे अन्तिम समय के बने हुये चेत्य से बौद्ध धर्म का जो रूप प्रगट होता है वह छठीं 
शताब्दी तथा पीछे के हिन्दू धर्म से बहुत कुछ मिलता है | 


एलोरा की विश्वकर्मा गुफा का चेत्य बौद्ध काल के अन्तिम भाग का बना हुआ 
है । उसके कमरे की लम्बाई ८५ फीट और चौड़ाई ४३ फीट है और ये सब वेल और 
नक्काशियाँ पत्थर में खुदी हुई हैं यद्यपि उनमें भी लकड़ी की नवकाशियों की नकल की 
गई है ) यहाँ पर हमें नाल के आकार का द्वार नहीं मिलता जो कि इसके पहले के सब 
चैत्यों में एक प्रधान बात है । इसके आगे का भाग किसी साधारण से दो खेंड के गृह 
की तरह जान पड़ता है श्रीर उसके बरामदे में बहुत उत्तम पत्थर की नकाशी है। 

चम्बई के बन्दरगाह में सालसेट टापू की कन्हेरी की गुफा प्रसिद्ध है। बह 
पांचवीं शताब्दी के आरम्भ मे खुदवाई गई थी । वह काली की गुफा की नकल है परन्तु 
वह उससे कहीं घट कर नीचे की श्रेणी की हैं । 

अन्त में अब हम बिहारों अर्थात्‌ मठों का वर्णन करेंगे। बौद्ध विहारों में सव 
से प्रथम (पटना के दक्षिण) नालन्दा का प्रसिद्ध विहार है जिसे ब्हेनत्साद् ने सातवीं 
शताब्दी में देखा था। कई उत्तरोत्तर राज्ञाश्रों ने काम बनवाया था और एक राजा मे 
सव विहारों को घेर कर एक ऊँची दीवार उठबाई थी जो कि १६०० फीट , लम्बी और 
४०० फीट चौड़ी थी और जिसके ।चन्ह अब तक ,मिलते हैं | इस घेरे के चाहर स्तूप 
आर गुम्बज बनवाये गये थे जिनमें से दस बारह की जेनरेल कनिंघाम साहब ने पहचान 
की दै। 

परन्तु इस बड़े विहार की इमारत का ठीक तरह पर जीणोंद्धार नहीं किया गया 


वीर्दो की इमारत और पत्थर के काम ४०३ 


ओर न उनकी बनावट का दङ्ग स्पष्ट किया गया है | वह सन्देह करने के कई कारग्य 
हैं कि इस इमारत की भृमि के ऊपर की बनावट काठ की थी छोर यदि बढ टीक है तो 
उसका कोई चिन्ह अब नहीं रहा 


हमारे बहुत से पाठक जो कटक और भुवनेश्वर गए होंगे उन्होंने इन स्थानों 
में डदथगिरि श्रौर खंडगिरि की पहाड़ी की दोनों गुफाएँ जो कडक ने त फम मी? 
दूर है, अवश्य देखी होंगी । हाथी शुम्फ के एक शिलालेख में लिखा है कि इस लत को 
कलिङ्ग के राजा ऐर ने खुदवाया था जिसने छाम-पास के राजाओं को दमन किया ! 
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गणेश गुम्फ ओर राजा रानी गुग्फ दोनों ही सन्‌ इनकी के पहले की न्दुदी टाई 
हैं और उन दोनों में एक अदभुत कथा खुदी हुईं है। एक मनुष्य एक वृक हे नीचे 
सोया है और एक स्त्री, जो कि प्रत्यक्ष उसकी पन्नी है, अपने प्रेमी का स्वागत ऋरती 


~ 


है । इस पर युद्ध होता है ओर जीतने वाला न्त्री को ऋपनी गोद में ले मागत्रा म। 
इन सब से अधिक प्राचीन छोटी-छोटी ओर सादी गुझाएँ 
की व्याघ्र गुफा सबसे प्रसिद्ध है । 


४०४ प्राचीन भारत की सम्यता. का इतिहास 


विहार में नहीं पाये जाते । उनका समय निश्चित हो गया है। वे पांचवीं शताब्दी के 
के आरम्भ में बनवाए गए थे, जब कि भारतवष में गुप्तवंशी सम्राटों का राज्य था | 


नं० १६ का विहार ६५ फीट लम्बा और उतना ही चौड़ा है और उसमें २० 
खम्मे हैं । उसके दोनों ओर सन्यासियों के रहने के लिए १६ ,कोठरियाँ, वीच म एक 
बड़ा दालान, आगे को ओर एक वरामदा और पीछे की ओर देवस्थान है। इसको 
दीवारें चित्रों से भरी हुई हैं जिनमें बुद्ध फे जीवन अथवा मुनियों की कथाओं के दृश्य 
हैं और छुत तथा खम्मे में वेल बूडों आदि के काम हैं और इन सब बातों से उनकी एक 
अद्भुत शोभा हो जाती हे । इन चित्रों के जो नमूने प्रकाशित हुये हैं उनको देखने से 
चित्रकारी किसी प्रकार हलकी नहीं जान पड़ती हे | मूर्तियां स्वाभाविक र सुन्दर हैं, 
मनुष्यों के सुख मनोहर और भाव प्रकट करने बाले हें और वे उन विचारों को प्रगट 
करते हैं जिनके लिए कि वे बनाए गए हैं । स्त्रियों की मृतियां लचीली, हलकी और 
उत्तम है और उनमें वह मथुरता और शोमा है जिससे कि वे विशेषतः भारतवष की 
जान पड़ती हैं | सजावटें शुद्ध और ठीक तथा अद्भुत शोभा देने वाली हैं। यह आशा 
की जाती है कि इस दसत चित्रकारो का एक पूर्ण संग्रह अब भी प्रकाशित किया 
जायगा जिससे कि प्राचीन भारतवर्ष की चित्रकारी की विद्या वृत्तान्त प्रगट हो और यह 
ग्रन्थ भारतबघ' के शिल्प का इतिहास जानने वालों के लिये उतना ही अमूल्य होगा 
जितना कि यूरोप के प्राचीन शिल्प का इतिहास जानने वालों के लिए पोम्पिश्राई के वे 
चित्र हैं जो कि नेपिल्स के ग्रजायत्र घर में रक्षित हैं। डाक्टर फम्यूसन साहब को यह 
भय है कि अन्ता की चित्रकारी की नकल लेने के लिये उनके रङ्ग को चटकीला करने 
के उपाय किए गए हैं उनसे तथा बृटिश यात्रियों की नाशकारी प्रकृति के कारण ये 
अमूल्य भ डार नष्ट हो गए हैं। 


१७ वें नम्बर की जन्ता विहार भी सोलहवें नम्बर के विहार के सदृश है और 
वह राशि चक्र की गुफा के नाम से प्रसिद्ध है | क्योंकि उसमें एक बौद्ध चक्र है जो कि 
भूल से राशिचक्र समभा गया था। 


मण्डु से ३० मील पश्चिम बोध नामी स्थान मे ८ अथवा ६ विहार हैं । यहां 
के वड़े विहार में ६६ फीट लम्बा और चौडा दालान है और उससे सडी हुई एक शाला 
है जो कि ६४ फीट लम्बी और ४४ फीट चौड़ी है और दालान तथा शाला के आगे 
२२० फीट लम्बा वरामदा है । दालान में २८ सम्भे, शाला में १६ खम्मे और बरामदे 
में एक पंक्ति में २० खम्मे सुशोभित हैं । किसी समय में बरामदे की पीछे की दीवार 
चित्रकारी से घुशोभित थी जो कि सुन्दरता में अजन्ता की चित्रकारी के बराबर थी | 


वोद्धों की इमाग्त और पत्थर फे काम ४५ 


इसमें मुख्य विषय घोड़ों ओर हाथियों पर की यात्रा है । स्त्रियां मनुष्यों से धिक हैं और 
उनमें नाच और प्रेम भाव विशेष करके दिखलाया गया है । 

एलोरा में विश्वकर्मा दैत्य के विषय में हम पहले लिख चुके हैं। इन चैत्य से लगे 
हुये बहुत से विहार हैं। मव से बढ़ा विद्वार ११० फीट लम्बा श्रीर ७० फीट चौड़ा है 


~ 
~ 


ओर यह तथा भ्रन्य छोटे विहार सम्मवतः उसी शताब्दी के है 

यहाँ पर तीन मन्दिर ह्‌ जिससे यह वात अदभुत रीति से प्रगट ती है 
युफाएँ धीरे-धीरे हिन्दुओं के चाल जैसी हो रइ । पहला मन्दिर दोतल नामी दो el 
2 रि 
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एक बीड़ विहार है जिसकी बनावट नव प्रकार से शड दङ्क की है । दसग मन्दिर तीन 
[म भी डीड दङ्ग के है परन्तु 


तल है जो कि दो तल के सदृश हैं। उसके पत्थर के काम भी द 
वे सरलता से इतनी दूर हैं कि ब्राह्मणों का उसे अधिकार में कर लेना न्याच्य है । तीसगा 





मन्दिर दश श्रवतार का है जो कि बनावट में पहले दोनों मन्दिरं के सदश है परन्तु 


उसके पत्थर फे काम बिलकुल हिन्दुओ्रों के दद्ध के है । इसके उपरस्त जव हिन्द भर्म 
ने बोद्ध धर्म को पूरी तरट से दवा लिया तो दक्षिणी भाग्ददा रे डिना मे इस स्थान 
पर इसा की आठवीं तथा नवीं शताब्दी में कैलाश का प्रिय मन्दिर ससाणा बिसन 


कि एलोरा को भारतवप का एक झद्भुत रथान बना दिया है पररा पस मन्दिर साया 
हिन्दुओं की श्रव्य इमारतों घो बिषय में गम छागे यले पर दौगातिण णाल में बगान 
करेगे । यहाँ पर पेबल एतना ही लिखना छातइया रगा हि यरो लग रन्यो 
की इमारतों में मुख्य भेद यह है कि बीड़ों फे ईन दौर दिदार प म गारा ग उ 


बनाए गये हैं, परन्तु हिन्दू लोग जब वे चट्टानों या एहालियों पर मी उमाग्ट सना यै 
तो वे जिस स्थान पर रमारत बनवाना चाहते पै उसके दागें छोर छी यट्टीमी थो दष्ट 
शालते थे श्रोर बीच की बची हुई जगह के भीतर से काट छर उने मरोन की तर्द 
बनाते पे जिसमें यह मकान उठाई हुए इमारत की तरह छारने चारों छोर को चट्टानों गे 


उपर उठा हुआ रहता था । एलोरा कैलाश ऐना ही है । 


४०६ प्राचोन भारत की सम्यता का इतिहास 


ऊँचाई २४४ फीट है और दूसरा चेतवन में जो कि उससे कुछ फीट ऊंचा दै । इनमें से 
पहला ईसा के ८८ वर्ष पहले बना था और दूसरा सन्‌ २७५ ईस्वी में । 
ऊपर के संक्षिप्त वर्णन से हमारे पाठको को विदित होगा कि इमारत वन वाने 
तथा पत्थर के काम में भारतवर्ष ने ईसा के पहले श्रौर उसके तत्काल उपरान्त पूर्ण 
उत्तमता प्राप्त की थी । इस विषय में पहले उद्योगों के लिए उड़ीा श्रीर विहार की 
बेडौल गुफाओं को देखना चाहिये, जिनके आगे के भाग में कहीं-कहीं पर जानवरों की 
वेडौल मूरतों का सङ्गतराशो का काम है उदाहरण के लिए उड़ीसा की व्याघ्र गुफा है और 
हरमे इस श्रेणी की गुफाओं का समय बौद्ध धर्म के पहले पहल प्रचार होने का समय 
अर्थात्‌ ईसा के पहले चौथी शताब्दी समझना चाहिये । ईसा के पहले तीसरी शताब्दी में 
इस विद्या की बड़ी उन्नति की गई ओर कदाचित्‌ ईसा के पहले तीसरी शताब्दी से लेकर 
उसके उपरान्त पहली शताब्दी के भीतर इमारत और संगतराशी के सबसे उत्तम काम 
बने हैं । भरहुत और साँची के सर्वोत्तम नकाशी के पत्थर के जंगलों का समय २०० ई० 
पू० और १०० ईस्वी है और चैत्यो में जो सबसे उत्तम कालीं का चैत्य है वह भी ईसा 
के उपरान्त पहली शताब्दी का है। इसके उपरान्त की तीन अथवा चार शताब्दियों में 
भी यह विद्या ऐसी ही चढो बढ़ी रही, परन्तु उसमें कोई उन्नति का होना नहीं कहा जा 
सकता । क्योंकि वेल बूटों के बनाने को श्रोर प्रज्गत का होना सच्ची उन्नति कही जाती है 
अथवा नहीं इसमें सन्देह है । जन्ता के विहार और श्रमरावती के जंगलों में जो कि 
इसी के चीथी अथवा पांचवीं शताब्दी में बनाये गये थे, फारीगरी की वही उच्च अवस्था 
पाई जाती है जिसे कि भारतवध ने ३ एवं ४ शताब्दी पहले प्राप्त किया गया था | 
चित्रकारी भी जिसके आरम्भ के नमूने हमें नहीं मिलते पाँचवीं शताब्दी में पूण उत्तमता 
को प्राप्त हो गई थी । 
अतः हिन्दुओं ने. बीद्धों के इमारत बनाने. र संगतराशी के काम को ग्रहण. 
किया । छुठीं ओर सातवीं शताब्दी के प्राचीन. हिन्दू, मन्दिर जो उड़ीसा में , अथवा, अन्यत्र 
हैं, उनमें पत्थर का काम वैसा उत्तम और प्रशंसनीय है चैसा कि बौद्धों के _जँगलों का, 
परन्तु इसके उपरान्त के समय में इस विद्या की श्रवनति हुई । 
` हिन्दुओं के उत्तर काल के मन्दिरों में.शिल्प-फे वे उच्च गुण नहीं हैं और उनमें 
बहुधा ऐसे उपायों का आश्रय लिया गया है, यथा मुख्य-मुख्य मूर्तियों को अन्य मूर्तियों 


के दूने आकार का बनाना और देवताश्रों में मनुष्यों से अधिक सिर और हाथ को दिखला 
दिखला कर भेद प्रगट करना | 


चालीसवाँ अध्याय 
जात 


हिन्दुओं के इमारत बनाने को विच्या और परवर के काम के उपरान्त 

बौद्ध समय में उनके सामाजिक आचरण तथा अवस्था का चुस करर 
हम पहले कहद चुके हैं कि भारतवप मं कई शताब्दियों तक डोळ ऋग हिन्दू 
00, ~+ 


धर्म दोनों हो साथ-साथ प्रचचित रहे । कट्टर हिन्दू लोग विश्येप कर उच्च जाति के लोग 
वेद के धर्म श्रीर वेद के यों का अवलम्बन करते रहे | दुसरी ओर दौज सन्यामियों घोर 
मठों की संख्या बढ़ती जाती थी श्रीर साधारण लोगों में से झुण्ड के झाइ मनाय वोज 
धर्म को ग्रहण करते और मूतियों की पूजा कान्ते थे। इन दोनों धमो में प्रत्यक्ष में पररार 


कोई द्वप नहीं था और उस अवस्था को छोड़ अर्‌ जद कि कोदे दानी पीर पर्पासारी 
राजा अपने राज्य काल में दुःख देता था और किली छरा में सिन्द चौर मोटो में 
दोप का कोई भाव नहीं था ! थे भारतयर्प में दहन गादानटी हण मिशा के साथ सो 
थे और अपने-अपने धर्म के अनुसार चलते थे 

रों की धर्म पुस्तकों से हमने इस पुराण फे दसरे भाग में 


उद्धत किए हैं उनसे बाँद्वों के जीवन छीर चाल पार पो यगा टट पचार 
होता है । इस काल में टिन्दुओं पे जीवन गीर चाल वारर को पागने ये लि। गम 


मनस्मृति का आश्रय लेना चाहिये जो खि ढाई टाहो म इस काल का एग दई 
प्रन्थ ए 


१०८ प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


पहले के समय के सूत्र किसी न किसी वैदिक शाखा से सम्बन्ध रखते हैं | परन्तु 
मनु अपना सम्बन्ध किसी विशेष शाखा अथवा सम्प्रदाय से नहीं रखता वरन्‌ उसने आर्य 
हिन्दू मात्र के लिये नियम बनाये हैं | इस वात में दार्शनिक काल के सून ग्रन्थों से मनु 
का भेद है। 

इसके सिवाय पौराणिक काल के धर्म शाज्रों से मनु का और भी अधिक भेद 
हैं। इन धर्मदो में पौराणिक अथवा आधुनिक हिन्दू धर्म को माना गया हैं और 
उनमें हिन्दुओं के तीन देवताओ्ं तथा मूर्ति पूजा में बिश्वास प्रगट किया है । परन्तु मनु 
इन आधुनिक बातों को नहीं मानते । वे वैदिक धर्म और वैदिक यश को मानते हैँ । 
पह उत्तर काल के हिन्दुओं की त्रिमूर्ति को नहीं मानते और मूर्ति पूजा को पाप समझते 
हँ । इस प्रकार मनु की व्यवस्था अनोखी एवं अद्वितीय है और उससे हिन्दुओं कौ वह 
परिवर्तन अवस्था प्रगट होती है जिसमें कि वे लोग बौद्ध काल में ्राधुनिक अथवा 
पौराणिक धर्म को पूरी तरह से ग्रहण करने के पहले थे। इसी बात में मनु की स्मृति 
अमूल्य है और इस स्मृति के श्राबुनिक रूप में बनने का समय डाक्टर बुहलर तथा 
हक 00 लोग इँसा के पहले अथवा उपरान्त पहली ञ्रथवा दूसरी शताब्दी में स्थिर 
च्‌. | 

हम पहले लिख चुके हैं कि प्राचीन सूत्रकार भिन्न-भिन्न जातियों की उत्पति का 
कारण चारों मूल जाति जाति में भिन्न-भिन्न जाति के स्री और पुरुष के संयोग से बतलाते 
हैं और दुर्भाग्यवंश मनु ने भी इसी लड़कपन की कथा को माना है। हम नीचे मनु की 
मिश्रित जातियों की सूची अथवा यों कहिये कि मनुष्यों की जाति की उत्ति के विषय 
में मनु का सिद्धान्त देते हैं । प्रथम श्रेणी की तीन जातियों से नीचे की तीन जाति 


की स्त्री से जो पुत्र उन्न होता था वह अपने पिता की जाति का होता था, नई 
जाति का नहीं । 


पिता मातां जाति 
ब्राह्मण वैश्य श्रम्त्रष्ठ 

११, शुद्र निषाद 
क्षत्रिय 9 उग्र 

२? ब्राह्मण सूत 
वैश्य १ वैदेइ 

23 क्षत्रिय मागध 
शद वैश्य आयोगव 


१) क्षत्रिय चत्री 


जाति इन्हे 


पिता साता जाति 
शुद्र प्राह्मग्ण चाण्डा 
ब्राह्मण ड्ग्र अद्ृत्त 





११ अम्बष्ठ अमीर 
त्रयो रावं धिग्बन 

9 अर्चाचव धन्तव 
निषाद्‌ शूट्र पुक्क 


शद्ध निषाद कुक्कुदक 
चत्री उग्र स्वपाक 
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पिता साता जाति 
वैदेहिक कारावर श्रान्त 
११ निषाद मेद 
चाण्डाल वैदेह पाण्हुसोपाक 
निषाद 5) अहिन्दिक ` 
चाण्डाल पुक्कस सोपाक 
निषाद अन्त्यावसायिन 


अनार्य जातियों की इस सूची को काफी समझ कर इस बड़े स्मृतिकार ने इस 
नियम में पृथ्वी की सब जातियों को सम्मिलित करने का उद्योग किया है ! पौन्दक 
( उत्तरी बङ्गाल के लोग ), उद्र ( उड़िया लोग ), द्रविड़ ( दक्षिणी भारतमष' फे लोग )) 
कम्बोज ( काबुल के लोग ), यवन ( बेक्ट्रिया के यूनानी लोग ), शक ( तुरानीजाति 
के आक्रमण करने वाले ), पारद पहलब ( फारस के लोग ), चीन ( चीन के लोग ), 
किरात ( पहाड़ी लोग ) और दरद तथा खस लोग पहले के क्षत्रिय कहे गए है, परन्तु 
चे पवित्र कर्मों को करने और ब्राह्मणों की सम्मति धीरे-धीरे इस संसार में न लेने के 
कारण तथा धार्मिक कर्मों को न +रने के कारण शाद्रों की अवस्था को प्राप्त हुए हैं | 
( १०, ४३ और ४४ ) । 
मिश्रित जातियों की उपरोक्त सूची को ध्यान पूर्वक देखने से हम लोगों को विदित 
"होगा कि उनमें वे सब अनादि आर्यवासी तथा विदेशी सम्मिलित हैं जो कि मनु के समय 
में हिन्दुओं को विदित थे, परन्तु व्यबसाय करने से जो जातियाँ बनी हैं वे उनमें सम्मि- 
लित नहीं हैं और वे जातियाँ श्राज कल की बनी है। उनमें. हमको कायस्थों, वैत्तों, 
-सोनारों, वणिकों, कुम्हारों, जुलाहों तथा अन्य कारीगरों की जातियों के नाम नहीं मिलते 
जो कि आजकल पाये ज्ञाते हैं । इन जातियों की उयत्ति कैसे हुई ओर उनकी उत्पत्ति 
कब हुई और आजकल जो सैकड़ों नई जातियाँ पाई जाती हैं उनकी उत्पत्ति का कारण 
क्या हम मनु: की लिखी हुई भिन्न-भिन्न मिश्रित जातियों के मनुष्यों और स्त्रियों के मेल 
से समभे। `.- ` क : 
फिर, जन हम आज कल की हिन्दू जातियों को देखते हैं तो हमें बहुत से प्रान्तों 
में उस प्राचीन वैश्य जांति का नाम भी नहीं मिलता जिस जाति में कि मनु के समय फे 
अधिकांश लोग सम्मिलित थे । वे वैश्य क्या हुए १ भारतवर्ष के बहुत से प्रान्तों से 
उनका कब और केसे लोप हो गया १ और क्या हम उपरोक्त कथा के अनुकूल यह विश- , 
खास करें कि वैश्य लोग दूसरी जाति की स्त्रियों से ही विवाह करने और अपनी जाति 
की स्त्रियों से ही विवाह न करने के इतने आदी थे कि वे निरन्तर अन्य जातियों से 


जाति ४६१ 


से विवाह करते रहे, यहाँ तक कि उनकी जाति दी न रह गई ! 

भारतव॒ष के इतिहास जानने वालों को ऐसी बच्चों की सी कहानियों को मान 
लेने को आवश्यकता न पड़ेगी । बुद्धि उन्हें चवलाएगो कि मनु के समय वैश्य लोग 
अपने अपने व्यवसाय के अनुसार नई-नई जातियों में बंदते गए । मनु भी सोनार, 


'लोहार, श्रौर वेद्यों का उल्लेख करता है। पर वह उनको गिनती छुद्दी जातिवों में नई 
करता । मनु के समय में थे जातियां नहीं थीं वरन्‌ ब्यवसाय थे छौर वे सव व्यवसाय 
करने वाले उस समय तक एक ही अविभाजित वैश्य जाति में सम्मिलित थे । मनु के 
समय तक लेखक, वेद्य ग्रौर शिल्पकारों को प्राचीन छायो के ऋषिकार प्राल घे 
अर्थात्‌ उन्हें धामि ज्ञान प्राप्त करने, धार्मिक विधानों को करने छीर वशोस्वीव 
पहनने का अधिकार था । परन्तु हम लोग जाति भेद के फलों छे लिप्रे जाए डिमना 


खेद करें, पर यह स्मरण रखना आवश्यक है कि सन्‌ इंसदी के वराल पढे छीर 
तत्काल पीछे को शतान्दियो में भी जाति भेद श्रग्नी सबसे दुरी छवा को सात पाना 


हुआ था । पवित्र विद्या तब तक भी ब्राह्मगों की बरोली नहीं हो गर पी, पार 
ईमानदार लोग जो कि लेखक, वैद्य, सोनार, लोहार, कोरी, हुस्यार हन था काः 
साय करके अपना जोवन निर्वाह करते थे, उन समर नर भी एर 71 गन न मे 
अर्थात्‌ वे सब वैश्य थे ्रौर उस समय तक भी छाया की दिया ३ घन प्रात हन्‍ने 
फे श्रधिकारी थे । 
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६ नापित ४४७००० १७ वतियाँ ३१८००० 
१० वैष्णव ४३६०२० १८ जुगी ३०६००० 
११ चमार १०००० १६ कमार २८५००० 
१२ सूरी ३८३००० २० कुम्हार २५२००० 
१३ तेली ३८३००० २१ बोरी २५२००० 
१४ जेलिआ ३७५००० २२ तेश्रोर २२६००० 
१५ तांती ३३०००० २३ धोबी २२७००० 
१६ पोद ३२५००० आ 

१३७६०००० 


दूसरी जातियां जिनमें २००००० मनुष्यों से कम हैं ' ३४६४००० 

सव हिन्दू निवासियों का जोड़ १७२५४००० 

दो सवसे बड़ी जातियाँ अर्थात्‌ कैवर्त और चाण्डाल का उल्लेख मनु ने अपनी 
मिश्रित जातियों की सूची में किया है | बंगाल के कैवर्त लोगों की संख्या २०००००० 
है जो कि बंगाल के समस्त हिन्दू निवासियों का लगनग आठवाँ भाग हुआ । उन सत्रों के 
शारीरिक आकार एक ही से हैं, वे एक ही व्यवसाय अर्थात्‌ मछली मारने और खेती 
का काय करते और उनमें धैय परिश्रम, शिक्षा, शीलता और मन्द बुद्धि के गुण एक ही 
प्रकार के पाये जाते हैं | इनमें तीन भाय मनुष्य बंगाल के उत्तर पश्चिमी कोने में 
अर्थात्‌ मिदनापुर, हुगली, हवड़ा चौबीस परगना, नदिया और मुर्शिदावाद (के जिलों में 
रहते हैं । क्या हमारे पाठको में कोई ऐसा भी सीधा सादा होगा जो मनु की इस बात 
पर विश्वास करे कि यह इतनी बड़ी जाति जिनके कि चेहरे और बिशेष लक्षेण एक ही 
से है ओर जो अधिकतर बंगाल के एक विशेष भाग में रहते हैं, वे अयोगव जाति की 
स्त्रियों से उसन्न हुए हैं, जिनमें से लाखों स्त्रियों ने अपने पति छोड़-छोड़ कर निषादों को 
स्वीकार किया ? इस अदभुत और प्रचलित पतित्याग अर्थात्‌ अयोगव स्त्रियों के निषादों 
के द्वारा हरण किये किये जाने की दन्त कथाएँ कहाँ है कि जिनके आगे इन स्त्रियों 
का हरण किया जाना केवल एक खेलवाड़-सा है ? बुद्धि ऐसे बेसिर पैरकी कथाश्रों को 
नहीं स्वीकार करती और वह इन परिश्रमी और सीधे सादे लाखों कैवतों को उन आदि 
जातियों में पहचान लेगी जो कि आयो के आने के पहले बंगाल में बसती थी और 
जिन्होने कि विजयी हिन्दुओं की सभ्यता, भाषा और घर्म को स्वीकार किया और उनसे 


उस भूमि को -जोतना वोना सीखा जहाँ कि वे पहले मछली मार कर और शिकार करके 
जीवन निर्वाह करते थे । 
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का मिश्रित जातियों के सिद्धान्त, कल्पित और वालकों के किस्से कहानियों से प्रमाणित 
होते है ? हमारे जो पाठक व'गाल के चाण्डालो के विषथ में कुछ भी जानकारी रखते 
हैं उन्हें उनकी बुद्धि कह देगी कि ये लोग दक्षिण-पूर्वी व गाल के आदिम निवासी थे 
और वहाँ जो बहुतायत से खाड़ी ओर नहर हैं उनमें मछली मार कर अपनी जीविका 
निर्वाह करते थे और जब आय लोग बगाल में आकर वसे तो उन्होंने स्वभावतः 
हिन्दुओं का धर्म उनकी भाषा और सभ्यता ग्रहण कर ली। 


हम यह दिखला चुके हैं कि कैवर्त और चाण्डाल लोग जुदी-जुदी आदिवासीं 
जाति के थे और जब उन्हें विजयी आयों ने हिन्दू बनाया तव उनकी हिन्दू जातियों में 
गणना हुई । ब'गाल में ऐसे ही ओर भी है । पाठकगण उपरोक्त सूची में कोच, वाग्दी, 
पोद, बौरी, और तेश्रोर लोगों का नाम देखेंगे, और ये सत्र भिन्न-भिन्न हैं । वंगाल में 
हिन्दुओ के आने के पहले ये भिन्न-भिन्न जातियाँ आदिवासी जाति की थीं और अत्यन्त 
प्राचीन काल की प्रत्येक शताब्दी में वे विजयी हिन्दुओं की शरण आती गई एबं उनकी 
भाषा, धर्म और जोतने वाने की रीति को ग्रहण करके हिन्दुओं की जाति में नीच जातियां 
चन गई । वंगाल की इन जातियों में से बहुत से नाम मनु को विदित नहीं थे1जो 
जातियां इसको विदित थीं उनकी उत्ति के विषय में कोई एतिहासिक अथवा मनुष्य 
गणना के प्रमाण म होने के कारण उसने अपने ही सिद्धान्तो के अनुसार उनकी उत्पत्ति 
वर्णन करने का यत्न किया गया है । 


अब हम इन उपजातियों को छोड़ कर व्यवसाय करने वाली जातियों का उल्लेख 
करेंगे | उपरोक्त सूची में पाठकों को कायस्थ अथवा लेखक, गोग्राल श्रर्थात्‌ गाय 
रखने वाले, नापित अर्थात्‌ हजाम, तेली अर्थात्‌ तेल बनाने वाले, जेलियों अर्थात्‌ मछुआ 
है, तांती अर्थात्‌ कपड़ा बीननेवाले, वनियां अर्थात्‌ व्यापारी, कुमर अर्थात्‌ लोहार, कुम्हार 
अर्थात्‌ मट्टी के बर्तन बनाने वाले, धोबी अर्थात्‌ कपड़ा धोने वाले इत्यादि जातियों के 
नाम मिलेंगे । यह बात अद्भुत है कि कि मनु की मिश्रित जातियों की सूची में कुछ 
उपजातियों के नाम मिलते हैं परन्तु उस सूची में व्यबसाय करने वाली एक भी जाति 
का नाम नहीं मिलता । तो क्या ये व्यवसाय मनु के समय में थे ही नहीं १ क्या मनु फे 
समय में लेलक और व्यापारी लोग, लोहार, और कुम्हार लोग, हज्जाम और घोबी लोग 
थे ही नहीं १ यह कल्पना विना सिर पेर की है, क्योंकि मनु के समय में भारतवष' सभ्यता 
में चढ़ा बढ़ा था श्र मनु ने अपनी स्मृति में इनके व्यवसाय का उल्लेख भी किया है। . 
परन्तु उसने अपनी मिश्रित जातियों की सूची में उनका उल्लेख नहीं किया और न उन्हें 


जाति ४१ 


जाति की भांति कहीँ लिखा है । इससे यह दात धद निश्चय के साथ प्रमारित होती 
हे कि मनु फे समय में ये भिन्न-भिन्न व्यवसाय केवल व्यवसाय ही थे । उनकी भिन्न-भिन्न 
आर जातिवां नहीं बनी थीं । वैश्य लोगों क्री और ऐसे हो शूट्ट लोगों की मी अब तळ; 
एक हो जाति थी यद्यपि चे लोग भिन्न-भिन्न व्यवसाय ओऔर व्यापार ऋरते थे । 

अब हमको उन व्यवसाय की जातियों की सच्ची उत्तत्ति का पता लग गया 
जो कि मनु के समव में नहीं थीं श्रीर जी उसके उपरान्त चनी है | हमको उन उप- 
जातियों की उत्पत्ति भी विदित हो गई जो कि मनु के समय के पहले इन गई थी 





शौर जो मनु को विदित थी । अन्त में हमें यहद मी विदित हो नया कि मनु ने इन 
उपजातियों की उत्पत्ति लिखने में कैसी भूल की है | मनु की मूल ऐसी धी निमसे बह्‌ 
वच नहीं सकता था । उसने कैवतों श्रौर चाण्डालों की तरह भिन्न-भिन्न जातियों देखा 
आर उसे उन जातियों की उत्पत्ति का इतिहान बिदित नहीं था । उसके समय में यह 


धार्मिक कथा प्रचलित थी कि सब मनुष्य जाति कौ चार मुख्य जातियों से ही डसन्ति 


हुई हैं और इसलिये उसे अपने समय की नई जातियों को उत्तक्ति के लिए भी इसी 
प्राचीन सिद्धान्त का आश्रय लेना पढ़ा | यह सव वात नमम में छाने योग है। जो 


चात समक में नहीं आती वह यह है कि इस प्राचीन निदान पर छाहरल खो ऐ 
हासिक खोज श्लौर गणना के समय में भी कुठ हिन्द लोग किसे निशयाम जगी हे | पररा 
घस स्मृति को पवित्रता ही ऐतिहासिक खोज को दूर भगाती रे, दग नय शा गगन 


है श्रौर गुण श्रीर दोष की परीक्षा फरने वालो फा मए मर्द उगत हे । यही याब 
है कि मिश्रित जातियों का प्राचीन सिद्धान्त बहुत से प्रमाणो छीर गन्नाग्नी थ ग्ड हुए 
नी इतनी शताब्दियों तक मान शरीर सत्यार दण्डि से देगा गया ६ एर 


जाँच तथा झूठ और सच की परीक्षा न किए डाने से यह मिदार सापादना गाउम्ता 


हिन्दुओं के विचार और बिश्वास में स्थान पाता है। हिर नी पह "त. 
ऐसा सम्यक रौर समर में आने योग्य तथा ऐना दूर्‌ है; गदा का छगली 


से हुए जाने के साथ ही साडुन के एक इन्द इलइत ६ सदा डुठ हा जुटा 8? । 


एक्तालीसबाँ अध्याय 
सामाजिक जीवन 


मनु ने गृह विधानों का जो इत्तान्व लिखा है बह प्राचीन सूत्रकारों के आधार 
'पर ही है । जात कर्म बच्चे के जनमते ही नारा काटे जाने के पहले होना चाहिये । 
जन्म के दसवें अथवा बारहवैँ दिन अथवा किसी शुभ दिन, शुभ मुहूर्त और शुभ 
-नन्चुत्र में नाम करण की रीति की जानी चाहिये ओर वच्चों का नाम रक्खा जाना 
चाहिये । चोथे मास में निष्क्रमण की रीति करके बच्चे को घर के बाहर निकालना 
चाहिये और छुठें मास में बच्चे के ग्रन्नप्रासन अर्थात्‌ उसे पहली वार चावल खिलाने 
की रीति की जानी चाहिये । उपनयन अर्थात्‌ विद्यारम्भ कराने की रोति ब्राह्मण के लिये 
आठवें वर्ष , क्षत्रिय के लिये ग्यारहवें वर्ष ओर वैश्य के लिये वारहवें बर्ष में की जानी 
चाहिये और तब लड़के को यशोपवीत पहना कर गुरू को सपना चाहिये । 


विद्यार्थी के जीवन के नियम वे ही हैं औं कि धर्मसूत्नी में कहे गये हैं। 
-विद्यार्थो को एक धोती, एक छुड़ी ओर एक या दो कपड़े होने चाहिये । उसे अपने युर 
की आशा माननी ओर उसका सत्कार करना चाहिये । उसे नित्य द्वार-द्वार भीख माँग 
कर जो कुछ मिले उसे गुरू के सामने ला रखना चाहिये और प्रतिदिन जब कि वह 
“विद्या सीता जाय तो उसे अपने गुरू के यहाँ रह कर उसकी सब प्रकार की नीच सेवा 
भी करनी चाहिये । केशान्त अर्थात्‌ सिर मुड़ाने की रीति ब्राह्मण के लिये १६ वें वर्ष, 
क्षत्रिय के लिये २२ वें वृष ओर वेश्य के लिये २४ वें वर्ष की जानो चाहिये | 


तीनों बेदों के पढ्ने का समय ३६ वष अथवा जब तक विद्यार्थी पूरी तरह 
तरह से न पढ़ लें, कहा गया हैं। यहाँ पर ( ३, १ ) हमें चौये वेद का नाम नहीं 
मिलता और न अथव न्‌ सीखने के लिये कोई सनव नियत किया गया हैं । विद्यार्थी 
अपना अध्ययन समाप्त करने पर स्नान करके स्वात्क हो जाता था और घर लौट कर 
"विबाह करता था, फिर शहस्थ हो कर रहता था | विवाह के समय पवित्र अग्नि जलायी 


( ४१६ ) 


४१८ ' प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


प्राचीन सत्रों में कहे हुए दैनिक, मासिक और सामयिक विधानों को करने के - 
लिये मनु ने जो ग्राज्ञाएँ दी हैं उनसे विदित होता है कि प्राचीन वेदिक रीतियों का 
व्यवहार अव बहुत कम होता जाता था । ऐसे वाक्यों में जैसे “जो व्राह्मण पवित्र अग्नि 
रखता है? ( ४, २७ ) से विदित होता हे कि ऐसी पवित्र अग्नि का रखना अब विरले 
कहीं होता था । नास्तिकों के विषय में जो कट्टवाक्य लिखे हैं उनसे विदित होता है कि 
बौद्ध लोगों का प्रभाव प्राचीन धर्म और रीतियों पर बहुत श्रधिक पढ़ रहा था । गृहरथों 
के लिए वेद का खण्डन करने वाले किसी नास्तिक अथवा तार्किक का सत्कार करना 
अथवा उनसे भेट करना भी निषेध किया गया है। ( ४, ३० ) उसे वेद की व्यर्थ 
निन्दा अथवा खण्डन से वचने के लिये कहा गया है ( ५, १६३ ) ओर जो स्त्री किसी 
नास्तिक के सम्प्रदाय को ग्रहण करें उसकी समानता व्यभिचारी स्त्रियों, शरावी स्त्रियों, 
अपने पति को मारने वाली स्त्रियों तथा भ्रूण हत्गा करने वाली स्त्रियों से दो गई 
हे। (५,६०) 
सम्भवतः यह हमको ठीक-ठीक कभी विदित नहीं होगा कि वेदिक रोतियों और 
ऐतिहासिक काव्य काल तथा दार्शनिक काल के धर्म का किस-किस अंश में और किस- 
किस प्रकार से आधुनिक हिन्दू धर्म के रूप में परिवर्तन हो गया । परन्तु यह वात निश्चय 
है कि जिस समय मनुस्दृति बनाई गई उस समय प्राचीन गृह्ययश्ञ जो कि गुहस्थों के घर 
में किए जाते थे ओर अधिक आडम्बर के श्रीत यश्च जिन्हें पुजारी लोग करते थे, उनका 
प्रचार बहुत कम होता जाता था और उनका स्थान मन्दिर के पुजारो ले रहे थे, जिनकी 
समानता कि मनु ने मांस और मदिरा वेचने वालों तथा दुकानदारों और अधिक व्याज 
खानेवालों से की है। ( ३, १५२, १८० ) इस स्मृति में प्राचीन घर्म को नए धर्मों 
के विरुद्ध स्थिर रखने के लिए व्यर्थ उद्योग किया गया है और इतिहास जानने वालों 
को इस बात के जानने में बहुत कम कठिनाई पड़ेगी कि उस समय की क्या अवस्था 
हो रही थी । 
मनु ने जिन-जिन प्रकार के विथाहों को लिखा है वे धर्म सूत्रों में कहे गये हें । 
वह ब्राह्म, दैव, अशे, प्रजापत्य, आसुर, गन्धर्व, राक्षस और पेशाच विवाहों का उल्लेख 
करता है । परन्तु वह इनमें से कुछ बिबाहों के विरुद्ध है, “पैशाच ( लुभाना ) और 
आसुर ( बेचना ) विवाह कभी नहीं करना चहिये?” ( ३, २५) । फिर यह बहुत जोर 
देकर कर कहा गया है कि--“'जो पिता इस नियम को जानता हो उसे श्रपनी कन्या के 
लिए कुछ भी भेंट नहीं लेनी चाहिये क्योंकि जो मनुष्य लालच वश भेंट लेता हैं बह 
अपनी सन्तान का बेचने वाला होता है? ( ३, ५४ ) । इस;विषय में कोई सन्देह न 


४२० प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 
पुरुष को दे दे, “यद्यपि वह अपनी उचित अवस्था को न मो प्राप्त हुई हो ।” 


यह एक विशेष अवस्था के लिये लिखा गया है श्रीर इसलिये हमें यह समभना 
चाहिये कि साधारण नियम कन्याश्रों का विवाह उचित ग्रवस्था में करने का था। यह 
भी स्पष्ट रीति से कहा गया है कि कन्या जत्र विवाह के योग्य हो तो उसे तीन वष तक 
ठहरना चाहिये और तच उसे श्रपना विवाह करना चाहिये । (६, ६०) उसके पिता को 
चाहिये कि वह योग्य वर के साथ उसका बिवाह करे और यदि ऐसा न हो तो उसे जन्म 
भर कुँआरी ही रक्खे ( ६, ८६. ) । 


जान पड़ता है कि भाई की विधवा स्त्री से पुत्र उत्पन्न करने की प्राचीन रीति 
उठ गई । मनु प्राचीन नियम का पालन करने के लिये श्रोर साथ ही श्रधिक शुद्ध रीति 
प्रगट करने के लिये अपनी ही बातों का खंडन कर गया है । (१०, ५६, ओर १६ में) 
बह कहता है कि जिस स्त्री अथवा विधवा को अपने पति से संतान न होने पर अधिकार 
प्राप्त हो, वह अपने पति के भाई (देवर) से अथवा पति के किसी दूसरे सपिण्ड से सन्तान 
उत्पन्न कर सकती है । परन्तु इसके उपरान्त ही वह जोर देकर कहता है कि विधवा को 
इस प्रकार सन्तान उत्पन्न करने के लिये कभी नियुक्त न करना चाहिये, धर्म पुस्तकों में 
विधवा्ओों के इस प्रकार नियुक्त करने के लिये कहीं अधिकार नहीं दिया गया है और 
इस रीति को पंडित लोग पशुओं के योग्य समझते हैं । ( ६, ६४ से ६८ तक ) यह 
कुछ कटु भाषा है और इससे विदित होता हे कि प्राचीन रीति मनु के समय में केषी 
घुणा की इष्टि से देखी जाती थी । 

ऊपर जो कुछ लिखा गया है उससे देखा जायगा कि मनु की स्मृति कुछ मिश्रित 
गुणमय है । अन्धकार ने प्राचीन नियम को मानने का यत्न किया है । उसने बहुधा अपने 
समय की प्रचलित कह्दावतों और छुन्दों को उद्धत किया है जिनमें से बहुत महाभारत 
में पाये गये हैं-श्रौर साथ ही बह आयौं के लिये एक शुद्ध नियम प्रगट करने को भी 
उत्सुक है । ऐसे भिन्न-भिन्न विचारों को रखने के कारण मनु बहुधा नियमों को देने में 
अनिश्चित है परन्तु उसके नियम का साधरण अभिप्राय और उद्देश्य किसी सच्चे पाठक 
की समक में यथार्थ रूप से आए बिना नहीं रह सकता | यदि कोई पाठक इस स्मृति 
के उन सत्र अध्यायों और छन्दों को ध्यान पूर्वक पढ़े जो कि स्त्रियों की अवस्था के 
विषय में हैं, तो कुछ बाधा डालने वाले वाक्यों के रहते हुये भी उसे मनु के समय में 


हिन्दू सभ्यता और चाल व्यवहार की तथा स्त्रियों की उच्च अवस्था निःसन्देह विदित 
होगी । 
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चाहिये | यदि स्री अपने पति की श्राञाश्रों का पालन करे तो केवल उससे ही वह स्वर्ग 
में जायगी ।? (५, १४८-१५१, और १५४, १५५) 1. | 


बयालीसबाँ अध्याय 
राज्य ग्रबन्च 


मनु राजाओं के नित्यक्कत्य और घरेलू जीवन का वड़ा मनोहर वर्णन 
देता है। 

अपनी प्रजा की रक्षा करना, पक्षपात रहित होकर न्याय करना, अनुचित कार्य 
करने वाले को दंड देना, ये राजाओं के मुख्य कर्तब्य थे और स्वयं समाज का अस्तित्व 
इन्हीं कर्तव्यों के पालन पर निर्भर था । ( ७, २, १६-३५ ) मद्य, जुम्रा, त्री, और 
रहेर, ये राजाओं के सव से बड़े ्रवशुण थे ( ७, ५० ) ! 

राजा रात्रि के अन्तिम प्रहर में उठता था र अपने शरीर की शुद्धि तथा श्रि 
में हवन करने के उपरान्त वह प्रातःकाल सभा भवन में जाता था । वहाँ जो प्रजा उससे 
भेंट करने आती थी उसे वह प्रसन्न करता था और उसे बिदा करके एकान्त में अपने 
मन्त्रयां से सलाह करता था, जहाँ कि सर्वसाधारण नहीं जाने पाते थे। ( ७, १४५-- 
१४७ ) सलाह हो जाने के उपरान्त राजा अपना नियमित व्यायाम करता था और स्नान 
करके भोजन के लिये महल में जाता था । नमकहलाल नौकर लोग भोजन तैयार करते 
थे जो कि पवित्र मन्त्रों के द्वारा शुद्ध और विष से रहित क्रिया जाता था और भली भाँति 
जंची हुई स्त्रियां पंखे, जल ओर सुगन्ध से उसकी सेवा करती थीं। भोजन के विषय 
में जो सावधानी लिखी गई है वही राजा की गाडी, बिछ्लीने, आसन, स्नान, शगार और 
्राभूषणों के सम्बन्ध में भी कही गई है और उससे विदित होता है कि राजाग्रो के गुह्य 
कार्यो में बिष अथवा छुल के द्वारा मृत्यु की दुघंटना न होने का पूरा प्रबन्ध रहता था 
(७, २१६--२२०) । 

भोजन के उपरान्त राजा महल में अपनी स्त्रियों के साथ कुछ समय व्यतीत 
करता था.परन्ठु तीसरे पहर वह फिर राजसी वस्न पहन कर निकलता था और अपने 
योधाश्रों, रथों, पशुओं, शसतरों और युद्ध की सामग्रियों की देख भाल करता था। तब 
अपनी संध्या समय की पूजा करने के उपरान्त वह अपने जासूसों से बातें करता 
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अन्त में राजा बहुत अधिक कर न लगाने के लिए सचेत किया गया है । “उसे बहुत 
अधिक लालच से अपनी जड़ तथा दूसरों की जड़ भी न काटनी चाहिये क्योंकि अपनी 
अथवा दूसरों की जड़ काटने से वह अपने को अथवा दूसरों को अति दुखी बनाता है ।? 
(७, १३०--१३६ ) 

राज्य प्रबन्ध और कर लगाने के इन तथा अन्य नियमों से विदित होता है कि 
श्र से दो हजार वर्ष पूर्व से लेकर १५०० वर्षा के भीतर भारतवर्ष में शासन की एक 
प्रणाली प्रचलित थी | इस देश में चीन और यूनान के जो ग्रन्थकार रहे थे उनकी 
साची से विदित होता है कि ये सब विचार केवल सिद्धान्तकारों और ग्रन्थकारो के ही 
नहीं थे वरन उन्हें राजा और कर्मचारी लोग व्यवहार में लाते थे । मेगास्थनीज चन्द्रः 
गुप्त फे राज्य की बड़ी प्रशंसा करता है और फाहियान तथा ब्हेन्त्सांग जिन्होंने भारतवर्ष 
में कई वर्षौ तक रह कर यहाँ के कई राज्यों को देखा था वे भी हिन्दुओं की राज्यप्रणाली 
की प्रशंसा करते हैं और उन्होंने कहीं भी प्रजा पर अधिक कर लगाए जाने अथवा 
राजाओं के मनमाने अत्याचारों से उनके क्लेश पाने अथवा भयानक युं द्वारा उनके 
सत्यानाश का कहीं उल्लेख नहीं किया है । इसके विरुद्ध उन्होंने जो वर्णन दिया है 
उससे हम उन्हें एक सुखी और भाग्यवान जाति पाते हैं जो कि अपने राजा की बड़ी 
भक्त थी, और दयालु उपकारी तथा सम्य राज्य प्रणाली के सुखों को भोग रही थी। 
लेती सब जगह भरी पूरी थी, शिल्प की उन्नति हो रही थी, विद्या को हिन्दू ओर वौद्ध 
दोनों ही समान रीति से बड़े परिश्रम के साथ पढ़ते और उसका सत्कार करते थे | धर्म 
की शिक्षा मन्दिरों और मठों मै विना किसी रोक टोक के होती थी और लोग बिना 
किसी अत्याचार श्रथवा हस्तक्षेप फे अपना-अपना कार्य करते थे । परोपकारी राज्य प्रणाली 
के ये चिःह स्मृति के कैसे ही उचित और दयालु नियमों की पेक्षा अधिक विश्वास 
दिलाने वाले हैं । 


रचा के लिए किलों की बड़ी कदर की जाती थी और मनु कहता है कि “किले 
में एक घनुष चलाने वाला युद्ध में १०० शत्रुओं का सामना कर सकता है” । ( ७-7 
७४ ) वह कहता है कि राजा को अपनो रच्ञा फे लिए एक किला अवश्य बनाना 
चाहिये और उसे वियावान, जल बृच्षों, खाई अथव वस्त्रधारी योद्धाओं के द्वारा रक्षित 
रखना चाहिये, परन्तु वह पहाड़ी के किलों को सबसे उत्तम समझता है जो कि सब किलों 
से अधिक इद्‌ होते हैं | इन किलों को शस्त्र, द्रव्य, अन्न तथा बोझ ढोने वाले पशुओं 
और ब्राह्मणों, शिल्पकारों, यन्त्रो और सूखी घास और जल से भली भांति भरा रखना 
चाहिये । ( ७, ७०, ७१, ७५ ) ऐसे पहाड़ी किलों की कदर भारतवष के आधुनिक 
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जा सकती थी अथवा कुछु लोग सूई की तरह एक पंक्ति में होकर लड़ सकते थे । बहुत 
से लोग बज़ के श्राकार में सज्जित किये जा सकते थे ( ७, १८७ ओर १६.१ ) | जब 
कोई शत्रु किसी नगर ग्रथवा किले मं हो तो ्राक्रमण करने वालों को उसके वाहर 
'घेरा डाल कर शत्रु की घास अन्न लकड़ी और जल नाश कर देना चाहिये, उसके तालाव, 
किले की दीवाल और खाई को नष्ट करना चाहिये, रात्रि के समय उसको बिना जनाए 
हुए श्राक्रमण करना चाहिये अथवा उसकी प्रजा और उसके लोगों को बहका कर वलवा 
कराना चाहिये ( ७, १६५-१६७ ) 1 

जव कोई राजा अपने शत्रु को जीते तो उसे पराजित राजा के किसी सम्बन्धी को 
'पराजित प्रजा की सम्मत्ति के अनुसार गद्दी पर वैठाना चाहिये ओर उसके देश को 
रीतियों ओर नियमों को मानना चाहिये । ( ७, २०२, २०३ ) ये न्याययुक्त श्रीर दयालु 
'नियम हैं जो कि हिन्दू विजयी राजाओं के योग्य हैं | 


जालमा पि 


तेंतालीसचो अध्याय 
कानून 


मनुस्मृति में बारह अध्वाय हैं जिनमें २६८५ श्लोक हैं । इसके दो सबसे वड़े 
आगों में ( ८ बें श्रौर ६ वें भाग में ) ७५६ श्लोक हैं ओर वे दीवानी और फौजदारी के 
“कानून से सम्बन्ध रखते हैं । इनमें से बहुत से कानून प्राचीन सूत्रकारों फे ही कानूतो के 
पुनरुल्लेख अथवा परिवर्तित रूप हैं । 

प्राचीन भारतवष में राजा न्याय का मूल था ओर मनु कहता है कि राजा को 
विद्वान ब्राह्मणों श्रोर अनुभवी मन्त्रियों को साथ लेकर न्यायालय में जाना चाहिये और 
वहां न्याय का कार्य करना चाहिये | यदि राजा स्वयं इस कार्य को न करे तो उसे तीन 
-एसेसर की सहायता से इस कार्य को करने के लिये विद्वान ब्राह्मणों को नियत करना 
चाहिये । “जहाँ राजा के नियत किए हुए वेदों के जानने वाले तीन ब्राह्मण और एक 
विद्वान न्यायकर्ता बैठते हैं वह ब्रह्मा की सभा कही जाती है।? (८-१, २, ६, १०, ११) 
सत्य बोलने के लिये, जो आशा दी गई हैं वह ऐसी गम्भीर और कड़ी हैं जेसी कि किसी 
विरले ही समय अथवा देश में रही होगी । 

“या तो न्यायालय में जाना ही नहीं चाहिये अथवा जाय तो सत्य बोलना 
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चुके हों और जो किसी पाप से कलङ्कित हों, वे लोग साक्षी देने के श्रयोग्य समभे जाते 
थे | राजा, श्रोत्रिय, वेद पढ़ने वाले विद्यार्थी तथा शिल्पकार और भाँढ़ लोग साची देने से 
बरी थे । परन्तु यह स्पष्ट है कि ये नियम कठोरता से पालन किए जाने के लिए नहीं थे 
आर आगे चलकर लिखा है कि उपद्रव, चोरी, व्यभिचार, बदनामी करने श्रौर मारपीट 
की अवस्थाश्रों में अर्थात्‌ फोजदारी के अभियोगों में साक्षी की आयोग्यता के नियम का 
कठोरता से पालन नहीं करना चाहिये । ( ६, ६४, ६२, ७२ ) 


मनु समस्त मुख्य कानूनों को १८ भागों में वांटता हे--ग्रर्थात्‌ (१) ऋण, (२) 
धरोहर, (३) किसी सम्पत्ति के स्वामी हुए बिना उसे वेचना, (४) साभा, (५) दान का 
फेर लेना, (६) वेतन न देना, (७) प्रतिज्ञा का पालन न करना, (८) विक्री ग्रौर खरीद 
की वस्तु को लोटाना, (६) स्वामी र सेवकों के झगड़े, (१०) सोमा के सम्बन्ध के 
कगड़े, (११) मार-पीट, (१२) बदनामी करना, (१३) चोरी, (१४) डाँका और उपद्रव, 
(१५) व्यभिचार, (१६) पति और पत्नी के कर्तव्य, (१७) उत्तराधिकार पाना, (१८) 
जुआ खेखना और वाजी लगाना । यह विदित होगा कि ११ से लेकर १५ संख्या तक 
तथा १८ संख्या के कानून के फौजदारी से सम्वन्ध रखते हैं और शेष सव दीवानी से । 
मनु ने इन विषयों को जिस क्रम में रक्खा हे उसी क्रम से हम भी उनका वणन करेंगे 
ओर प्रत्येक्र बिषय में हमारा कथन अवश्य ही बहुत संक्षिप्त होगा । 


(१) भऋण--इस विषय में मनु अपने समय के प्रचलित तौलों की एक सूची देता 


है । यह सूची सबसे छोटे तोल अर्थात्‌ त्रसरेणु से आरम्भ होती है । त्रसरेणु उस जरे 
को कहते हैं जो कि किसी खिड़की के द्वारा आने वाली धूप में दिखलाई देता है । 


८ त्रसरेणु == १ लिक्षा ( टील के अंडे ) 
३ लिक्षा == १ राई 

३ राई == १ सरसों 

६ सरसों = १ यव 

३ यव न १ क्रिश्मल अथवा रक्तिका 
५ रक्तिका = १ माशा 
१६ माशा == १ सुवर्ण 

४ सुवणः = १ पल 
१० पल = १ धरन 


२ क्रिश्मल ( चाँदी का ) = १ माशक (चाँदीका) 
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का दंड लगाया जाता था और यदि सम्बन्धी न हो तो उसे चोर की भाँति दंड दिया 
जाता था । ( १८६, १६६ ) 

(४) साझा--जान पड़ता है कि जो पुरोहित मिलकर किसी धार्मिक 
कृत्य को करवाते थे उनमें दान का वटवारा करने में बहुधा झगड़े उठते थे। मनु 
कहता है कि अध्वयु को रथ, ब्राह्मण को घोडा, होत्री को भी घोड़ा और उद्रातृ को 
गाड़ी लेनी चाहिये । यह स्मृतिकार कहता है कि इस सिद्धान्त के अनुसार साथ मिल्न 
कर कार्य करने वालों में बटवारा होना चाहिए | इस सिद्धान्त का ग्रभिप्राय, जो 
कि कुछ श्रस्पष्ट है, यह है कि प्रत्येक मनुष्य को अपने कार्य के अनुसार हिस्सा पाना 


न्वाहिये । हि हि शि 
( ५) दान का फेर लेना- यदि किसी पुण्य के कार्य के लिये कुछ दान किया 


जाय और यदि जिस कार्य के लिये द्रव्य दिया गया हो और उस ।कार्य में वह न लगाया 
जाय तो दान फेर लिया जा सकता था । ( ८, २१२ ) 

( ६ ) वेतन न देना--इसके लिये कानून बहुत साधारण था अर्थात्‌ मजदूर 
जव तक प्रतिज्ञा के अनुसार अपना कार्य पूर्ण न करे तव तक उसे वेतन नहीं दिया 
जाता था । ( ८, २१७ ) 

( ७ ) प्रतिज्ञा का पालन न करना--प्रतिज्ञा करने के उपरान्त उसे भङ्ग करने 
के लिये बड़ा कड़ा दंड किया जाता था, ऐसा अपराधी देश से निकाल दिया जाता था, 
केद कर लिया जाता था और उस पर चार-चार सुवर्ण के छु निष्क ग्रौर चाँदी का एक 
शतमान दंड लगाया जाता था । ( ८, २१६, २२० ) 

(८) विक्री रोर खरीद की हुई वस्तु को लौटाना--यह एक बड़ा ्रदूभुत 
नियम है कि खरीदने वाला अथवा बेचने वाला दस दिन के भीतर यदि चाहे तो वेची 
हुई वस्तु को लौटा सकता था । माष्यकारों ने कहा है कि नियम केवल उन वस्तुओं 
के लिये था जो कि सहज में नष्ट नहीं हो सकती, यथा भूमि, तांबा इत्यादि । 
( ८, २२२) 

(६ ) पशुओं के स्वामियों और उनके दासों के झगड़े-पशुओं के स्वामी और 
उनके दासों।में सम्भवतः बहुधा झगड़े उठते थे ओर इस विषय के नियम कुछ सूचमता 
के साथ वर्णन किए गए हैं । दिन के समय पशु की रक्षा का उत्तरदाता चरवाहा होता 
था ओर रात्रि के समय उसका स्वामी । अर्थात्‌ यदि रात्रि के समय वह स्वामी के घर 
में रहे । यदि चरवाहे को किसी प्रकार की मजदूरी न मिले तो बह दस में से एक गाय 
का दूध ले सकता था | जो पशु उसकी असावधानी से खो जाय उनके लिये वह उत्तर- 
दाता होता था । यथा यदि कोई भेड़िया वकरी और बकरों पर आक्रमण करे और 
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यदि वह किसी द्विजाति के नाम और जाति की निन्दा करे तो उसके मुँह में दत अंगुल 
लम्बा लोहे का कील गरम करके डालना चाहिये । (८, २६८-२७१) यह नहीं समभना 
चाहिये कि वास्तव में दन्ड इस तरह पर दिया जाता था अथवा कोई ब्राह्मण न्यायकर्ता 
भी किसी शूद्ट को, क्रोध में किषी ब्राह्मण को कट वाभ्य कह देने के कारण इतना भारी 
“दण्ड देकर अपने को कलंकित करता था। ब्राह्मण लोग वास्तव में जैसे थे उसकी श्रपेक्षा 
उन्होंने अपने को बुरा दिखलाया है और कानून जो कि विचारे शूद्र के लिए निस्सन्देह 
-कठोर था वह एकदम ऐसा जंगली नहीं था जैसा कि वह कहा गया है | “जिस इन्ट्री से 
नीच जाति का कोई मनुष्य उच्च जाति के किसी मनुष्य को हानि करे उस इन्द्री को 
काट डालना चाहिये--यह मनु की शिक्षा है ( ८, २७६ )। परन्तु मनु का सत्कार 
'करते हुए भी हम लोग इस वात में सन्देह कर सकते हैं कि उसके देश वासियों ने इस 
शिक्षा के अनुसार कार्य करके अपने को कभी कलंकित किया हो ? 


बदनामी करने के लिए साधारण दण्ड १२ पण था (८, २६६) ओर प्रकार चोट 
'पहुँचाने के लिये कि जिससे देह का चमड़ा कट जाय १०० पण | यदि माँस कट जाय 
-तो उसके लिये ६ निष्क का दण्ड लगाया जाता था और हड्डी टूट जाय तो अपराधी देश 
के बाहर निकाल दिया जाता था । (८, २८४) 

हानि करने फे लिए जितने की हानि हो उसी के बराबर दण्ड लगाया जाता 
था परन्तु यदि हानि थोड़े की हुई हो तो उसका पचगुना दण्ड लगाया जाता था !. 
( २, रेघ८-२८६ ) 

( १३ और १४) चोरी ओर डांका--चोरों को दण्ड देने के लिये बहुत ही 
अधिक उपाय किए जाते थे क्योंकि यदि राजा “चोरों को दण्ड दे तो उसके यश और 
राज्य की बृद्धि होती थी” (८, ३०२) और जो राजा संपत्ति की रक्षा नहीं करता और 
'फिर भी अपना कर लगान और जुर्माना लेता है वह शीघ्र नर्क में जायया । (८, ३०७) 


चोरों को भिन्न-भिन्न दण्ड लगाये जाते थे अथवा उनको शारीरिक डण्ड दिया 
जाता था एवं उनका हाथ काट लिया जाता था । जब चोरी स्वामी के सामने ( अर्थात्‌ 
"बलात ) की जातीं थी तो वह डांका कहलाता था । ( ८, ३१६-३३२ ) बलात्‌ चोरी 
करना एक बड़ा भारी अपराध समभा जाता था परन्तु जब कोई मनुष्य डकैतों से आक्रमण 
किया जाय तो उस अथवा ऐसी अन्य अवस्थाओं में उसे अपनी रक्षा करने का अधिकार 
था। ( 5, ३४५-३५० ) 


(१५) व्यभिचार-यह अपराध भारतवर्ष में सदा [से बड़ी घृणा की दृष्टि से 
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बोने की आज्ञा देता था और शाद्रों को द्विजों की सेवा करने की आज्ञा देता था । 


गुलाम सात प्रकार के कदे गये हैं अर्थात्‌ युद्ध के कैदी, नित्य भोजन पर कार्य 
करने वाले, गुलाम की सन्तान, खरीदे हुये अथवा दूसरों के दिए हुए गुलाम ओर वे 
मनुष्य जो दण्ड पाने के वदले गुलाम बनाये गये हों। (८, ३८८-४१५ ) 

(१६) पति और पत्नी--मनु इस विषय को स्त्रियों के मनुष्यों के अधीन होने 
के वर्णन से आरम्भ करता है और उसने स्त्रियों के विप्रय में कुछ कहावतें भी दी हैं 
जो कि कदाचित्‌ उसके समय में समझी जाती हों परन्तु वे मनु के लिये अयोग्य हैं, 
क्योंकि हम पहले देख चुके हैं कि सव बातों पर विचार कर मनु ने छ्लियों को एक उच्च 
अर सत्कार योग्य स्थान दिया है । 

हम देख चुके हैं कि मनु ने विधवा से सन्तान उत्पन्न करने की प्राचीन 
रीति के सम्बन्ध में किस भांति अपने ही वाक्र्यो का खण्डन किया है और इसमें कोई 

सन्देह नहीं हो सकता कि सन्‌ ईस्वी के वाद सर्व साधारण लोग इस रीति के कैसे 
विरुद्ध थे । हम यह भी देख चुके हैं कि विधवा विवाह किस प्रकार घृणित होता जाता 
था, यद्यपि वह निस्सन्देह मनु के समय में भी प्रचलित था और वाल विधवा के विवाह 
के लिए. स्पष्ट आज्ञा दी गई है। (६,६६) फिर मनु इस प्राचीन नियम को लिखता 
है कि स्त्री को अपने पति के लिये, यदि वह धर्म कार्य के लिए. गया हो तो आठ वष 
तक ठहरना चाहिये ओर यदि वह विद्या, अथवा यश के उपाजन के लिये गया हो तो 
उसे छुः वर्ष तक ओर यदि सुख के लिए गया हो तो तीन वर्ष तक टहरना चाहिये । 
एक भाष्वकार लिखता है कि इस समय के उपरान्त उसे दूसरा विवाह कर लेना चाहिए 
ओर यही इस प्राचीन नियम का अ्भिप्राय भी जान पड़ता है। 


स्त्री को मदिरा पीने वाले पति के साथ घृणा नहीं करनी चाहिये परन्तु पागल 
अथबा जाति से निकाले हुये पति अथवा किसी ऐसे पति से जो रोग से पीड़ित हो, 
पापों के दंड फे कारण होते हैं वह घृणा प्रगट करती है। मदिरा पीने वाली स्त्री, राजद्रोही 
अथवा रोगी स्त्री, ऐसी स्त्री जिसे कि सन्तान न होती हो अथवा केवल कन्या हो उसका 
पति दूसरा विवाह कर सकता था | (६, ७८-८५१ ) | परन्तु इससे यह तात्पर्य नहीं है कि 
वह उस स्त्री को बिलकुल त्याग दे बरन्‌ उस स्त्री को उसे घर ही में रखना चाहिए 
रौर उसका पालन करना चाहिए (६,८३) 


“परस्पर प्रीति तथा विश्वास मृत्यु तक होना चाहिए” यह पति और स्त्री के 
लिए सबसे वढ कर नियम है । 
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की भाँति दे दे और पार्सव अर्थात्‌ ब्राह्मण का किसी शूद्र स्त्री के साथ उत्पन्न हुआ पुत्र 
(६, १६७-१७८) । 

इन वारहों प्रकार के पुत्रों में से प्रथम छुः प्रकार के पुत्र सम्बन्धी और उत्तरा- 
धिकारी समभे जाते हैं और अन्तिम छुग्रों पुत्र केवल सम्बन्धी समभे जाते हैं (६, १५८) 
ऋर इन सब पुत्रों में से एक के न होने पर उसके उपरान्त की श्रेणी का पुत्र पैत्रा- 
धिकार पाता था (६, १८४) । सन्तान, पिता ओर भाई के न होने पर मनुष्य की सम्पत्ति 
उसके सबसे निकटवर्ती सम्बन्धी को मिलती थी जो कि तीन पीढ़ी के मौतर हो ओर 
ऐसे सम्बन्धी के न होने पर किसी सकुल्य को, अथवा उसके उपरान्त धर्म के गुरु 
अथवा शिष्य को और उसके भी न होने पर ब्राह्मणों को मिलती थी | (६, १८७,१८८) 

स्त्रीधन अथवा स्त्रियों की विशेष सम्पत्ति वह कही गई है जो कि बिवाह की 
श्रमि के सामने अथवा विवाह में दी जाय अ्रथवा जिसे पति प्रीति के चिन्ह की भाँति 
अथवा भाई माता अथवा पिता उसे दे । (६, १६४) 

माता की मृत्यु के उपरान्त उस माता के सब पुत्र ओर कन्या माता की सम्पत्ति 
को बरावर-बराबर बाँट लें । (६, १६२) 

(१८) जूझा खेलना और बाजी लगाना इत्यादि--ये दोनों पाप राजाओं के राज्य 
को नाश करने बाले होते हैं इसलिये राजाओं को सम्मति दी गई है कि वे इन्हें अपने 
राज्य से दूर रक्खें । इस पाप के लिये शारीरिक दण्ड लिखा गया है (६, २२४) ्रौर 
इस पाप के करने वालों तथा नाचने वालों, गाने वालों और नास्तिक लोगों अर्थात्‌ 
बौद्धो को देश से निकाल देने के लिये भी लिखा है । (६, २२५) 


जाल से राज्य आशाश्रों को बनाने के लिसे, मस्त्रियों को घूस देने के लिये, 
स्तियों-वच्चों और ब्राह्मणों का बध करने के लिये और राजद्रोह के लिये प्राण दड कहा 
गया है । (६, २३२) गुरु की पत्नी के साथ व्यभिचार करने, मदिरा पौने, ब्राह्मण का 
धन चुराने अथवा ब्राह्मण का वध करने के लिये सिर के दागने का दण्ड लिखा है। जो 
चोर चोरी की वस्तुओं और सँघ लगाने के ओऔजारों के सहित पकड़ा जाय वह तथा जो 
लोग चोर को आश्रय देवें वे जान से मारे जा सकते थे (६, २७०, २७१) | डाकुओं, 
घर लूटने बालों, गिरहकटों तथा अन्य ऐसे ही लोगों के हाथ अथवा दो ऊङ्गलियाँ काट 
ली जानी चाहिये | (६, २७६, २७७) 

तालाबों की बाँच को नष्ट करने के लिये, प्राण, दंड अथवा कोई दूसरा कठोर 
दंड कहा गया है ( ६, २७६) और जो वैद्य अपने रोगियों की उलटी चिकित्सा करें 
उसके लिये श्रर्थ दंड लिखा है । (६, २८४) वाणिज्य की वस्तुओं में खोटी बस्तु मिलाने 


छान्त 
रगत 


के लिये, और सब प्रकार छौ दप्टता छे लिये, छत्र की बिली है इगने 


ह 


की बेइमानी के लिये रीर खेती के थ्रीजार्नो की चोर 
ho 
६ ( १, २५८-२६२ )। 








कानून के विषय में अध्यायों छे सिवाय मतन ऽऽ 
bE 3७295. _ «नह, = न 
| बहुत थोडी बातों से डिदिद हो 


लिए एक जुदा अध्याय दिया ह घौर उसके बिजय में बह 
जावगा कि उस समय में मारी पाए ऋन-कऔीन समे जा 
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समस्त यों का कानून है और धर्म शास्त्र के भीःविसुद्ध मनु श्रपने समय तक हिन्दू 
न्िमू्ति अथवा पौराणिक कथाओं को नहीं जानता, मूर्ति पूजा को नहीं मानता ओर 
मन्द्रो तथा पुजारियों को घृणा की दृष्टि से देखता है ओर वेदिक विधानों ओर यजं 
का मंडन करता है | 


चवालीसवाँ अध्याय 
ज्योतिष और विद्या 


पूर्व अध्यायों में हम बौद्ध काल में हिन्दुओं के इतिहास, उनकी राजनीति की 
अवस्था, उनके शिल्प, गृहनिमोण विद्या और उनके सामाजिक जीवन तथा नियमों का 
वर्णन कर चुके हैं । श्रब उस समय में उनकी घिद्या की उन्नति के विषय में हमें कुछ 
वाक्य कहने हैं । दुर्भाग्यवश इस विषय में जो सामिग्रियाँ मिलती हैं वे बहुत हो थोड़ी 
हं--कदाचित्‌ प्राचीन हिन्दू इतिहास के अन्य किसी समय से भी थोड़ी हैं । 

इसके कारण भौ स्पष्ट है । पाँच अथवा छु शताब्दियों तक भारतवर्ष विदेशियों 
के आक्रमण ओर युद्ध का स्थान बना रहा और इस समय में साहित्य और शास्त्रों की 
जेसी उन्नति स्वाभाविक रीति पर होनी चाहिये न हो सकी उस समय जो बातें विदित 
मी हुई उनमें से अधिकांश बौद्ध प्रभाव के द्वारा हुई और इसके पीछे के हिन्दू लेखको ने 
उन बातों को रक्षित रखने में सावधानी नहीं की है । अन्त में इस समय में जिन शास्त्रा 
के जो ग्रन्थ बनाए गए थे उनका स्थान अधिकतर इसके बाद के पौराणिक काल में 
बने हुये उत्तम अ्न्थों ने ले लिया है। इन सब कारणों से बौद्ध काल फे साहित्य और 
शास्त्रों का बहुत ही थोड़ा अंश अब प्राप्त है। [ 

परन्तु फिर भी भारतवर्ष में बुद्धि विषय के उद्योग किस, समय में भी नहीं छोड़े 
गए थे और हिन्दू इतिहास के किसी समय में भी “विद्या सम्बन्धी अवकाश” कमी 
नहीं माना गया । बोद्ध समय में इस सम्बन्ध में जो उन्नति हुई थी उसके चिन्हे हम लोगों 
को अब तक मिलते हैं । 


इम दार्शनिक काल फे वृत्तान्त में हिन्दुओं के. छ दर्शन शास्त्रों का वर्णन कर 
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११ मनु सिद्धान्त १५ च्यवन सिद्धान्त 

१२ अंगीरस » १६ यवन >» 

१३ रोगक » १७ भृगु १9 

१४ पुलिश » १८ सौनक अथवा सोम » 


इनमें से कुछ सिद्धान्तों के सं्षिस विवरण से वौद्ध काल के शास्त्रों की उन्नति 
का वृतान्त विदित हो जायगा और हम यह वात पहले से कह देंगे कि हिन्दुओं ने इस 
काल में अधिकांश ज्योतिष शास्त्र का ज्ञान यूनानियों से प्राप्त किया जिन्होंने कि इस शात्र 
की सफलता के साथ उन्नति की थी । 

प्रोफेसर वेवर साहब कहते है कि हिन्दू ज्योतिषियों में पराशर सबसे प्राचीन है 
ओर समयक्रम से उसके उपरान्त गर्ग हैं | पराशर के विषय में हमें इसके अतिरिक्त और 
कोई बात विदित नहीं है कि उसका नाम वेद से सम्बन्ध रखता हे । वह ग्रन्थ जिसमें 
पराशर की शिक्षाएँ दी हुई कही जाती हैं, पराशर तन्त्र के नाम से प्रसिद्ध था । पोरा- 
णिक समय में वह बड़े सत्कार को इष्टि से देखा जाता था श्रीर वाराहमिहिर ने वहुधा 
इस ग्रन्थ के वाक्य उद्धत किए हैं | इन अनेक उद्धत वाक्यों को देखने से विदित होता 
है कि उनका अधिकांश, कम से कम उनका एक बढ़ा अंश गद्य में लिखा हे जो कि इस 
श्रेणी के ग्रन्थों के लिए एक बिशेषता है । इसका वहुत-सा भाग अनुष्टुप छन्द में है और 
इसमें आधा छुन्द भी है । भारतवर्ष के भूगोल लानने वालों के लिए उसमें एक पूरा 
अध्याय है जिसको कि वाराहमिहिर ने केवल रूप बदल कर परन्तु ज्यों का त्यों रख कर 
बृहत्‌ संहिता के १४ वें अध्याय में दिया है । पराशर ने पश्चिमी भारतवर्ष में यवनों 
अथवा थूनार्नियों के होने का उल्लेख किया है जिससे विदित होता है कि इस ग्रन्थ का 
समय इसा के २०० वर्ष के अधिक पहले का नहीं है । 


गर्ग के विषय में हमें इससे कुछ अधिक वृतान्त विदित है और वह उन हिन्दू 
अन्थकारों में है जिससे कि इमें भारतवर्ष में ईसा के पहले दूसरी शताब्दी में यूनानियों के 
आक्रमण का कुछ वृतान्त विदित होता है। वह यून जाति फे विद्वानों का भी सम्मान 
करता था यद्यपि वे म्लेच्छ समझे जाते थे। उसका निम्नलिखित वाक्य प्रसिद्ध है और वह 
बहुधा उद्ध,त किया जाता है - “यवन लोग ( यूनानी लोग ) म्लेच्छ हैं परन्तु वे लोग 
इस शाक्त ( ज्योतिष शास्त्र ) को अच्छी तरह से जानते हैं। इसलिए उन लोगों का 
ब्राह्मण ज्योतिधियों से कहीं बढ़ कर ऋषियों की तरह, सत्कार किया जाता है ।?? 


अपने ग्रन्थ के ऐतिहासिक भ्रंश में गर्ग चार युगों का उल्लेख करता है जिसमें 
से महाभारत फे युद्ध के समय से वह तीसरे युग की समासि और चौये युग का प्रारम्भ 
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सूर्य सिद्धान्त बड़ा प्रसिद्ध है परन्तु उस मूल ग्रन्थ में इतनी वार परिवर्तन हुआ 
"है और वह इतनी वार संकलित किया गया है कि मूल ग्रन्थ श्रव हस लोगों को प्राप्त नहीं 
रह गया है 1 हम इस मूल ग्रन्थ के बनने की तिथि के विष्य में इसके अ्रतिरिक्त ओर कुछ 
-नहीं कह सकते कि वह बौद्ध काल में चना होगा | यह ग्रन्थ ग्रन्तिम वार अपने आधुनिक 
रूप में कब बनाया गया इसके विषय में भी हम केवल इतना ही कह सकते हैं कि वह 
"पौराणिक काल में बनाया गया होगा । 


वाराहमिहिर का भाष्यकार, उत्पल दसवीं शताब्दी में हुआ और उसने अपने 
समय के सूर्य सिद्धान्त से छु श्लोक उद्धत किए हैं। डाक्टर कर्न साहव ने दिखलाया है 
कि उनमें से एक भी आजकल के सूर्य सिद्धान्त में नहीं मिलता । फिर भी * ग्ज कल 
का सूर्य सिद्धान्त उस ग्रन्थ का पुनरूप मात्र है जिसे कि बाराहमिहिर ने अपना एक 
प्रमाण माना है । 


आधुनिक सू सिद्धान्त में १४ अध्याय हैं और उसमें ग्रहों के मध्यम स्थान और 
"वास्तविक स्थान, समय का विषय, सूर्य ओर चन्द्र ग्रहण, ग्रहों और नक्षत्रों के योग, ग्रहों 
ओर नक्षत्रों के प्रकाशबृत्तीय उदय ओर ग्रस्त, चन्द्रमा की कला ओर उसके स्कन्धो के 


“स्थान, सूर्य और चन्द्रमा की क्रान्ति, ज्योतिष सम्बन्धी यन्तरों के वनाने की रीति, जगत की 
उतत्ति और भिन्न-भिन्न प्रकार के समय का उल्लेख है। 


अलबरूनी वशिष्ठ सिद्धान्त को विष्णु चन्द्र का बनाया हुआ कहता है, परन्तु 
अह्यगुप्त कहता है कि इस प्राचीन ग्रन्थ को विष्णु चन्द्र ने फिर से शोधा था ओर यह 
बात ठीक जान पड़ती है । आज कल वशिष्ठ सिद्धान्त के नाम से जो ग्रन्थ वर्तमान है 
“वह निसन्देह श्राधुनिक समय का है । 

रोमक सिद्धान्त को ब्रह्मगुत और अलवरूनी दोनों ही, श्री सेन का बनाया हुआ 
"कहते है । आजकल एक जाली और आधुनिक,समय का हुआ रोमक सिद्धान्त मिलता 
है जिसमें ईक्षा की जन्म पत्री, बांबर के राज्य का वर्णन.तथा अकवर के राज्य करने का 
-बृत्तान्त दिया है १ [ 

पुलिश सिद्धान्त अलवरूनी को विदित था । उसने उसकी एक प्रति ली थी और 
“वह इस ग्रन्थ को यूनानी पुलिश का बनाया हुआ कहता है | प्रोफेसर वेबर साहब का मत 
है कि यह यूनानी पालिस बही हैं जो कि पोलस श्रलकजान्द्रोनस फे नाम से प्रसिद्ध है 
"और जिसने इसागाज नामक ज्योतिष का ग्रन्थ लिखा है । परन्तु डाक्टर कर्न साहब इस 
में सन्देह करते हैं पर उनका भी यही मत है कि पुलिस यूनानी था । 


पोराणिक काल 


[ ईसवी सन्‌ ९०० से १००० ईसवी तक ] 
पँतालीसवाँ अध्याय 
विक्रमादित्य महान्‌ तथा उसके उत्तराधिकारी 


जिन लोगों ने पिछले अध्यायों को ध्यानपूर्वक पढा है, वे स्वीकार करेंगे कि 
अब हम हिन्दू इतिहास के नाटक के अन्तिम अंक पर पहुँच गये हैं तथा इस 
अंक का पर्दा उठने पर जो दृश्य देखने को मिलता हैं वह ्रति भव्य एवं मनोहारी है । 
अनेक समरों का महान्‌ विजेता पतनोन्मुख हिन्दू धर्म का पुनरुद्धारक तथा संरक्षक 
साहित्य में जो कुछ सर्वोत्तम तथा सर्वाधिक सुन्दर है, उन सबके केन्द्र विक्रमादित्य 
महान्‌ को हिन्दू लोग उतना ही मानते हैं, जितना फ्रान्स देश के निवासी शालेमैन को, 
इङ्गलैँड की जनता अ्रल्फोड को, बौद्ध जन अशोक को तथा मुसलमान लोग वगदाद 
के सर्वाधिक जन प्रिय खलीफा हाख रशीद को मानते हैं । हिन्दू चाहे शिक्षित द्ध शिक्षित 
ही क्यों न हो, चाहे कवि हो या कहानीकार, वृद्ध हों या विद्यालय का छात्र, उन सत्रका 
परिचय अनेक लोक कथाओं के नायक विक्रमादित्य से इतना घनिष्ठ है, जितना किसी 
भी देश की जनता का अपने राजकुमारों अथवा राजाओं से नहीं है । शकुन्तला या 
उर्वशी की मधुर कल्पनायें अनायास ही उस सम्राट की याद दिलाये विना नहीं रहती 
जिमेके पोषण का सहारा इन ग्रन्यों के रचयिता कालीदास को प्राप्त था । हिन्दू ज्योतिषी 
लोग वाराहमिहिर के संरक्षक सम्राट का अत्यन्त सम्मानपूर्वक स्मरण करते हैं । प्रत्येक 
हिन्दी कोष का रचयिता उस महान्‌ व्यक्ति की स्तुति सी करते दिखाई पड़ता है, जिसने 
अमरकोष के रचयिता श्रमरसिंह को राजसम्मान एवं संरक्षुण प्रदान किया था । हिन्दुओं 
की विशेषता है सम्माननीय व्यक्ति का कितना ही सम्मान वे क्यों न करे पर उनको 
जैसे सन्तोष ही न होता, इसीलिए अनेक लोक कथाओं में उन्होंने विक्रमादित्य एवम्‌ 
उनकी स्मृति को अमर बना दिया है । अति साधारण तथा निरच्षर हिन्दू भी विक्रामादित्य 
को इस प्रकार जानता है जैसे वे अभी कल ही राज्य कर रहे थे। आज भी किसी 


( ४४४ ) 
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द्वितीय ने शकों को पराजित कर उन्हें निमूल करके विक्रमादित्य की उपाधि धारण की 
तो यही मालव सबंत्सर विक्रमादित्य के नाम से पुकारा जाने लगा। नवीन मत के 
अनुसार विक्रम संवत्सर विक्रमादित्य द्वारा न तो चलाया हुआ है और न उसके राज्या- 
रोहण से प्रारम्भ ही होता है | 

आज भी विक्रम संवत्सर के चलाने बाले सम्राट का नाम ग्रन्धकार में है रीर मै 
इस अन्धकार को हटाने का भार भविष्य के उन विद्वानों पर छोड़ता हैं जो कभी इस 
विषय में शोध करके आवश्यक सामग्री चुटाने में सफलता प्राप्त करेंगे । हम लोगों का 
प्रचलित विश्वास इस समय यही है कि कालिदास का आश्रयदाता विक्रमादित्य ईसा की 
छुठवीं शताब्दी में हुआ । अव हम उन कारणों का संक्षिप्त वर्णन करेंगे, जिनसे हमारा 
उक्त विश्वास पुष्ट होता है । 

व्हेनत्सांग भारत में सातवीं शतब्दी में श्राया | उसके अनुसार शीलादित्य प्रथम 
का समय ५८ ई० है ओर विक्रमादित्य शीलादित्य का पूर्ववर्ती था अर्थात्‌ विक्रमादित्य 
के बाद शीलादित्य गद्दी पर बैठा । इतिहासकार कल्हण वारहवीं शताब्दी में हुये | 
उनके अनुसार कनिष्क तथा विक्रमादित्य के वाच में तीस राजा हुये । कनिष्क 
का समय ७८ ईसबी पूर्व है । कल्हण तथा ब्हेनस्सांग के वर्णुनों को यदि मिला कर 
देखा जाय तो हमारा यह विश्वास ठीक जान पड़ता है कि विक्रमादित्य ईसा की छठी 
शताब्दी में हुआ। , 

इसके पश्चात्‌ यदि साहित्यिक कृतियों की ओर ध्यान देते हैं, तो हमें एक कृति 
ऐसी मिलती है, जो कम से कम एक हजार वप्र पुरानी है, तथा जिसमें नौं बड़े लेखकों 
को विक्रम के दरवार के “नवरत्न? रूप में लिखा गया है । इनमें से वराहमिहिर, वररुचि 
तथा कालिदास मुख्य थे । इसके अनुसार वराहमिहिर ५०५ ई० में पैदा हुये थे, तथा 
डा० भाऊदाजी के अनुसार उनकी मृत्यु ५८७ ई० में हुई । वररुचि ने भी अपना 
प्राकृत भाषा का व्याकरण पांचवीं या छुठबीं सदी से बहुत पहले नहीं लिखा होगा, 
क्योंकि इस समय से पहले प्राकृत भाषा का पूर्ण प्रचार ही नहीं हुआ था | कालिदास 
की कृतित्रों से पता चलता है क्रि उनका भी समय पांचवी या छुठवीं शताब्दी ही रहा 
होगा, जव कि हिन्दू धर्म का पीराणिक युय उन्नतिशील था । मन्दिरों एवम्‌ मूर्ति पूजा 
का पूर्ण प्रचार था, तथा जव हिन्दुओं द्वारा त्रिमूर्ति की पूजा हो रही थी । मनु के विप- 
रीत सरस्वती का यह वरद पुत्र त्रिमूर्ति पर पूर्ण श्रद्धा रखता था, मन्दिरों एबं मूर्तियों का 
आदर करता था तथा पञ्जाव में बसे हुए हिन्दुओं का भी वर्णन करता है । अतः वह 
मनु के बहुत वाद के समय में हुआ । 


चछ प्राचीन भारत को सम्ग्रता का इतिहास 


“मै नया बाना पहन कर फिर प्रतिष्ठित हुआ । 


बौद्ध धर्म का श्रोत वेदिक धर्म ही था और सिद्धान्ततः मतभेद होते हुये भी वीद्धों 
“का हिन्दुओं से कभी वैरमाव नहीं रहा और चू'कि शताब्दियों से दोनों ही धम साथ चल 
"रहे थे तथा इनके मानने वाले भी साथ ही जीवन यापन कर रहे थे अतः इन दोनों 
-धर्माबलम्बियों में वैमनस्य न होकर एक प्रकार की साहिष्णुता सी एक को दूसरे के प्रति 
उपपन्न हो गई थी । प्रत्येक प्रान्त, नगर अथवा गाँव में हिन्दू ओर बौद्ध साथ ही साथ 
रहते थे । हिन्दू जनता भी त्रौद्ध-संघारामों तथा विश्वविद्यालयों में जाकर ज्ञानार्जन करती 
थी तथा कितने ही बौद्ध जिज्ञासु हिन्दू विद्वानों के चरणों में वैठ कर उनकी शानगरिमा 
-से लाभान्वित होते थे । ऐसा भी होता था किएक ही राजा के यहाँ दोनों धमों के 
विद्वानों को आश्रय मिलता था तथा बह राजा दोनों पर समान इष्टि एवम्‌ कृपा रखता 
था । गुप्त कुल के सम्राट्‌ प्रायः शिव तथा बिष्णु के पूजक थे, परन्तु बौद्ध विद्वानों, 
-संघारामों तथा विश्वविद्यालयों पर उपहारो, भे टे तथा कृपा की वर्षा सी करते थे । ऐसा 
भी होता था कि राजा वौद्धमतावलम्बी है और उनका ही भाई कट्टर हिन्दू है, यहाँ तक 
कि उसका स्वयं का लड़का भी हिन्दू बना रह सकता था | देश में एक ही घर में रहने 
वाले दो भाइयों में मी एक हिन्दू धर्म का मानने वाला तथा दूसरा बौद्ध हो सकता था। 
उनमें आपस में कमी भी संघर की भावना नहीं पैदा होती थो । प्रायः प्रत्येक दरबार 
में दोनों ही धमो के उद्भट विद्वान राजा की छात्रक्नाया में रहकर ज्ञान की खोज में रत 
रहते थे । विक्रमादित्य का दरबार भी इस सिद्धान्त का अपवाद न था। आगे चलकर 
जब हम साहित्य एवं विज्ञान की चर्चा करेंगे तो इन विद्वानों के विषय में कुछु अधिक 
जानकारी देने का प्रयास करेंगे, परन्तु विक्रमादित्य के शासन का सम्यक्‌ वर्णन इन 
विद्वानों की संज्षित चर्चा बिना अधूरा ही रह जायगा । 


संस्कृत भाषा में एक श्लोक प्रचलित है जिसमें विक्रमादित्य के नवरत्नों का नाम 
गिनाया गया है* । यह श्लोक प्रायः सभी संस्कृतशों को कंठस्थ है। बुद्ध गया में एक 
शिलालेख है, जो विक्रमीय सम्बत्‌ १०१५ या इस्वी सन्‌ ६४८ का है। उस शिलालेख 
-में लिखा है कि “विक्रमादित्य वास्तव में संसर्ग प्रसिद्ध राजा था, अतः उसके दरवार में 
नौ उद्भट विद्वान रहते थे, जिन्हें “नवरत्न? के नाम से जाना जाता है ।” इस लेख से 


° विक्रमादित्य के नवरतनों का नाम था धन्बन्तरि, क्षयणक, अपरसिंह,शंकु, 
Ly 
'वैतालमट्ट, घटकर्यर, कालिदास, बराहमिहर तथा वररुचि । 


४५० प्राचीन भारत की सभ्यता का इतिहास 


वराहमिहिर आये भट्ट के पदचिन्हों पर चले | वे विक्रम के नवरल्नों में थे । 
उनका जन्म अवन्ती में हुआ था तथा उनकी मृत्यु ५८७ ई० में हुई । 


वराहमिहिर के ज्ञानाधिकारी हुये ब्रह्मगुत्त, जो छुटवीं शताब्दी के अन्त में अर्थात्‌ 
५९८६० में पैदा हुये थे, तथा अपना ग्रन्थ उन्होंने अपनी तीस वर्प की अवस्था में 
अर्थात्‌ ६२८ ६० में लिखा । इनके पिता जी का नाम जिष्णु था ओर सम्भवतः वे वही 
विष्णु है जिनका वर्णन कालिदास के समकालीन के रूप में किया गया है । 


विक्रमादित्य के शेष नवरलों में धन्वन्तरि भी थे जो एक सुप्रसिद्ध वैद्य थे तथा 
जिनका वर्णन दंडिन अपने 'दश कुमार चरित? में किया है । वैतालमद् ने नीति प्रदीप 
की रचना की तथा वररुचि व्याकरण के प्रख्यात्‌ विद्वान्‌ थे। घटकर्मर, क्षपणक तथा 
शंकु इतने अधिक प्रख्यात्‌ नहीं थे तथा आने वाली पीढ़ी ने इन लोगों को वह सम्मान 
नहीं दिया, जो उन्हें विक्रम के दरवार में मिला था । 


उपरोक्त वर्णनों के आधार पर हम विक्रमादित्य कालीन साहित्यिक क्रियाकलाओं 
के वारे में कुछ अनुमान लगा सकते हैं| इन्हीं क्रिया कलाश्रों के कारण सम्राट फे 
चतुर्दिक इस प्रकार का अमर प्रकाश फैला कि आज तक उसकी चमक दमक ज्यों की 
त्यों है । विक्रमादित्य को शुजरे तेरह शातान्दियां बीत चुकी हैं, परन्तु श्राज भी तत्कालीन 
अन्धो के अध्ययन से हम उस समय के हिन्दू मस्तिष्क का अनुमान लगा सकते हैं, जिसने 
पतनोन्मुख हिन्दू धर्म को नवजीवन प्रदान किया | एक से एक बढ़कर विद्वान्‌ हुये 
जिन्होंने ज्ञान के विभिन्न चेत्रों में खोज करके जिस साहित्य की सृष्टि की वह आज भी 
प्रशंसनीय है तथा भ्राज के विद्वान्‌ भी उनसे सहायता प्राप्त करते हैं। हम भली भाँति 
यह कल्पना कर सकते हैं कि किस प्रकार सदियों तक विदेशी आक्रान्ताओं के सामने 
विवश होते रह कर, अनेक युद्धों से संत्रस्त रहने के पश्चात्‌ राष्ट्र के मस्तिष्क ने शक्ति, 
महानता एवम्‌ यश की ओर न केवल पग ही उठाया वरन्‌ इन सभी क्षेत्रों में उन्नति के 
उच्चतमू स्थान पर अधिकार कर लिया । तत्कालीन राष्ट्र को एक नेता की आवश्यकता 
थी, वह उन्हें विक्रमादित्य के रूप में सिला जिसने वर्वर एवं ग्रनाचारी विदेशियों को 
पराजित करके सम्पूरणं उत्तर भारत को अपने अधिकार में ले लिया तथा विद्वानों को 
आश्रय प्रदान करके विद्या की श्रभूत पूर्व उन्नति किया | चाहे वे विद्वान्‌ हिन्दू थे या 
बौद्ध, उसकां कोई विचार किये बिना ही उसने सवका समादर किया । समय की मांग 
थी कि कोई महान्‌ व्यक्ति पैदा हो, और सचमुच एक महान्‌ व्यक्ति पैदा हो गया। 
समूचा राष्ट्र उसी एक व्यक्ति के चतुर्दिक खड़ा हो गया तथा ज्ञान, विज्ञान, कला एबं 


विक्रमादित्य महान्‌ तथा उसके जसराधिकारी ४५१ 
साहित्य में जो पथ प्रशस्त हुआ, वह अभूतपूर्व था । 


इस प्रकार यदि हम इतिहास को सही तौर पर श्रीर ठीक-ठीक पढे, यदि हम 
लोक कथाओं एवं गाथाश्रों को ्रत्युक्ति से मुक्ति दिला सकें, तो हम भारतीय इतिहास 
के प्रत्येक काल को दार्शनिक रूप से समझ सकेंगे तथा प्रत्येक काय उसके कारण तथा 
परिणाम का सही अनुमान कर सकेंगे | इतिहास हमें बताता है कि विक्रमादित्य 
को यशस्वी एवं सफल बनाने का सारा श्रेय उन परिस्थितियों को हे, जिनसे वह घिरा 
हुआ था | कालिदास का कल्पनाश्रों की उड़ानें केवल तत्कालीन हिन्दू मस्तिष्क प्रतिविम्ब 
मात्र हैं तथा उन्हें जानने का प्रथन करने बले अत्येक विद्वान्‌ के लिए आ्रवश्यक है कि 
वह कालिदास की कृतियों को तत्कालीन जन भावना को पृष्ठ भूमि में रख कर पढे । 
वराहमिहिर एवम्‌ अमरसिंह के प्रयत्नों की प्रशंसा करने के पूर्व हमें विक्रीय दरबार 
के उस विधानुरागपूर्ण वातावरण को देखना चाहिये जिसने इन विद्वानों को इस प्रकार 
अनवरत परिश्रम करने का प्रेरित किया । हमें हिन्दुश्नों एवम्‌ बीड्ों के बीच निरन्तर 
अवाध रूप से चलती रहने वाली प्रतिष्ठा स्थापन की प्रतिद्वन्दिता के प्रकाश में हो इन 
विद्वानों की कृतियों को परखना चाहिये ) यह वह समय था जब हिन्दओं एवम्‌ बौद्धो 
में केवल मतभेद हौ था, पर उनके आपसी मत वैमिन्य ने श्रसहिष्णुता एबम्‌ पर-धर्म- 
पीढ़न का रूप नहीं ग्रहण किया था। वीद्ध धर्म पतनोन्मुख था तथा हिन्दू धम नव 
जागरण एवम्‌ चेतना युक्त हो जन मन को श्रनुप्राशित कर रहा था । 


दोनों धर्मी एवम्‌ धर्मानुयायियों में प्रतियोगिता थी परन्तु वह स्वस्थ्य प्रतियोगिता 
थी श्रर्थात्‌ उनमं वैर भाव को स्थान नहीं था । हिन्दू घर्म उन्नतिशील था अतः आव- 
श्यक था कि उसमें अधिक शक्ति श्रधिक प्रतिभा एवम्‌ अधिक विद्या होती । 


महान्‌ विक्रमादित्य के पश्चात्‌ शीलादित्य प्रतापशील उत्तरी भारत का राजा 
हुआ । यह वात सन्‌ ५५० ई० की है | ब्हेनत्सांग के वर्णनों से पता चलता है कि 
उसका झुकाव वौद्ध धर्म की ओर था । उसके दरवार मं मनोरथ का शिष्य वसुबन्धु 
चमका एवम्‌ उसने राज दरवार में सम्मुख शास्त्रार्थ में हिन्दू पंडितों को पराजित किया । 
वशुवच्धु ब्राह्मण॒पुत्र था एवम्‌ प्रख्यात आसंग का भाई था । उसने काश्मीर में विद्या" 
थ्यवन किया फिर मगध लोटा, नालन्दा विश्वविद्यालय मं पंडित ( अध्यापक ) वना 
एवम्‌ नैपाल में उसकी मृत्यु हुई | उसके अतिरिक्त शीलादित्य के दरवार के किसी अन्ध 
वड़े विद्वान का पता नहीं चलता । 

शीलादित्य प्रथम का उत्तराधिकारी प्रभाकर वर्द्धन हुआ | यह वात शायद 
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सन्‌ ५८० ३० की है । प्रभाकरवर्द्धन की वहन राज्यश्री शहवर्मन को व्याही थी, परन्तु 
मालवा के साथ हुये युद्ध में प्रभाकरवद्धन हार गया एवम्‌ गहवर्मन मार डाला गया । 

६०५ ई० में प्रमाकरवर्डन का उत्तराधिकारी हुआ राज्यवद्धन । उसने मालवा 
के साथ युद्ध जारी रक्खा तथा अन्त में मालवा के राजा को मार डाला । व्हेनत्सांग 
के ही वर्णन से पता चलता है कि मालवा युद्ध में विजय प्राप्त करने के थोड़े ही दिन 
बाद राज्यवर्धन को पश्चिमी वंगाल-स्थिति कण सुवश्‌" के राजा शशांक नरेन्द्र गुप्त ने 
मार डाला । 

राज्यवर्धन की मृत्यु के वाद उसका छोटा भाई शीलादित्य द्वितीय, जिसे हम 
हर्षवद्धन के नाम से जानते हें, ६१० ई में गद्दी पर वैठा । उसे कुमार राजा मी कहते 
थे | बह एक महान्‌ एवम्‌ शक्ति शाली सम्राट था । व्देनस्सांग ने उसकी चढ़ी प्रशंसा की 
है । अपनी विजथों के कारण तो महान्‌ था ही साथ ही अपने विद्यानुराग एवम्‌ गुण 
आहकता के कारण भी वह विक्रमादित्य की वाद दिला देता है । केवल ६ वर्षों में ही 
उसने समस्त पंजाव को जीत लिया, परन्तु महाराष्ट्र के राजा पुलकेशिन द्वितीय को वह 
कमी न हरा सका । मालवा का राजा फिर से परास्त हुआ और राज्यश्री को छुटकारा 
मिला । हर्ष ने कामरूप के राजा भास्कर वमन से मित्रता स्थापित की । इस राजा को 
भी कुमार राजा कहते थे | 

व्हेनत्सांग के अनुसार हप की राजधानी कन्नौज या कान्यकुब्ज थी । प्रति पाँचवें 
वर्ष बह एक बड़ा धार्मिक उत्सव करता था जिसमें देश-देश के राजा श्रथवा लोग शामिल 
होते थे | उसी लेखक के वर्ण नों के अनुसार हर्ष पक्का बौद्ध था, यद्यपि वह ब्राह्मणों 
को भी सम्मान की दृष्टि से देखता था। 

हर्ष भी विद्या का महान्‌ संरक्तुक था। कुछ लोगों का कहना है कि वौद्ध 
ञ्रादशों से युद्ध नाटक "नागानन्द? एवम्‌ रत्नावली उसी की रचनायें हैं, परन्तु वह 
शायद इन दोनों में से किसी का भी रचयिता नहीं था यद्यपि वे दोनों ही कृतियाँ उस्ती 
के दरबार में लिखी गयी । रव्नावली शायद वाणभट्ट की रचना है, जिसने कादम्बरी 
एवम्‌ हर्ष चरित्र की रचना की है । हर्ष चरित में उसने हर्ष का चरित्र-चित्रण किया 
है। दशकुमार चरित के रचयिता दंडी वाणभट्ट के पूर्ववर्ती परन्तु कालिदास के परथर्ती 
हैँ । यह भी सम्भव है कि दंडी के जीवन काल में ही वाणुभट्ट ने कादम्बरी की महान्‌ 
गाथा की रचना की हो । 

उस समय की दूसरी प्रख्यात पुस्तक है सुबन्धु की लिखी हुईं वासवदत्ता । सुबन्धु 
भी वाणभट्ट का समकालीन था, यद्रपि सम्भावना इस वात की है कि वासवदत्ता 
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वाणभट्ट के ग्रन्थों से कुछ वाद की लिखी हुई है, क्योंकि सुबन्धु ने प्रायः वाणभट्ट को 
उद्धत किया हे। इस प्रकार हमने संस्कृत की तीन महान्‌ गाथाओं का समय जान 
लिया है । 

वाणभट्ट के नाम के साथ ही साथ मयूर का भी नाम आता है, और एक लोक 
गाथा भी ऐसी है, जिसके अनुसार मयूर की पुत्री बाणभट्ट को व्याही थी । इस पुत्री का 
नाम चंडी थी । मयूर ने मयूर शतक लिखा है | 

इन सबसे अधिक प्रसिद्ध नाम है भतहरि का । जर्मनी के प्रोफेसर मेक्समूलर ने 
चीनी यात्री इत्सिग का सहारा लेकर कहा है कि भरत हरि की मृत्यु ६५० ई० में हुई । इस 
प्रकार भी कह सकते हैं कि वैराग्य शतक, नीति शतक तथा शङ्गार शतक नामक तीनों 
शतकों का रचयिता भत हरि शीलादित्य द्वितीय का समकालीन था । 

भट्टिकाव्य नामक एक और भी ग्रन्थ इसी समय का है जो सरस एवम्‌ सरल 
ढंग से व्याकरण की शिक्षा देता है । निस्सन्देह भारतीय छात्र इस ग्रन्थ को शतकत्रय 
से अधिक जानते हैं । इस ग्रन्थ की टीका तीन विद्वानों ने किया है, कन्द, विद्या- 
विनोद एवम्‌ श्रीधर स्वामिन्‌ । इन तीन लेखकों के अनुसार इस ग्रन्थ के रचयिता 
भतहरि ही हैं । दूसरे लेखकों ने भी भरत को पाली भाषा का भट्टि माना है और इस 
चात की सशक्त सम्भावना हैं कि तीन शतक एवम्‌ भट्टि काब्य का रचयिता एक ही है, 
भट्घि या भर्तः । मैक्समूलर ने भी चीनी यात्री इत्सिग का हवाला देकर इसी मान्यता को 
पुप्ट किया है । 

शीलादित्य काल की साहित्यिक कृतियों का जो वण न हमने ऊपर दिया है, उससे 
सम्राट्‌ की महानता ही प्रगट होती है । कन्नौज का वह विद्यानुरागो सम्राट्‌ प्रति पाँचवें 
वर्ष उत्तर मारत के समस्त जनों, जातियों एवम्‌ राजाओं को समादर पूर्वक निमंत्रित 
करके महान्‌ धार्मिक उत्सव किया करता था और इस प्रकार वह करीब-करीव सारे उत्तरी 
भारत का भाग्य विधाता था । हम पहले ही देख चुके कि प्रसिद्ध ज्योतिविद्या विशारद 
ब्रह्मगुत भी इसी सम्राट्‌ का समकालीन था । 

शीलादित्य की मृत्यु सन्‌ ६४८ या ६५० ई० के करीब हुई तथा पचास वर्षों 
वाद हो उसी गद्दी पर ५क अ्रति निर्वल राजा वैठा । कन्नौज का यश अथवा वैभव समाप्त 
हो गया तथा -न्नौज के सम्राट्‌ यशोवर्मन को काश्मीर के राजा ललितादित्य ने युद्ध में 
परास्त किया । यद्यपि यशोवर्मन निर्बल सम्राट्‌ था, फिर भी विद्या का दीप उसके दरवार 
में सदेव ही पूर्व की भांति प्रकाशित रहा । इस प्रकार दो सौ वर्षों तक कन्नोज विद्या 
एवम्‌ विद्वानों का केन्द्र वना रहा । भारत को अपने जिन सरस्वती के वरद पुत्रों पर 
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गर्व है, उनमें से एक ग्रर्थात्‌ भवभूति भी इसी सम्राट्‌ के दरवार में रहते थे) तत्कालीन 
भारतीय साहित्याकाश में जाज्वल्यमान जो नक्षत्रपुज दिखाई पढ़ा था, भवभूति उसके 
अन्तिम सुप्रकाशित एवम्‌ बहुप्र शसित नक्षत्र थे । यह सारा वृत्तान्त हमें कल्हण की 
राजतरंगिणी से मिलता हे, जिसमे दो और विद्वान लेखकों का नाम लिखा हैं, यद्यपि हम 
उन्हें शायद नहीं या बहुत कम जानते हैं। ये दोनों विद्वान अर्थात्‌ वाक्यपति एवम्‌ 
राज्यश्री भी यशोवर्मन के ही संरक्षण में रहे । इनके लिखे किसी ग्रन्थ का वर्णन प्राप्त 
नहीं है । 

इन तीन शताब्दियों का समय ( ग्रर्थात्‌ सन्‌ ५०० से ८०० ई० तक ) यदि 
संस्कृत साहित्य के विद्वानों एवम्‌ तल्लिलित सुप्रसिद्ध ग्रन्थों की दृष्टि से गौरवपूण' है, तो 
इसे एक और वात का गौरव प्राप्त हे । इस समूचे काल में ब्राह्मणों एवम्‌ चौद्धों में तीत्र 
प्रतियोगिता रही, परन्तु उस प्रतियोगिता में स्वस्थता का पूर्ण समावेश था । यह प्रति- 
योगिता ज्ञान के क्षेत्र में थी, आगे बढ़ जाने के लिये थी परन्तु अपने प्रतियोगी को गिरा 
कर, या विरोधी को पीड़न देकर आगे वढ़ जाने की भावना का समावेश उस प्रतियोगिता 
में नहीं हुआ था । इस स्वस्य प्रतियोगिता ने समय-समय पर अनेक उत्तम विद्वान उतपन्न 
किये, जिनमें सर्वाधिक प्रसिद्ध नाम हैं शंकराचार्य का जो ईसा की आठवीं शताब्दी फे 
अन्तिम समय में उत्पन्न हुए थे । हिन्दुत्व के प्रबल पोषक तथा घौड़ों के प्रचल खण्डन 
कर्ता के रूप में आज भी सारे भारत के विद्वानों में उनका नाम अति आदर से लिया 
जाता है । 

आठवीं शताम्दो के वाद का काल अन्धकारमय है, तथा अगली दो शताब्दी में 
अर्थात्‌ सनू ८०० से लेकर १००० ई० तक भारत में साहित्य, विज्ञान तथा कला का 
एक भी ऐसा विद्वान्‌ नहीं हुआ जो पिछले विद्वानों द्वारा जलाये गये ज्ञान दीप को यदि 
श्रौर श्रागे न बढ़ाता तो कम से कम प्रज्वलित तो रखता । 


छियालीसवाँ अध्याय 
व्हेनत्सांग का भारत त्रिपयक बर्णन 


भारत की महानता से आकर्षित होकर अनेक सुदूरस्थ देशों से ज्ञानपिपाछु 
विद्वान इस देश में सदा से आते रहे हैं । चीन देश भी इसमें पीछे नहीं रहा । वहां से 
भी एकाधिक यात्री भारत में विभिन्न समयों में आये । जिस राजा या सम्राट के समय 
में जो यात्री आता था, उसके समय का वर्णन वह अवश्य करता था । हष के समय 
मं जो चीनी यात्री भारत में आया, उसका नाम था ह्हेनत्सांग । तत्कालीन भारत का 
जो वर्णन उसने किया है, उससे सातवीं शताब्दी के भारतीय इतिहास की पूर्ण जानकारी 
प्राप्त होती है | उसने ६२६ १० में चीन को छोड़ा तथा फरगाना, समरकन्द, बुखारा 
एवं बलख के रास्ते से भारत आया । वह यहां कई वर्षों तक रहा | भारत के अनेक 
स्थानों को देखता हुआ तथा अनेक विद्यालयों में विद्याध्ययन करता हुआ, उसने जो 
कुछ देखा, पढ़ा और सुना, उसे लेखबद्ध करता गया। ६४५ ई० में बह वापस चीन 
पहुँचा । अपने लेख के प्रारम्भिक अंश में उसने हिन्दुओं के शिष्टाचार, उनकी कला 
तथा उनकी परम्पराओं का वर्णन किया है, जिन पर आगे चल कर हम विचार करेंगे। 
इस समय हम उन हिन्दू राज्यों का वर्णन करेंगे, जिनको देख कर ब्हेनत्सांग ने उनका 
वर्णन किया है । 

“नगरहार, जलालावाद जिले को प्राचीन राजधानी थी, तथा उसका विस्तार 
चार मील का था । देश खाद्यान्नों एवं फलो से सम्पन्न था । लोगों का जीवन स्तर 
सादा था तथा वे ईमानदार थे । वे स्वभाविक रूप से भावुक, सुददद तथा उत्साही होते 
थे | बौद्ध धर्म अधिक माना जाता था परन्तु हिन्दू धर्म मानने वाले लोग भी थे। नगर 
में पांच देव मन्दिर थे एवं उनमें एक सौ पुजारी रहते थे। नगर के पूर्व एक स्तूप 
अशोक का बनवाया हुआ था जो तीन सौ फीट ऊँचा था तथा सुन्दर चित्रित तथा 
खुदे हुये पत्थरों का बना था । संघाराम कई थे, उनमें से एक नगर से दक्षिण पश्चिम 
के कोने पर नगर से चार मील दूरी पर था । इसकी दीवारें बहुत ऊँची थी तथा 

ई-कई मंजिले ऊँची मीनारें पत्थर की वनी हुई थी यहीं पर दो सो फीट ऊँचा 
एक स्तूप भी था।”? 


( ४४४ ) 
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“गांधार राज्य की राजधानी पेशावर में थी | नगरहार एबं गांघार ये, दोनों 
राज्य हिन्दूकुश के समीपस्थ राज्य कपिशा के अधीन थे, तथा राजा के सहायकों द्वारा 
शासित होते थे । गांधार राज्य के गांव और नगर बहुत ही कम बसे हुये थे | देश में 
खादयान्नों का बाहुल्य था । जनता उत्साह हीन परन्तु साहित्य में रुचि रखने वाली 
थी । देश में एक हजार संधाराम खंडहरों के रूप में थे तथा निर्जन पढ़े हुये थे । 
हिन्दुओं के मन्दिरों की संख्या एक सौ थी |” 


गांधार राज्य का वर्णन करते हुये व्हेनस्सांग ने एक घटना का वर्णन दिवा है 
“'नोरथ एक प्रकांड बौद्ध विद्वान्‌ था वह विक्रमादित्य की सुप्रख्यात राजधानी में रहता 
था, परन्तु चू'कि विक्रमादित्य हिन्दुत्व का प्रेमी था, मनोरथ को उसके दरवार में उचित 
तथा उसके पांडित्य के योग्य सम्मान नहीं मिला । एक वार बह ब्राह्मणों से शास्त्राथ 
में पराजित भी हुआ, अतः वह घृणा पूर्वक यह कहता हुआ वहाँ से चला गया कि “दल 
बंदियों के दलदल में न्याय नहीं रहता ।? विक्रमादित्य का उत्तराधिकारी शीलादित्य स्वयं 
बौद्ध-धर्मानुयायी तो था ही, बौद्ध विद्वानों का संरक्षक भी था । उसने मनोरथ के शिष्य 
वसुबन्धु का सम्मान किया, जिसमें सम्मुख शास्त्रार्थ में ब्राह्मण विद्वानों को पराजित 
अथवा लज्जिः होना पड़ा ।? एक दूसरे स्थान पर मालवा का वर्णन करते हुये 
व्देनत्सांग ने लिखा है कि शीलादित्य का शासन उसके (व्हेनत्सांग के ) समय से आठ 
वर्ष पूर्वं था । इस प्रकार उसका शासन काल ५८० ई० के ग्रास-पास होना चाहिये | 
शीलादिव्य विक्रमादित्य का उत्तराधिकारी था, अतः पिछुले अध्याय में हमने चिक्रमादित्य 
के समय थो जो मान्यता दी है वह उस हिसाव से भी सही मालूम होती हे | 


व्हेनत्सांग के बणंनों के अनुसार पौलुष नगरी के समीप एक पहाड़ी है जिसके 
शिखर पर भीमा देवी की मूति नीले पत्थरों को काट कर बनायी गयी है । दूर-दूर से 
आवाल वृद्ध बनिता, धनी एवं निर्धन लोग आते हैं | देवी की प्रार्थना करते हैं तथा 
देवी के दश न कर अपने को कृतार्थ मानते हैं । इस पहाड़ी के नीचे माहेश्वर का 
मन्दिर है, जहाँ पशुपत सम्प्रदाय के लोग, समूचे शरोर पर भस्म लपेटे देवता के सामने 
बलिदान देने फे लिये आते हैं । यहाँ से चलकर व्हेनत्सांग सलातर पहुँचा, जो प्रसिद्ध 
व्याकरण-शास्त्रश पाणिन का जन्म स्थान है । 


काबुल के आस-पास के देशों में पूर्ववतीं चीनी यात्री फाहियान के अनुसार 
बौद्ध धर्म प्रचलित था एवं उस भूलन्ड में अनेक संघाराम बने थे, परन्तु व्हेनत्सांग' 
इन संघारामों को उजाड एवं निर्जन दशा में पड़ा पाया । बे स्थान-स्थान से टूटे हुये 
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थे तथा उनमें बहुत थोड़े से बौद्ध मिक्तु रहते थे । वहां हिन्दू मन्दिरों की संख्या बहुत 
कम थी । 
सिंध को पार करके ब्हेनत्सांग पहाड़ी दरों में होता हुआ तिब्बत के पश्चिमी 
भाग ( 11000 7७९६ ) में पहुँचा । वह लिखता है कि सड़कें ऊंची-नीची चढाइ से 
युक्त हैं । पहाड़ियाँ एबं घाटियाँ अन्धकार से पूर्ण हैं । कमी रस्सों के सहारे और कभी 
लोह श्र खलाग्रों के सहारे इन्हें पार करना पड़ता है, जो इन संकरी घाटियों के आर 
पार बंधे रहते हैं | इन स्थानों में अधर में लटकते हुये पुल मिलते हैं । इस प्रदेश से 
चलकर वह तक्षशिला गया तथा सिंहपुर को देखा। ये दोनों ही प्रदेश उस समय 
काश्मीर राज के राज्य में थे । सिंहपुर में उसने जैनियों के दोनों मतों को मानने वालों 
अर्थात्‌ श्रोताम्बरों एवं दिगम्वरों को देखा। वह लिखता है कि--इनफे प्रायः सभी 
नियम व आचार बौद्ध ग्रन्थों से ही लिये गये हैं | अपनी तीर्थकंर महाबीर की मूर्ति भी 
उन्होंने उसी डरे पर बनायी है, जिस रङ्ग की मूर्तियाँ बुद्धदेव की मिलती हैं । अन्तर 
केवल वस्रों का ही है, इनकी सौन्दर्य भावना भी है बिल्कुल बौद्धों की-सी ही है।” इसमें 
कोई सन्देह नहीं है कि व्हेनत्सांग ने जैनियों को भी वौद्ध मतानयायिश्रों की एक शाखा 
मात्र समका | 
काश्मीर राज्य का विस्तार ब्हेनत्सांगों के अनुसार १४०० मील का था। 
इस प्रदेश की राजधानी ढाई मील लम्बी तथा एक मील चोड़ी है उस प्रदेश की 
भूम में खाद्यान्न, फल एवं फूल बहुतायत से होते हैं । जलवायु ठण्डी तथा स्थायी 
हे । यहाँ वफ प्रायः पड़ती रहती है तथा तेज हवाथें प्रायः कम चलती है। यहां के 
लोग चमड़े की वनी तथा सफेद लिनेन के कपड़े पढनते हैं । वे सीये और खिलाड़ी होते 
हें परन्तु स्वाभाविक रूप से निर्वल एवं कायर होते हैं । देखने में वे अत्यन्त सुन्दर होते 
हैं परन्तु छलपूर्ण चालाकी उनमें बहुत हैं । वे शिक्षित और विद्या प्रेमी हैं । यहाँ की 
re वौद्ध एवं हिन्दू दोनों हैं । इस प्रदेश में सौ संघाराम तथा पाँच सहस्त्र बौद्ध 
| 
कर काश्मीर के प्रदेश में कनिष्क कालीन ऐश्वर्य का श्रवशेष अभी तक बचा था | 
इसीलिये प्रसंगानुसार व्हेनसांग ने कनिष्क के भी विषय में भो कुछ लिखा है । उस 
स्थल पर भो तथा कुछ अन्य स्थलों पर भी इस लेखक ने लिखा है कि “महात्मा बुद्ध 
का निर्वाण अशोक के सौ वष पहले हो चुका था । निर्वाण के चार सौ वर्षों के वाद 
कनिष्क गद्दी पर बैठा तथा उसने दूर-दूर के प्रदेशों को जीत कर अपने राज्य में 
मिलाया ।? उक्त वर्णन से हम यह सोच सकते हैं कि कनिष्क का समय अशोक के 
समय से ३०० वष पीछे है, अर्थात्‌ हमने जो कनिष्क का समय ७८ ई० लिखा है वह 


४५८ प्राचीन भारत की सम्यता फा इतिहास 


प्रमाणिक है । इस वर्णन से शक सम्वत्‌ का मेल भी वेठ जाता है। 

कनिष्क सम्बन्धी वर्णन के ही प्रसङ्ग में व्हेनत्सांग ने कनिष्क द्वारा आयोजित 
वौद्धों की उस विशाल सभा का भी वर्णन दिया है, जिसका आयोजन इसलिये हुआ था 
कि तथागत के उपदेशों की समुचित व्याख्या की जाय । व्हेनत्सांग के श्रनसार उस सभा 
में पांच सौ बौद्ध विद्वान सम्मिलित हये थे । उन लोगों ने विचार-विनिमय कर के तीन 
भूमिकायें प्रस्तुत की । सूत्र पिटक को सुबोध बनाने के लिये “उपदेश-शास्त?, विनय पिटक 
को ज्ञान गम्य बनाने के लिये (विनय विभास शास्त्रः तथा ग्रमिघर्म को सरल वनाने के 
लिये “ग्रभिधर्म विभास शास्त्रः की रचना की गई । यह सभा कनिष्क के वीदध-धर्मानुराग 
को द्योतिका है । कनिष्क ने इस वात का सफल प्रयत्न किया कि निर्वाण के बाद की 
चार शताब्दियों में जो व्यर्थ प्राडम्बर धर्म में आरा गये थे, उनको अलग करके धर्म की 
प्रवित्रता की रक्षा की जाय | 

कनिष्क सम्बन्धी वर्णन करते हुये व्हेनत्सांग इस वात को भी सूचना देता है 
कि कनिष्क-ग्रायोजित सभा के अवसर पर चीन के करद राजाओं ने भी बहुमूल्य भेंट 
की सामग्री इस शक्तिशाली सम्राट को भेजा था | सम्राट ने भी इन ग्रागतों का स्वागत 
विशेष रूप से किया था तथा उनके रहने के लिये रावी तथा सतलज के बीच का 
एक भूभाग ही दे दिया था | इस प्रकार इस भूलंड का नाम ही चीन पट्टी पड़ गया 
था । इस चार सौ मील में फैले हुये भूभाग को ठहेनत्सांग ने स्वयं ही देखा था। 
इस प्रदेश की राजधानी का घेरा तीन मील था । उन लोगों ने इस भूभाग में पिपर 
तथा पोच नामक दो फलों का प्रचार किया, इसीलिये इन फलों का नाम यूनान 
तथा चीन राजपुत्र पड़ गया । जव लोग व्देनत्सांग को देखते थे तो उँगली का 
इशारा करके कहते थे--“कि यह व्यक्ति उस देश का है, जहाँ हमारे पहले के सम्राट 
का निवास था ।?? 

व्हेनत्सांग ने मिहिरकुल का भी वर्णने किया है, जिसने वौद्धों का ग्रनेक प्रकार 
से प्रयीडन किया। वह कहता हे कि --“कुछ शताब्दो पूर्व मिहिरकुल ने रावी नदी के 
"पश्चिम भाग में अवस्थित शाकल नगर में अपनी शक्ति स्थापित कर ली । उसने आदेश 
दिया कि पंचनद प्रदेश से सारे बौद्ध भिल्नुश्रों एवम्‌ उपदेशकों को निकाल दिया जाय, 
बौद्ध धर्म का बहिष्कार किया जाय तथा इस धर्म का चिन्ह भी न रहने दिया जाय।”इस 
राजा ने मगध के शक्तिशाली सम्राट बालादित्य पर क्रमण किया था, परन्तु हरा दिया 
गया तथा बन्दी बना लिया गया । बाद में उसे छोड़ दिया गया । उसे बड़ी लज्जा 
आयी तथा उसका बहुत अपमान हुश्रा । प्रतीड़ित होकर वह काश्‍मीर पहुँचा, 
शक्ति ग्राप्त की, साथी इकट्ठा किये ओर काश्‍मीर के राजा को मार कर स्वयं 
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गद्दी पर बैठ गया । उसने गान्धार को भी जीत लिया तथा वहाँ के राज परिवार 
को आमूल नष्ट कर दिया। बौद्ध घर्म का उन्मूलन तो किया ही साथ ही उनके 
विहारों एवं स्तूपों को नष्ट भ्रष्ट कर दिया, तथा तीन लाख के करीब मनुष्यो को मार 
डाला | ब्हेनत्सांग स्वयं बौद्ध था और मिहिरकुल वौद्ध धर्म का शत्रु था अतः इस 
वरुन को पढ़ते समय सम्मावित अत्युक्तियों का भी विचार करके देखा जाय तो मानना 
पड़ेगा कि काश्‍मीर का मिहिरकुल प्रत्रल एवं भयानक बौद्ध प्रपीड़क था | 


चार सौ मील के विस्तार में फैले हुये शतद्रु के राज्य को देख कर व्हेनत्सांग 
बडा प्रसन्न हुआ था । इसकी राजधानी का बिस्तार साढे तीन मील में था । इस देश में 
न केवल खाद्यान्नों एवं फल-फूलों की ही वहुतायत थी वरन्‌ सोना, चांदी तथा बहुमूल्य 
जवाहरात की भी कमी न थी । यहाँ के लोग चमकदार रेशम के कीमती कपड़े पहनते 
थे | उनके आचार मधुर एवं सर्व सह्य थे । वे धार्मिक थे तथा वीद्वधर्म में श्रद्धा रखते 
थे, परन्तु संघारामो के बड़े-बड़े कक्ष खाली पड़े हुये थे तथा उनमें बहुत कम मिल्नु लोग 
रहत थे । 


मथुरा प्रदेश का विस्तार एक हजार मील का था तथा इसके प्रमुख नगर का 
विस्तार चार मील का था । जमीन उपजाऊ थी तथा देश में सफेद कपास तथा पीला सोना 
खूब पैदा होता था । लोगों के स्वभाव मधुर तथा सुसंस्कृत थे ओर वे पवित्रता का आदर 
एवं विद्या से प्रेम करते थे । उस नगर में बीस संघाराम तथा दो सहस्र बौद्ध भिल्नु थे! 
वष के प्रथम, पञ्चम तथा नवम्‌ मास उपवासों के मास समभे जाते थे । इन मासों में 
६ दिन विशेष पवित्र माने जाते थे । इन सभो दिनों में असंख्य जन इकट्को होकर इन 
स्तूपों पर श्रद्धांजलि अर्पित करते थे । ब्हेनव्सांग इन विशेष पर्बो का वर्णन बड़े ही उत्साह 
पूर्ण शब्दों में करता है । उसका कहना है कि “वे हीरे जड़े झन्डों को फेला देते हैं, 
कीमती कपड़ों से वनी छुतरियों का जाल-सा वन जाता है, अगरु एवं धूप से सुगन्धित 
घुआं इतना अधिक उठता है तथा वर्षा की बूदों के समान इतने अधिक फूल छितराये 
जाते हैं कि सूर्य और चन्द्रमा नहीं दिखाई पड़ते | देश के राजा, मन्त्री, सेनापति सामन्त 
से लेकर दीनातिदीन व्यक्ति भी इन उत्सबों में समान उत्साह तथा प्रेम से सम्मिलित 
होना अपना कर्थब्य मानते हैं |? 


थानेश्वर का राज्य चौदह सौ मील के घेरे में था तथा इसकी राजधानी का चतु- 
दिक विस्तार चार मील का था । यहाँ की जलवायु सुन्दर तथा भूमि उपजाऊ थी, 
परन्तु मनुष्यों का स्वभाव रूखा तथा अविश्वासनीय था तथा वे बिंलासी थे | प्राचीन 
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कुरुक्षेत्र के समीप ही इस प्रदेश की राजधानी थी । इस भूमाग के बारे में ब्हेनस्साङ्ग 
ने एक अलग ही कहानी कही है । उसके अनुसार दो राजाशों ने समूचे पंचनद प्रदेश 
को आपस में बाँट लिया तथा यह सम्मिलित घोषणा की कि सम्मुख युद्ध में जो राजा 
हार जायगा तथा मारा जायगा, उसे मुक्ति मिल जायगी । आगे चलकर वह लिखता है 
कि दोनों देशों में घनघोर युद्ध हुआ, मुर्दों के टीले वन गये रौर तमी से उस भू भाग 
में चारों ओर हड्डी ही हड्डी दिखाई पढ़ती है । 


श्रम (उत्तरी दोश्राब) का राज्य पूर्व में गङ्गा नदी तथा उत्तर में हिमालय पर्वत 
में सीमित था तथा इसका विस्तार १२०० मील का था | पाठकों को शायद यहद याद 
न दिलाना पड़ेगा कि यही प्रदेश कुरुआ का था, जो व्हेनत्सांग के समय के २००० पूर्व 
हुये थे । गङ्गा को देखकर यह यात्री आश्चर्य चकित हो उठा था । इसकी लहरों को 
उसने समुद्र की लहर मान लिया था और यह भी मान लिया था कि इसमें नहाने से 
सारे पाप घुल जाते हैं | मतिपुर ( पश्चिमी रुहेलखन्ड ) का वर्णन करने के पश्चात्‌ 
लेखक ने मायापुर अर्थात्‌ हरिद्वार का वर्णन किया है और इसे ही गङ्गा नदीका मूल 
कहा है | हरिद्वार का बिस्तार इस यात्री के अमुसार चार मील का था । नगर के समीप 
ही गङ्गा के किनारे एक तालाव है जो एक नहर द्वारा नदी से मिलाया गया है।इस 
तालाव के चारों ओर पत्थर की एक सुृड़ दीवार है । पंचनद के लोग इस नगर को 
गङ्गाद्वार कहते हैं । इसी स्थान पर स्नान करने से मानव को सारे पापों से मुक्ति मिल 
जाती हे। सहस्त्रों मील से चलकर लाखों लोग इस पवित्र स्थल पर स्नान करके पापों से 
छुट्कारा पाने के लिये आते रहते हैं। उपरोक्त वर्णन से यह स्पष्ट मालूम हो 
जाता है।कि सातवीं शताब्दी में ही हरिद्वार एक तीर्थस्थान बन चुका था तथा दूर-दूर 
से लोग स्नान करने के लिये वहाँ जमा होने लगे थे | 

उपरोक्त वर्णन देने के बाद व्हेनत्सांग ब्रह्मपुर राज्य (आजकल कुमायूँ तथा 
गढवाल ) का वर्णन करता है जहाँ सोना पैदा होता था, और “युगों से स्त्रियाँ ही 
शासिका बनती श्रायीं है, इसीलिये स्त्रियों का राज्य कहा जाता दै | शासिका स्त्री का 
पति राजा अवश्य कहा जाता है परन्तु उसे शासक कार्य का कोई भी काम नहीं देखना 
पड़ता और न उसे इस रूप में कोई अधिकार ही प्राप्त होता है| मर्द केवल युद्ध तथा 
खेती वारी का काम करते हैं |” निस्संदेह यह वणुन हिमालय की तराई में बसे उन 
प्रदेशों की परम्पराओं के अनुकूल है, जहाँ आज भी एक-एक स्त्री के कई-कई पति 
होते हूँ । 

कुछ दूसरे प्रदेशों को देखता हुआ व्हेनत्सांग कन्नौज में गया। यह वही 
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पुराना राज्य था, जिसे व्हेनत्सांग से २००० वर्ष पूर्व अपनी सभ्यता पर गर्व था । यहीं 
पर पांचालों ने अपनी सभ्यता विकसित की थी, जब मगध तथा उसके आस-पास के 
निवासी बबर श्रवस्था में थे । यद्यपि कालान्तर में मगध ने श्रजातशच्ु, चन्द्रगुप्त तथा 
अशोक के शासन में इसके यश ग्रथवा वैभव को ग्रस लिया फिर भी ईसा की प्रारम्भिक 
शताब्दियों मं ही इस प्रदेशा ने गुप्त वश का केन्र वन कर फिर चमकना प्रारम्भ कर दिया 
था | व्हवेनत्सांग के समय में सम्पूर्ण उत्तरी भारत का शीलादित्य द्वितीय कन्नौज की गद्दी 
पर्‌ था | 


ब्ट्नत्सांग कालीन कन्नौज राज्य का विस्तार ८०० मीलों में था, तथा धन अथवा 
वभव से पूर्ण इस प्रदेश की राजधानी चार मील लम्बी तथा एक मील चौड़ी थी | शहर 
क चारो ओर एक गहरो तथा चौड़ी खाई थी तथा स्थान-स्थान पर ऊँची और सुदृढ़ 
मीनारे एक दूसरे की ओर मुँह किये खड़ी थी । हर तरफ बागों और फूलों, झीलों और 
तालाबों की बहार थो, जिनके जल की पवित्रता अथवा सफाई मनमोहक थी | इस नगर 
में अमूल्य सामानों का ढेर का ढेर दूकानों में हर समय बिक्री के लिए तैयार रहता था | 
लोग घनी और सन्छुष्ट थे तथा इनके भवन मजबूत तथा सुन्दर थे । प्रत्येक स्थान फल- 
फूल से भरा था । खेत उचित समय पर बोये तथा काटे जाते थे । जलवायु सुन्दर एवम्‌ 
समशीतोप्णा थी । लोग ईमानदार तथा लगन वाले थे । देखने से ही वे लोग भले तथा 
सुन्दर लगत थे । पहनने के कपड़ों पर नाना प्रकार के तारों का काम किया जाता था। 
विद्याभ्यास ही उनका प्रमुख व्यसन था तथा उनके विवाद धार्मिक प्रश्नों तक ही सीमित 
थ । उनकी शुद्ध भाषा की ख्याति सुदूर देशों. तक थी | वीद्धों तथा हिन्दुओं को संख्या 
प्रायः समान थी । कई सो राघाराम में दस सहस्त्र भिक्तुक रहते थे तथा दो सौ मन्दिरों 
में कई हजार हिन्दू पूजा करते रहते थे । 

कन्नीज का वश न करते समय पहली वार ही ब्हेनत्सांग ने ऐसा किया है कि 
उसन इस राज्य के इतिहास पर भी प्रकाश डाला है । अन्य किसी राज्य के इतिहास 
वणन में जैसे उसकी रुचि ही नहीं थी। उसके अनुसार कन्नीज का राजा पहले प्रभाकर 
चद्ध न था । उसकी मृत्यु के वाद उसका बड़ा लड़का राज्यवद्ध न गद्दी पर बैठा, परन्तु 
थोड़े ही समय वाद कण सुवर्ण के राजा शशांक नरेन्द्र गुप्त द्वारा मार डाला गया अतः 
उसके मंत्रियों ने बहुत कुछ समभा घुझाकर उसके छोटे भाई हषवद्धन को गद्दी पर 
वैठाया । गद्दी पर वेठे कर उसने शीलादित्व की उपाधि ग्रहण की । उसने ब्हेनत्सांग का 
बड़ा स्वागत किया । यह शीलादित्य द्वितीय था क्योंकि जैसा हम पिछले पृष्ठो मं देख 
चुके हैं तथा ञ्रगले प्रप्ठों में भी देखेंगे कि शीलादित्य प्रथम व्देनन्सांग के समय से साठ 
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साल पूर्व गद्दी पर था। शीलादित्य द्वितीय ने ६१२ ई० से ६५० $० तक राज्य 
किया । | 

शीलादित्य द्वितीय ने बड़ी तेजी से शक्ति संग्रह किया । शीघ्र ही उसने ५,००० 
हाथी, २००० घुड़सवार तथा ५०,००० पेदल सेना इकट्ठी कर ली श्रीर ६ वपाँ | ही 
उसने “समस्त पंचनद प्रदेश को अपने अधीन कर लिया ।? उसकी निष्ठा बौद्ध घम 
में थी । उसने पशुवलि बन्द कर दिया, सतूपों का निर्माण कराया तथा अपने समूचे 
साम्राज्य में सभी बड़े स्थानों पर अस्पताल वनवा कर वहाँ वेद्य रख दिये | इन सभी 
अस्पतालों में रोगियों को मुफ्त खाने पीने की एवम्‌ मुफ्व श्रोपधि की व्यवस्था थी | आगे 
चल कर लेखक ने भी प्रति पाँचवे' वर्ष में आयोजित किये जाने वाले धार्मिक मेले का 
वर्णन किया है | तथा उसमें राजा द्वारा अत्यधिक दान का वर्णन किया है । 

व्हेनत्सांग नालन्दा विद्यालय मं कामरूप के राजा के संग रह रहा था, जव 
शीलादित्य का आदेश राजा के पास पहुँचा कि 'पिरो इच्छा हे कि आप उस विदेशी 
यात्री के साथ अवश्य ही इस सभा में सम्मिलित हों, जिसका आतित्य भार आपने 
नालन्दा में अपने ऊपर ले रक्खा है |? इस आदेश को पाकर राजा कामरूप के साथ 
व्हेनत्सांग शीलादिव्य के यहाँ आया तथा राजा ने ही सम्राटू से उसका परिचय कराया | 
सम्राट्‌ ने चीनी यात्री से उसके देश के वारे में अनेक प्रश्न किया और यात्री द्वारा दिये 
गये उत्तरों से प्रभावित भो हुआ और प्रसन्न भी । जव उक्त मेले के समाप्त होने तथा सम्राद्‌ 
के कन्नौज लोटने का समय आया तो उसने एक धार्मिक विद्वानों की सभा का ग्रयोजन 
करने की घोषणा की तथा हजारों लोगों के आगे-आगे चलता हुआ सम्राट गंगा फे 
दक्लिनी किनारे के सहारे कन्नौज की ओर लौटा । कामल्प का राजा भी गंगा 

- के उत्तरी किनारे के सहारे अपने देश को गया । सम्राट्‌ ६० दिनों में अपनी राजधानी 

में पहुँचा । 

जिन बीस देशों के राजाओं को धर्मिक सभा में आने का निमन्त्रण दिया गया 
था, वे समी अपने-अपने साथ श्रमणों एवम्‌ ब्राह्मणों का एक-एक दल लेकर राजधानी 
में इकट्टो हुये । ये सभी ब्राह्मण एब वौद्ध लोग अपने देश के विद्वानों में सर्व प्रमुख 
थे । इन देशों से कितनी ही सेना भी आई थी तथा कितने ही न्यायाधीश भी आबे थे । 
वास्तव में यह सभा राजाओं की ही सभा थी । गंगा के पश्चिमी किनारे पर सम्राट्‌ ने 
एक विशाल एवम्‌ भव्य संघाराम वनवाया, उसके पूर्व में थोड़ी ही दूर पर एक सौ फीट 
ऊँची मीनार बनाई गयी तथा दोनों के वीच में मानवाकार बुद्ध की स्वण प्रतिमा 
प्रतिष्ठित की गई थी । वसन्त के वाद वाले महीने के पहली से लेकर इक्कीसवीं तारील 
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तक सम्राट्‌ ने ब्राह्मणों तथा श्रमणो का समान रूप से सत्कार किया | संघाराम से लेकर 
केवल इसी कार्य के लिये निर्मित सम्राट्‌ के अस्थायी राजभवन तक स्थान-स्थान पर 
संगीतज्ञों के लिये सायेदार चबूतरे तथा उनके निवास स्थान बनाये गये ये जहाँ से निरन्तर 
संगीत की ध्वनि आती रहती थी । महात्मा बुद्ध की एक छोटी सी प्रतिमा का भव्य 
जुलूम एक पूर्‌ सुसज्जित हाथी पर निकाला गया । बुद्ध जी के इस हाथी की बाई 
ओर इन्द्र के से कपड़े में सजे हुये स्वयम्‌ सम्राट चल रहे थे तथा उतनी सज्जा से युक्त 
दायीं ओर कामल्प के राजा धे। दोनों को सेवा में पाँच-पाँच सौं सुसज्जित हाथी 
चल रहे थे । प्रतिमा के आगे एक सौ सुसज्जित हाथी चल रहे थे । सम्राट शीलादित्य 
अपने चतुर्दिक स्वर्णं एवम्‌ रत्न विखेरता चल रहा था। प्रतिमा को गंगा में स्नान 
कराकर सम्राट्‌ ने स्वयम्‌ अपने कंघे पर उठाया और ले जा कर मीनार पर रक्खा तथा 
वहाँ उस प्रतिमा को सुन्दर रेशमी वस्त्र पहनाये गथे । बहुमूल्य अलंकारों से उसे सजाया 
गया । इसके बाद एक सहभोज हुआ जिससे निवृत्त होकर सभी विद्वान सभा में सम्मि- 


लित हुये । वहाँ अनेक प्रकार के शास्त्रार्थ हुए तथा संध्या होने पर सम्राट्‌ अपने अस्थायी, 
निवास को लौट गया । 


यही कार्यक्रम नित्य चलता रहा | समा के अन्तिम दिन उस मीनार से आग की 
लपे निकलने लगी । यदि व्हेनत्सांग की बात पर विश्वास किया जा सके तो यही मानना 
होगा कि ब्राह्मणों ने सम्राट्‌ का वौद्ध धर्मानुराग देखकर न केवल आग ही लगा दी, 
वरन्‌ सम्राट को भी मार डालने का भी प्रयत्न किया, जो भाग्वश सफल न हो सका, 


परन्तु व्हेनत्साग जैसे पक्के एवम्‌ पक्षपात पूर्ण बौद्ध की बात को प्रामाणिक मानना बुद्धि-- 
मानी की वात न होगी । 


उपरोक्त वर्णन से यह पता चल जाता है कि सम्राट का किस प्रकार का 
अधिकार उत्तरी भारत के श्रन्य राजाओं पर था! अनेक राज्यों में विभाजन मारत 
की प्रकृति है । इसी वर्णन से यह भी पता चलता है कि हिन्दुओं की ही भाँति बौद्धों 
ने भी मूर्तिपूजा शुरू कर दिया था । इतने शानदार जुलूस जलसे के साथ उत्सव 
मनाना भी हिन्दुओं का प्रभाव था । तीसरी वात यह सिद्ध होती है कि तत्कालीन 
भारती राजा था । सम्राट्‌ चाहे जो मी धर्म मानते रहे, परन्तु थे विद्वानों का आदर 
अवश्य ही करते थे तथा इसी करण दोनों धमों की प्रतियोगिता पर्याप्त सद्भावना 
पूर्णं थी । चौथी अन्तिम वात का पता भी इसी से चल जाता है कि किस प्रकार की 
इप्या की भावना से ब्राह्मण लोग बौद्ध घर्म का यह उत्थान देख रहे थे । उनकीः 
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-इसी स्वस्थ ईर्ष्या का परिणाम था कि अगली दी शत्ताब्दियों में ही उन्होंने फिर अपना 
"सिक्का जमा लिया । 

व्हेनत्सांग मे अयोध्या राज्य का विस्तार एक हजार मीलों का पाया था। यह 
राज्य खाद्यानों फलों एवम फूलों से पट पड़ा था | जलवायु समशीतोप्ण एवम सुखकर थी, 
तथा लोग पवित्र भावना से युक्त थे । अन्य स्थानों को तरह इसमें भी हिन्दू तथा बौद्ध 
साथ-साथ प्रेमपूर्वक निवास करते थे । राज्य में एक सौ संघाराम में तीन सहस्र बीदर 


श्रमण्‌ रहते थे । हि 
प्रमुख राज्य से होता हुआ यह यात्री प्रयाय या इलाहाबाद मं आया इस राज्य 


का विस्तार एक हजार मील का था, जमीन उपजाऊ थी, खेती खूब होती थी तथा फलों 
की बहुतायत थी । यहाँ के लोग सीधे एवम्‌ सन्तोपी थे । यहाँ बीद्धों का सम्मान कम था 
क्योंकि यहाँ अधिकांश कट्टर हिन्दू रहते थे । व्हेनत्सांग ने उस महान्‌ वृक्ष को भी देखा 
था जो उसे श्रक्षयवर के नाम से दिखाया गया था | 

गंगा एवम्‌ यमुना के संगम पर प्रतिदिन सहस्रां नर नारी स्नान करते देखे जाते 
थे । व्हेनत्सांग के अनुसार इस देश के लोगों का विशवास है कि यदि भोजन की मात्रा 
घटाते-घटाते चावल के एक दाने तक लाया जाय और उस समय गंगा में प्राण विसर्जन 
किया जाय तो मोक्ष मिल जाता है । इस नदो के त्रींचो बीच एक स्तम्भ बना हुआ था 
जिस पर वेठ कर लोग अस्तकालीन सूर्य को निहारा करते थे । 

कौशाम्बी में महात्मा बुद्ध के उपदेश प्रायः हुआ करते । उस समय ( व्देनसांग 
फे समय ) भी इस राज्य की दशा अच्छी थी । राज्य का विस्तार बारह सौ मील था तथा 
इसमें चावल व गन्ना खूब पैदा होता था । यद्यपि लोगों का विश्वास था कि यहाँ के लोग 
कठोर होते हैं, परन्तु फिर भी ये लोग परिश्रमी और ईमानदार थे। उनका धर्मानुराग 
भौ स्तुत्य था । 

श्रावस्ती कोशल राज्य को पुरानी राजधानी थी, जहाँ गौतम के उपदेश हु 
करते थे । व्हेनत्सांग के समय में यह नगरी उजाड हो रही थी । देश का विस्तार वार 
सौ मील था। यहाँ के लोग पवित्र, धर्मानुरागी एवम्‌ प्रेमी थे। उनका विद्याप्रेम भी 


्तुत्य धा । 
गौतम बुद्ध का जन्म स्थान कपिल वस्तु उजाड़ हो रहा था | देश में दस नगर 


थे जो सब उजड़ रहे थे । देश का विस्तार आठ सौ मील का था । राजधानी का घेरा 
तीन मील का था, यद्यपि नगरी उजड़ गयी थी । वह इंटों का वमा हुआ था । देश में 
कोई राजा नहीं था । हर नगर के लोग अपने शासक मी नियुक्ति करते थे। लोग मधुर 
स्वभाव फे तथा उपकारी थे । 
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गीतम बुद्ध का निर्वाण स्थल कुशी नगर भो उजाड़ हो चुक्रा था तथा ईंटों की 
नींव का विस्तार था दो मील में । 

इलाहाबाद एवं हरिद्वार को तरह ही बनारस भी हिन्दुओं का शक्ति केन्द्र था । 
व्हेनत्सांग के समय में भी यह नगरी उतना ही आदर पा रही थो, जैसे कि पहले के 
समय में । देश का विस्तार आठ सो मील में था तथा यह नगरी चार मील लम्बी एवं 
मील भर चौड़ी थी । यहाँ के निवासी अति सभ्य, सुसंस्कृत एवं प्रेमी थे, साथ ही वे 
बहुमूल्य वस्तुओं के संग्रह के प्रेमी भी थे । उनका स्वभाव कोमल था वे ग्रध्ययनशील थे । 
यहाँ के अधिकांश लोग डिन्दू थे तथा पूजा पाठ नेत्यिक रूप से करते थे । कुछ थोड़े से 
चौद्ध भी थे, लोग उनका भी आदर हौ करते थे | नगर म तीस संगारामों में तीस हजार 
भ्रमण रहते थे तथा एक सो देवमन्दिरों में दस सहस्त्र पुजारी रहते थे । इसमें माहेश्वर 
शिव की पूजा होती थी । कुछ लोग अपना सर मुड़ये हुये नंगे बदन रहते थे । सारे 
शरीर में भस्म रमाये थे तथा भविष्य में पुनर्जन्म न हो, इसलिये वे नाना प्रकार की 
साधनायें किया करते थे । 

वनारस शहर में बीस देवालय थे। जिनकी दीवारे पत्थर की थीं जिन पर सुन्दर 


खुदाई का काम था । इन देवालयों के विभिन्न कच्षों में लकड़ी के सुन्दर, कौशल पूर्ण 
काम देखने योग्य थे । मन्दिरों पर पेड़ों की छाया रहती थी तथा वे चतुर्दिक पानी से 
घिरे रहते थे । म।देश्‍वर को एक ताँवे को मूर्ति एक सी फीट ऊँची थी ।;“ देखने में यह 
अति भव्य व गम्भीर है तथा जीवनमय ज्ञात होती है ।? 

शहर के उत्तर पूर्व में एक स्तूप है और इस स्तूप के सामने एक स्तम्भ हैं, वह 
आइने की भाँति चमकता हे तथा उसका तल बर्फ की तरह चिकना व चमकदार है | 
वरुण नदी से दो मील दूर हिरन वाग है, जहाँ गौतम बुद्ध ने सर्वप्रथम अपना उपदेश 
दिया था । यह संघाराम आठ भागों में विभाजित था । कई मंजिल ऊँची मीनारे थीं 
जिसमें सुन्दर वारजे बने थे । ये समी मीनारें श्रति सुन्दर एवं भव्य थीं । एक ऊँची चहार 
दीवारी के वीच में दो सो फीट ऊँचा विहार बना था जिसकी छुत पर सोने के पत्र से मढा 
हुआ एक आम्रफल रक्खा था | विहार की नींव पत्थर की थी, परन्तु मीतारें तथा सीढ़ियाँ 
ईंटों की बनायी गयी थी । विहार के मथ्य में महात्मा बुद्ध की एक मानवाकार 
प्रतिमा थी, जिसकी स्थापना इस भाँति की गयी थी, जैसे वह धम्र-चक्र को चला रही 
हो । यहीं से गोतम ने अपना धर्मोपदेश प्रारम्भ किया था, इसी तथ्य को यह प्रतिमा 


निर्देशित करती है । 
व्हेनत्स.ग बञ्जियों के राज्य का प्रथक्‌ रूप से वर्णन करता है जिसका विस्तार 


उसने आठ सौ मील का बताया है । वास्तव में लिच्छवि तथा बञ्जी एक ही थे या यह 
फ़ा०—३० 
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हो सकता है कि बज्जियों की आठ शाखाओं में एक लिच्छुवि लोग भी थे । यात्री 
ने वैशाली की सभा का भी वर्णन किया है, जो लेखक फे अनुसार तथागत की मृत्यु 
छे ११० वर्षों बाद इसलिये आयोजित की गयी थी कि विभिन्न वाह्माडम्बरों से धर्म के 
तत्व को मुक्त करके उसे शुद्ध रूप में लाया जाय । इस समा ने, उन उपदेशों का 
वास्तविक निरूपण किया, जिन्हें लोग भूल चुके थे तथा इस प्रकार धर्म तत्वों को शुद्ध 
रूप दिया । 

तब इस यात्री ने नैपाल में पदार्पण किया । वहाँ फे लोगों से वह विशेष प्रभावित 
नहीं हुआ । उसके अनुसार इस देश के लोग गलत ढंग के काम करने वाले तथा पड़यंत्र 
प्रेमी थे, तथा स्वाभाविक रूप से वे कठोर तथा भयंकर थे | न तो वे सत्य का आदर करते 
थे श्रौर न स्वथं आदरणीय थे | उनका रूप ही विद्रोही था । नेपाल से ब्हेनत्सांग वैशाली 
गया । वहाँ गङ्गा पार कर मगध पहुँच गया, जो उसके लिये पवित्र संस्मरणों का भंडार 
सिद्ध हुआ । इस लेखक ने कुल बारह पुस्तकें लिखी, इनमें से दो पुस्तकों की सम्पूर्ण 
सामग्री उसे मगध से ही प्राप्त हुई । यहाँ न तो लोक गाथायें ही कम थीं, न धार्मिक 
अवशेष ही कम थे ओर न आवश्यक दृश्यों का अभाव था । ये सब के सत्र उस राज्य 
में भरे पड़े थे । 

मगध राज्य का विस्तार एक हजार मीलों में था । दीवालों से घिरी नगरियों में 
आवादी कम ही थी । छोटे-छोटे नगर खूब घने चसे थे । जमीन अच्छी थी तथा उससे 
अत्यधिक ग्ला पैदा होता था | देश की भूमि नीची श्रोर इसीलिये नम थी 1 अ्रतएव 
नगर ऊँची जमीन पर बसे हुये थे । वर्षा काल में देश में चतुर्दिक पानी ही पानी दिखाई 
पड़ता था । ऐसे समय नावों द्वारा ही इधर-उधर आना जाना होता था । डाक का प्रबन्ध 
भी नावों के ही सहारे होता था यहाँ की जनता समृद्ध एवं सादे रहन-सहन वाली थी। 
उनमें ईमानदारी अधिक थी । वे विद्या एवं विद्वानों का आदर करते थे तथा उनकी 
श्रद्धा बौद्ध धर्म पर अधिक थी । राज्य में पचास संघारामों में दस सहस्र अमण लोग 
रहते थे, तथा दस देवालयों में कितने ही हिन्दू पुजारी उपासनानत रहते थे । 


पाटलीपुत्र का पुराना नगर फाहियान के समय में पूर्ण समृद्ध तया अत्याधिक 
घना बसा हुआ था परन्तु इस यात्री ने जव इसे देखा तो यह करीव करीब निर्जन हो 
चुका था | केवल नींव को दीवार दिखाई पड़ती थी । यात्री को अशोक तथा उंसके 
भाइयों के विषय में बहुत कुछ लिखना था। बौद्ध विद्वान्‌ नागाजुन तया अश्वधोष के 
लेखों की विस्तृत विवेचना आवश्यक है । उसने अगणित स्तूपों एवं बिहारों तथा 
उनकी दीवारों पर खचित महात्मा बुद्ध के जीवन बृत्तों को भी चित्रित करने का प्रयास 
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किया है । इन लेखों का वर्णन इस स्थल पर आवश्यक नहीं है । यात्री वहाँ से चल 
कर गया पहुँचा, जहाँ कुल एक सहस्त्र परिवार ही रहते थे । वहाँ से उसने बोधिवृक्ष 
का दर्शन किया | इस दृक के पास ही एक विहार था जो एक सौ साठ या सत्तर फीट 
ऊंचा था, जिसकी दीवारों पर सुन्दर दृश्य चित्रित थे । कहीं-कहीं पर गुथी हुईं मोतियों 
के गुच्जों से सजावट हुई थी । स्थान-स्थान पर स्वर्गीय ऋषियों की मूर्तियां चित्रित की 
गई थीं । पूरा विहार आमलक के ऊँचे-ऊचे ब्रृत्ञों से घिरा हुआ था । इसके समीप 
ही लंका के राजा द्वारा बनवाया हुआ महाबोधि संघाराम इस विहार से भी अधिक 
मव्य था । इसमें ६ दोवारें थीं, तथा चतुर्दिक निरीक्षण के लिये तीन मंजिल ऊँची 
मीनारें थीं । यह पूरा का पूरा संघाराभ तीस या चालीस फीट ऊँची दीवार से चतुर्दिक 
घिरा हुआ था | “इस संघाराम में भवन निर्माण कला का सर्वोच्च कोशल प्रयोग में 
लाया गया है । भब्य एवं सुन्दर रंगों से इसकी भित्तियाँ चित्रित की गयी हैं । महात्मा 
बुद्ध की प्रतिमा सोने चाँदी के | सम्मिरश्रण से बनी हे तथा इसमें स्थान-स्थान पर 
बहुमूल्य रत्न लगाये गये हैं । स्तुप बहुत ही ऊँचे हैं तथा एक दूसरे के पूर्ण समानुपात 
में हैं इन पर की सजावट दशनीय है ।? 


वोधिवृक्ष के आसपास की सारी भूमि ही ब्हेनत्सांग के समय तक भी पवित्र 
मानी जाती थी, तथा इसकी पवित्रता तब तक कायम रही जव तक इस देश में बौद्ध 
घर्म का लवलेश भी रहा | भारत में प्रायः सभी बर्ग के लोगों का आवागमन शुरू हो 
जाता था तो दूर-दूर से हजारों की संख्या में आकर श्रमणलोग इकड्टे होते हैं लगातार 
सात दिनों तक वे इस स्थान पर निरन्तर अगरू, घूप जलाकर व्रत रखते हैं तथा 
प्रतिदिन नाना प्रकार की वस्तुएँ भेंट में प्रतिमा के आगे रखते हैं |? आज तो 
वौद्ध उत्सवों की परम्परा ही समास हो गई है, परन्तु प्रत्येक इतिहास प्रेमी को इन 
उत्सवों की कल्पना उस पृष्ठ भूमि में करनी चाहिये, जिसमें आगे चल कर हिन्दुओं के 
महान्‌ उत्सवों की महान्‌ सज्जा के दर्शन होते हैं । उत्सवों की परम्परा इस प्रकार कायम 
रही कि हिन्दुओं से वौड़ों ने तथा वाद में बौद्धों से हिन्दुओं ने प्रेरणा ली । 


वोधिदृक्त के दशन करने फे पश्चात्‌ व्हेनसाङ्ग राजणह आया । यह नगर 
अजातशन्नु तथा विम्त्रसार के समय मे मगध साम्राज्य की राजधानी रहने का गौरव 
प्रांत कर चुका था । शहर की वाहरी चहार दीवारी ध्वस्त हो चुकी थी। भीतरी 
दौवारें अभी शेष थी यद्यपि वे भी भग्नाचस्थाएँ में थां । उनका विस्तार ४ मील था । 
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उसने पत्थर का बना हुआ वह कलश देखा जिसमें गौतम बुद्ध की मृत्यु के फोरन 
बाद ही बौद्धों का विराट सम्मेलन हुआ था। इस सम्मेलन की श्रध्यक्षता कश्यप ने 
की थी 1 ब्हेनत्सांग फे शब्दों में उसका कथन था कि “आनन्द ने तथागत फे सारे 
उपदेशों को सुना है अतः बह उन्हें सूत्र पिटक में संग्हीत करे । उपाली तथागत 
के द्वारा निरुपित किये गये धार्मिक तत्वों को श्रच्छी तरह समभता है, अतः वह विनय 
पिटक मे उन तत्वों का संग्रह करे श्रीर में स्वयम श्रभिनधर्म पिटक फे लेखों को 
संगृहीत करूँगा । इस योजना के श्रनुसार वर्षा काल फे विश्राम काल भर मे ग्रर्थात्‌ 
तीन ही महीनों में तीनों पिटक तैयार हो गये ।?? 
इसके पश्चात्‌ ग्हेनत्सांग नालन्दा विश्वविद्याल मं उपस्थित हुआ । इस विद्यालय 
में कई सहस्त्र वौद्ध भिक्लु रहते थे जो अपनी विद्या, अपनी प्रतिभा तया श्रपने 
चरित्र में बेजोड थे | “भारत के सारे राज्यों फे-लोग उन्हें मानते एवं सम्मान करते 
हैं तथा उनके ग्रनुगा-ीी हैं। मारा दिन बीत जाता है परन्तु शांका करके उनका 
समाधान पाने की इच्छा रखने वालों का क्रम समात नहीं होता । सुवद्द से रात तक इस 
विद्यालय में धार्मिक वादाविवाद होता रहता है। यहाँ वृद्ध तथा युवक एक दूसरे की 
सहायता करते रहते हैं । जो लोग त्रिपिटक के सम्न्नन्ध में उठायी गयी शंकाओं का 
समाधान नही कर पाते उनका सम्मान कम हो जाता है । वे विद्वान लज्जा से श्रपता 
मुँह छिपा लेते हैं । दूर-दूर से बड़े-बड़े विद्वान्‌ अपनी अपनी शंकाग्रों का समाधान 
प्रात करने के लिए इस विद्यालय में उपस्थित दरोते हैं तथा यहाँ से ज्ञान की ग्रजल्ल धार 
दिन रात प्रवाहित होती रहती, जो ल.खों करोड़ों जिश्ञासुग्रों की शान पिपासता को शान्त 
करती रहती है । जिस किमी को भी ख्याति की इच्छा होती है, बही विद्यालय में होने 
वाले वाद विवादों में अपनी धाक जमाना चाहता है | इसीलिये कितने ही विद्वान अधि 
कृत रूप से अपने को नालन्दा विद्यायल का स्नातक कहने लगते हैं तथा इस प्रकार 
चतुर्दिक आदर अथवा सम्मान पाते हुये भ्रमण किया करते है” . 
| डा० फग्यु सन का कहना है कि जिस प्रकार मध्ययुगीन फ्रान्स में “लाखों विद्या 
के प्रसिद्ध केन्द्र थे उसी ग्रकार भारत में नालन्दा समस्त विद्याओं का केन्द्र था । यहाँ 
की शान गंगा न केवल भारतवासियों की ही वरन्‌. सुदूरस्थ विदेशों की जनता की भी 
शान पिपासा शान्त करती है ।” निस्सन्देह डा० फाग्यु'सन का यह कथन उचित है। 
आगे चलकर वे कहते हैं कि “बौद्ध धम तथा ईसाई धर्म में जितनी समानता है, उतनी 
ही समानता विभिन्न देशस्थ इन विद्या केन्द्रों में भी है। दोनों घमों में इतना ही अन्तर 
है कि बौद्ध धर्म ईसाई धर्म से पाँच शताब्दी आगे है अन्यथा इनके नियम, उपनियम 
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व्यवस्थायें एवम्‌ सामयिक उत्सव सब समान हैं |? 


नालन्दा का विशाल विहार विद्यालय की महानता के अनुरूप ही था। ऐसा 
कहा जाता है कि इसके बनवाने में चार सम्राटों ने एक फे वाद एक परिश्रम किया। 
इन सम्राटों के नाम थे, शुक्रादित्य, बुद्धयुत, तथागतगुत्त तथा बालादित्य। जब यह 
विहार बन कर तैयार हो गया तो दो-दो हजार मील चलकर लोग उस सभा में सम्मिलित 
होने के लिये आए, जो इस उपलक्ष में आयोजित की गयी थी। पड़ोस में ही अन्य 
विहारों का भी निर्माण किया गया था । इन बिहारों को परवतीं राजाओं तथा सम्राटों 
ने बनवाया था । वालादित्य का बनाया हुआ एक विशाल विहार बड़ा ही नेत्ररंजक था, 
तथा इसकी ऊँचाई तीन सौ फीट थी । “अपनी भव्यता विशालता तथा इस विहार में 
स्थापित की गयी बुद्ध प्रतिमा के कारण यह उस विहार की समानता करता है, जो 
वोधि-वृत्ञ के पास बनाया है ।'? 


मगघ में कुछ समय तक रहने के बाद व्हेनत्सांग “हिरण्य पर्वत? प्रदेश में या, 
जो, जेनरल कर्निधम की राय में बतमान काल का मुंगेर है । इस राज्य का विस्तार 
६०० मील का या । मिट्टी उपजाऊ थी, खेती जोरों की होती थी, जलवायु सुन्दर थी 
तथा यहाँ के लोग सादे तथा ईमानदार होते थे । राजधानी के बगल में ही गरम पानी' 
के सोते थे, जिनसे अत्यधिक भाप एवम्‌ कुहरा उठा करते थे । | 


वहेनत्सांग के अनुसार अंग अर्थात्‌ पूवी विहार की प्राचीन राजधानी थी चम्पा 
नगरी, जो आजकल के भागलपुर के सप्रीप ही बसी थी । राज्य का विस्तार आठ सौ 
मील था । ज़मीन समतल. तथा, उपजाऊ थी तथा अधिकांश जोती जाती थो | ताप' 
समशीतोष्ण था | राजधानी की चहारदीवारी कई दहाई फीट ऊँची थी एवम्‌ इसकी- 
कुर्सी इतनी ऊँची थी कि उसे देख कर दुश्मनों को निराशा होती थी, क्योंकि प्रत्येक' 
आक्रमण को विफल बनाने में वह समर्थ थी । 


कई अन्य स्थानों को देखता हुश्रा ब्हेनत्सांग पौड्नगर में या पौंडू बद्धान में 
खाया जा आजकल के उत्तरी बंगाल के रूप में जाना जा सकता है । इस यात्री के वर्णन 
के अनुसार इस राज्य का विस्तार ८०० मील था तथा यह समूचा प्रदेश अत्यधिक घना 
वसा हुआ था । यहाँ तालाब, जल कार्यालय एवम्‌ फूलों के बगीचे क्रम से सजाये गये' 
ये । जमीन समतल, उपजाऊ तथा हर प्रकार के खाद्यान्न के लिये उपयुक्त थी । इस 
राज्य में वोस संघाराम तथा तीन सौ श्रमण रहते थे । कुछ सौ की बंख्या में देव मन्दिर' 
भी थे, जिनमें विभिन्न सम्प्रदाय वाले अपनी-अपनी मूर्ति की उपासना अपने ढंग से करते” 
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थे। इन उपासकों में नंगे रहने वाले निग्रन्यो की ही संख्या अधिक थी । 


पूर्व की ओर एक बड़ी नदी ( ब्रह्मपुत्त ) फे उस पार कामरूप देश था, जिसका 
विस्तार २,००० मील था | उस समय के कामरूप में आजकल के आसाम मनीपुर, 
कछार, मैंमनसिंह तथा सिलहट के प्रदेश सम्मिलित थे। जमीन उपजाऊ थी तथा श्रधि- 
कांश भाग में खेती की जाती थी | यहाँ पर नारियल बहुतायत से होता था | नगरों के 
चारों ओर या तो किसी नदी का पानी या किसी जलसंग्रह का जल भारा रहता था। 
जलवायु समशीतोष्ण तथा आनन्द दायक थी । लोग सादे आचार विचार के तथा 
ईमानदार होते थे । श्रादमियों की ऊँचाई अ्रन्य प्रदेशों की श्रपेत्रा कम होती थी ओर 
उनका रंग सांवलापन लिये हुये पीला होता था तथा उनकी भाषा से भिन्न थी । वे शक्ति- 
शाली होते थे तथा उनकी स्मरण शक्ति बहुत ही तीत्र होती थी | वे अध्ययनशील भी 
बहुत होते थे । 


इनका विश्वास बौद्ध धम में नहीं था । यहाँ सौ के करीव देवमन्दिर {थे जिनमें 
सदैव ही उपासना एवम वलि का क्रम चालू रहता था । इस प्रदेश में बोद्ध संघाराम 
एक भी नहीं था । यहाँ का राजा जाति का ब्राह्मण था । उसका नाम भास्कर वर्मन था 
तथा वह कुमार की पदवी धारण करता था। पाठकों को स्मरण होगा कि इसी राजा 
ने यात्री व्हेनत्सांग का परिचय शीलादित्य से कराया था । 


कामरूप के दक्षिण में समतल प्रदेश या वर्तमान पूर्वी बंगाल था। राज्य का 
विस्तार छु; सौ मील था। जमीन नीची, समतल तथा उपजाऊ थी श्रौर अधिकांश 
कृषिगत थी । खाद्यान्न एवम्‌ फल वहुतायत से पैदा होते थे, राजधानी का विस्तार चार 
मील था । आदमियों का कद छोटा एवम रंग काला था परत्तु वे खूब परिश्रमी थे तथा 
वे विद्या प्रेमी थे और विद्याप्राप्ति के हेत वे कड़ा श्रम करने को सदेव तत्पर रहते थे। 
ब्हेनत्सांग का यह वर्णन पूर्वी बंगाल के लोगों-परं पूर्णतया ' घटित) होता है । देश में 
तीस संघाराम तथा उनमें दो हजार साधु लोग रहते थे ।' देवमन्दिरों क्री संख्या कुल सौ 
थी तथा निम्न न्थ अथवा नंगे रहने वाले भी थे। 


। समतल प्रदेश का वर्णन करने के पश्चात्‌ ब्हेनत्सांग ने ताम्रत्लिति राज्य का 
वर्णन किया है । यह आजकल का पश्चिमी वंगाल है तथा इसे तमलुक भी कहते. थे । 
इसमें वर्तमान मिदनापुर भी शामिल था । राज्य का विस्तार तीन मील था तथा इसकी 
राजधानी बन्दरगाह भी थी । यहाँ के निवासी कठिन परिश्रमी अथवा बहादुर थे | तथा 
उनमें तेज़ी के साथ-साथ जल्दबाजीपन ब्रहुत था । देश की सीमा समुद्र से निर्धारित थी 
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तथा यहाँ अनेकानेक बहुमूल्य वस्तुओं तथा जवाहरात का संग्रह था । लोग समृद्ध थे । 
राज्य में एक संघाराम तथा पचास देवालय थे । 

इसके पश्चात्‌ व्हेनत्सांग कर्णसुवण राज्य का वर्णान करता हैं, जो आजकल 
पश्चिमी बंगाल का वह भाग है जिसमें मुशिदावाद भी शामिल है । पिछले पृष्ठों में हम 
देख चुके है कि यहीं के राजा शशांक नरेन्द्र गुप्त ने कन्नौज के सम्राट शीलादित्य द्वितीय 
के भाई राज्यवर्द्धन को हराया और मारा था । देश का विस्तार तीन सौ मील था और 
वह अत्यधिक घना वसा हुआ था । लोग धनी, विद्या प्रेमी अथवा ईमानदार थे । जमीन 


बराबर जोती जाती थी । जलवायु आनन्द दायक थी । देश में दस संघाराम तथा 
पचास देवालय थे । 


उपरोक्त वर्णन से पाठक सहज ही में देख सकेंगे कि आजकल का मुख्य बंगाल. 
( बिहार, उड़ीसा को छोड़कर ) उन दिनों पाँच बड़े राज्यों में बँटा हुआ था। उत्तरी 
बंगाल पौंड था, आसाम तथा उत्तरी पूर्वी बंगाल उस समय कामरूप था, पूर्वी बंगाल 
समतल के रूप में था तथा पश्चिमी वंगाल करासुवर्ण कहलाता था। दक्षिण पश्चिम 
बंगाल उस समय का करांसुबर्ण राज्य था। बंगाल के वर्णन फे साथ व्हेनव्सांग का उत्तरी 
भारत भ्रमण समाप्त होता है । अब हम उन वर्णनों को पढ़े गे जो उसने दक्षिण के बारे 
में किया है । 

उद्र अर्थात्‌ वर्तमान उड़ीसा राज्य का विस्तार चौदह सौ मील था। इसकी 
राजधानी का विस्तार पाँच मील था । जमीन उपजाऊ थी तथा उसमें सभी प्रकार के 
खाद्यान्न तथा अनेक जड़ी वूटियाँ पैदा होती थी । यहाँ के लोग अधिक सभ्य नहीं थे, 
साबलापन लिये हुये पीले वणां के थे, तथा मध्य देश वालों से !भिन्न भाषा बोलते थे । 
जव कि उत्तरी भारत के राज्यों में वौद्ध धर्म का प्रसार नहीं हो रहा था, तब भी इस 
देश मं वौद्ध धम का पूणं प्रचलन था तथा बौद्धों का यह एक सुदृढ़ दुर्ग था। यहाँ 
संघारामों की संख्या कई सी थी, जिनमें दस हजार: श्रमण रहते थे । देवमन्दिरों की) 
संख्या पचास थी । ५ त हा 

उड़ीसा पहले से भी तीर्थस्थल वना हुआ था, यद्यपि तब तक पुरी का मन्दिर नहीं 
वना था । वहाँ पुष्पगिरि नाम का एक संघाराम था, जो राज्य की दक्षिणी पूर्वी सीमा 
पर स्थित एक पहाड़ी पर बना था । यह कहा जाता है कि इसी संघाराम के एक पाषाण 
निर्मित स्तूप से एक विचित्र प्रकार का प्रकाश निकलता है । अति दूर-दूर से बौद्ध लोग 
यहाँ आते हें तथा सुन्दर काम किये हुये छुत्र भेंट में देते थे । वे उस छुत्र को वहीं गाड 
देते थे । जगन्नाथपुरी में यह प्रथा झंडे गाड़ने के रूप में आन भी प्रचलित हे । 
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यहाँ से दक्षिण पूर्व में एक बन्दरगाह था जिसे चरित्र कहते थे । ब्हेनत्सांग के 
शब्दों में “यहीं से व्यापारी लोग सीदों से लदे जहाज लेकर विदेशों को प्रस्थान करते 
थे । विदेशी लोग भी प्रायः वहाँ आते जाते व ठहरते रहते हँ । नगर की दीवार ऊँची 
तथा सुदृढ़ थी । यहाँ हर प्रकार फे दुर्लभ तथा बहुमूल्य सामान मिल जाते हैं ।? 

उड़ोसा के दक्षिण पूर्व में कन्योधा राज्य था, जो चिल्का की भील पर वसा हुश्रा 
था । यहाँ के लोग बहादुर व उत्साही होते थे, परन्तु उनका रंग काला होता था और वे 
गन्दे होते थे । उनमें कुछ दर्जे तक नम्रता थी तथा साधारण रूप से वे ईमानदार थे। 
उनकी वर्णमाला मध्य देश की ही थी, परन्तु उनका उच्चारण भिन्न था। यहाँ बौद्ध ध्म 
की नहीं वरन्‌ हिन्दू धर्म की प्रधानता थो | यह जाति शक्ति शालिनी :री । उसके नगर 
सुद शर ऊँचे महलों से भरे पड़े थे | उनके. सैनिक उहादुर व साहसी थे । वे पास के 
प्रान्तों पर अपनी शक्ति के कारणा शासन करते थे । किसी में उतना साहस नहीं था कि 
उनको रोक सके । चूँकि यह राज्य समुद्र के किनारे था, इसलिये यहाँ के लोगों की श्रनेक 
दुर्लभ एवं बहुमूल्य सामग्रियाँ प्राप्य थी । क्रय-विक्रय में वे या तो कीड़ियों को या मोतियों 
को सिक्फे के रूप में व्यवहार में लाते थे । यहाँ गाड़ियों को खींचने का काम हा थयों से 
लिया जाता था | 

उक्त देश के दक्षिण पश्चिम में एक बहुत बढ़ा जंगल था, जिसके उस पार कलिंग 
का प्राचीन राज्य था । राज्य का विस्तार पक सहस्र मील था । इसकी राजधानी का घेरा 
पाँच मील था । जमीन उपजाऊ थी तथा नियमतः जोती जाती थी । जंगल बहुत थे, 
जिनमें जंगली हाथियों की बहुतायत थी। यहाँ के लोग ः्रशिष्टाचारी होते हुये भी बहादुर 
होते थे वे अपने दिये हुये बचनों का पालन करते थे । 

उ्हेनत्सांग फे समय में कलिंग की यही स्थिति थी, परन्तु यूनानी राजदूत 
मेगस्थनीज के अनुसार उसके समय में कलिंग की शक्ति एवं इस नाम धारी साम्राज्य 
का प्रसार समुद्र फे किनारे-किनारे बंगाल से लेकर गोदावरी के मुहाने तक था । इसकी 
महानता की यादगार अब भी बच रही थीं, क्योकि व्हेनत्सांग कहता हैं कि “प्राचीन 
समय में कलिंग राज्य अत्यधिक घना बसा हुश्रा था, राज पर्थो पर चलने बालों फे 
कन्धे टकराया करते थे तथा इधर-उधर आने वालों रथों फे घुरे आपस में टकरा जाया 
करते थे |? अब कलिंग के वे दिन नहीं रहे थे । बंगाल, उड़ीसा में नये-नये राज्य 
की स्थोपना हो गई थी । ये नए राज्य प्राचीन कलिंग के खण्डहरों पर स्थापित किये 
गये थे । भारत के इतिहास की यही प्रकृति रही है कि यहाँ प्रायः सदैव ही नये-नये 
राज्य बनते बिगड़ते रहे हैं | नई-नई जातियों के नये-नये वंशज समय पाकर उभड़ते 
रहे हैं और कालान्तर में विस्मरति के गर्भ में लीन होते रहें हैं । प्रायः प्रत्येक राज्य के 
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उत्थान व पतन से धार्मिक उत्थान व पतन भी सम्बन्धित रहा । फिर भी भारत जातियों, 
राज्यों तथा धर्मों का विशाल संघ यह भारत देश अपनी जातीय एकता, राजनेतिक 
एकत्व तथा धार्मिक समन्वय को न फेवल श्रक्नुण्ण रखता है, वरन्‌ समय-समय पर उसने 
अपनी भाषा, अपनी संस्कृति का बराबार विकास किया है । भारत की इसी एकता कायम 
रखने तथा सदैव विकास-तत्पर रखने की प्रबृत्ति ने उसे प्राचीन काल में अभूत पूर्व गौरब 
प्रदान किया था और आगे भी उसे गौरब मिलता रहैगा, यदि उसने अपनो इस प्रबृत्ति 
को छोड़ नहीं दिया तो । 

कलिंग के उत्तर पश्चिम ज'गलों एवं पहाड़ियों से होता हुआ कोशल को रास्ता 
गया हे, जिसे आजकल वरार कहते हैं । यह राज्य विस्तार में एक हजार मील था तथा 
इसको राजधानी आठ मील में फैली हुई थी । कस्बे तथा गांव समीप-समीप बसे थे 
अर्थात्‌ आवादी अत्यधिक घनी थी | यहाँ के निवासी लम्बे, मांबले, तीव्र स्वभाव बाले, 
साहसी तथा बहादुर होते थे | इस राज्य में हिन्दू घम तथा बौद्ध धर्म मानने वालों की 
संख्या प्रायः समान ही थी । दक्षिणी कोशल के लो"ों का वर्णन करते समय ब्हेनसांगः 
ने बौद्ध लेखक नागाजु'न की चर्चा की है, साथ हो राजा सद्‌ वाह का भी वण न किया 
हे, जिसने पहाड़ को कटवाकर एक गुफा में संघ,राम का निर्माण कराया था । इस गुफा ' 
के अन्तर्गत बने संगाराम को तो फाहियान ने देखा था ओर न व्देनत्सांग ने, परन्तु 
इसका वणुन दोनों ने किया है । अवश्य ही उनके सनयों में यह संघाराम महत्रपूणः 
रहा होगा । व्हेनत्सांग के शब्दों में “राजा सद्वाह ने उस पहाड़ी को मध्य से खुदबाः 
डाला तथा इसी गुफा में संघागम की स्थापना की | उसने इस गुफा का दो मील लम्बी 
बनवाया तथा अन्त में एक ढंका हुआ द्वार बनवाया । इसमें इधर-उधर श्राने-जाने 
के मार्ग बनवाये गये थे तथा इसकी पांच मंजिले थी, जिनमें प्रत्येक में चार-चार बड़े 
कक्ष थे, जिनके संग में एक विहार स युक्त था ।! इतिहास में कहा गया है कि इस 
स घाराम में रहने वाले बौद्ध साधुओं मे आपस में मतभेद हो गया, अतः वे सव निण य 
प्राप्ति के लिये राजा के पास गये । ब्राह्मणों ने इस अवसर का लाभ उठाया और उन्होंने 
संघाराम को नष्ट भ्रष्ट करके इस स्थान को अगम्य वना दिग्रा । 


उसके पश्चात्‌ व्हेनत्सांग प्राचीन आंधों के देश में गया । य ह प्राचीन काल 
में सशक्त राज्य रह चुका था तथा यहां के लोगों ने ईसा के कई शताब्दी पूर्व ही दक्षिण 
में सुरद साम्राज्य स्थापित करके अपनी सभ्यता विकसित की थी तथा वे वाद में 
मगध तथा सम्पूर्णं भारत में महान्‌ वन गये थे । जब उत्तर भारत में गुप्त वंश 
वालों ने उज्जयिनी के राजाओं फे रूप में अपनी शक्ति बढ़ा ली और इन लोगों ने श्रान्त 
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"का स्थान ग्रहण कर लिया, तब सातवीं शताब्दी में आन्मों की शक्ति चौण हो गयी। 
इस राज्य की सीमा आठ सौ मील की थी, तथा यहाँ नियम से कृषि होती थी । यहाँ के 
'लोग शक्तिशाली, भावुक तथा भयंकर होते थे | इस राज्य में बीस संघाराम तथा तीस 
देवालय थे । 


इस राज्य के दक्षिण धान्य कटक देश था, जिसकी सीमा वारह सी मील थी तथा 
इसकी राजधानी का विस्तार आठ मीलों में था । जहाँ आज वैजवाढा नगर है, वहीं यह 
राजधानी थी । जमीन उपजाऊ थी, खाद्यान्न खूब पैदा होते थे, किन्तु देश में निजेन 
भूभाग भी थे तथा करों में आवादी घनी नहीं थी । लोग सांवला रंग लिये हुये पीत वर्ण 
के थे, भयंकर हो चुके थे । केवल नब्बे संघारामों में कुछ श्रमण लोग रहते थे । देवालयों 
की संख्या सौ के करीव थी जिनमें उपासकों का आधिक्य था। 


व्हेनस्सांग के अनुसार इस नगर के पूर्व में दो संधाराम हैं। इनके नाम हैं 
'पूर्वेशिला तथा अपरशिला । इन्हें किसी पूर्ववर्ती राजा ने तथागत के सम्मान में बनाया 
था । व्हेनत्सांग इस वर्णन के क्रम में कहता है कि उसने घाटियों को खुदवाकर सड़क 
बनाया, तथा पहाड़ियों को खुद्वा कर गुफा वनवाया श्रौर इसमें छायेदार चबूतरे तथा 
यलियारे बनवाये । गुफा की छुत को रोकने के लिये बड़े-बड़े कमरों की योजना की गयी 
थी | डा० फर्ग्यूसन के अनुसार पश्चिम वाला संघाराम वही है जिसे १७७६ ई० में खोद 
'कर निकाला गया था तथा इसे अमरावती नाम दिया गया था, परन्तु डा० वेस के 
अनुसार अमरावती स्तूप ईसा की दूसरी शताब्दी में या तो वन कर तैयार हो गया था 
या वन रहा था । 


बृहत्‌ आन्ध्र के दक्षिण पच्छिम में चोल राज्य पाँच सो मील में फैला हुआ था । 
उहेनत्सांग के अनुसार उसके समय में यह निर्जन तथा जंङ्गलो से भरा पूरा हो गया था ।: 
आबादी बहुत कम थी तथा डाकुओं:का भय सदेव तथा सर्वत्र व्याप्त था। यहाँ-के लोग 
भी बड़े कठोर हृदय थे । - 


इसके भी दक्षिण में द्रविड़ राज्य था, जिसका विस्तार बारह सी मील था। 
प्रख्यात नगर कांचीपुरम्‌ इस राज्य की राजधानी था, इसे ही आजकल कांजीवरम कहते 
हैं, जमीन उपजाऊ थी, कृषि व्यावस्थापूर्ण होती थो। लोग साहसी तथा बहादुर: 
थे, सत्यवादी एवम विद्याप्रेमी तथा परिश्रमी और ईमानदार थे । इसमें एक सौ संघारामों 
में दस हजार श्रमण रहते थे । 


द्रत्रिड राज्य के दूर दक्षिण में मालकूट राज्य -था, ज़िसे डा० बर्नेल [के अनुसार 
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आजकल कावेरी का डेल्टा कहते हैं | यहाँ के लोग काले रंग के तथा सुदृद॒चरित्र के 
थे । इनमें विद्या के प्रति कोई प्रेम नहीं था। वे अधिकांश व्यापारी थे | इसके भी 
दक्षिण में सुप्रसिद्ध मलरयागरि (मलावार घाट की पहाड़ियों का दक्षिणी भाग ) था, जहाँ 
चन्दन तथा कपूर की उत्पत्ति होती थी । इस पहाड़ी के पूर्व में पोतलक पर्वत था, जिस 
पर गांधाश्रों के अनुसार ञ्रवलोकितेश्वर जी कुछ दिन रहे । तिन्त्रत, चीन, जापान 
उत्तरीभारत के बौद्ध इन अवलोकितेश्वर जी को महात्मा करके पूजते ये । 


व्हेनत्सांग लंका की ओर नहीं गया था, फिर भी उसने उस द्वीप का वर्णन 
किया हे । वह इस द्वीप की वनस्पति बहुलता, विस्तृत कृषि तथा घनी आवादी का वर्णन 
करता है । बह सिंह की, राक्षुसों की तथा महेन्द्र की कथाएँ कहता है। व्हेनत्सांग के 
अनुसार महेन्द्र ने ही इस द्वीप में बोद्ध धर्म का प्रचार क्रिया था। इस द्वीप में एक 
सौ संघारामों में बीस सहस्त्र श्रमण रहते थे । वह कहता है कि यहाँ के समुद्र में मोती 
पाये जाते हैं और इसके दक्षिण पूव में लङ्का नाम का पहाड़ है । 


द्राविड राज्य से व्हेनत्सांग उत्तर की ओर घूमा, र कोंकण में पहुँचा जिसका 
विस्तार दस हजार मील था, जमीन उपजाऊ थी, खेती व्यवस्थित रूप से होती थी। 
लोग कृष्ण वर्ण फे थे । उनका स्वभाव दृढ़ तथा भयंकर था, परन्तु वे विद्या को सम्मान 
का पद्‌ देते थे । 


कोंकण्‌ के उत्तर पश्चिम में महाराष्ट्र का समृद्ध राज्य था । महाराष्ट्र एवम 
कोंकण के बीच लम्बे तथा भयानक जंगल पड़ते थे, जिनमें भयंकर जंगली जानवर 
बहुतायत से रहते थे । महाराष्ट्र का विस्तार एक हजार मील था । भूमि उपजाऊ थी, 
खेती नियमतः होती थी तथा लोग दृढ़ चरित्र के तथा इमानदार थे | वे वदला लेना 
तथा देना नहीं भूलते थे “अपने उपकारक के वे पूर्ण कृतज्ञ होते थे, परन्तु शत्रुओं फे 
लिये ये उतने ही भयानक होते थे । यदि कोई उनका अपमान कर देता था तो उससे 
चदला लेने के लिये जान की वाजी लगा देते थे यदि कोई उनसे आपत्ति मे पड़कर 
मदद माँग वैठता था तो वे उसे सहायता देते समय खुद को भूल जाया करते थे । 
वे यदि वदला लेना चाहते तो पहले ही अपने शत्रु को चेतावनी दे देते थे। फिर 
दोनों ही सशस्त्र होकर आमने सामने खड़े होते हैं और फिर एक दूसरे पर भाले से 
आक्रमण करते हैं । यदि कोई सेनापति लड़ाई में हार जाता तो उसे कोई अन्य दंड न 
देकर वे उसे स्त्रियों का कपड़ा पहना देते थे, ओर बाद में वह स्वयमेव आत्मघात कर 
लेता था । राजा क्षत्रिय जाति का है ओर उसका नाम पुलकेशी है। उसकी योजनायें 
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तथा कार्य दूर-दूर तक फैले हुए हैं, तथा उसके लोक रंजक कार्यों की प्रशंसा दूर-दूर 
तक सुनी जाती हे । उसके सामन्त सहप उसकी श्राशा का पालन करते हैं । इस समय 
कन्नौज के शीलादित्य महाराज ने पूर्व से लेकर पश्चिम तक सभी राज्यों को जीत लिवा 
है, तथा उसकी सेनार्ये दूर-दूर तक गयी हैं | केवल इस देश फे लोगों ने उसकी अधी- 
नता स्वीकार नहीं किया है। शीलादित्य ने समस्त भारत के सैनिकों को इकट्ठा करके 
कई बार इन पर आक्रमण किवा है, परन्तु वह इन्हें श्राज तक पराजित नहीं कर सका 
है ।? शायद शीलादित्य के भाग्य में नहों था कि वह पुलक्रेशी को हर' सके । इसके 
विपरीत स्वयम पुलकेशी ने शीलादिव्य को हराया तथा महाराष्ट्र की स्वतंत्रता कायम 
रक्खा । ठीक इसी तरह पुलकेशो की ही एक सन्तान ( शिवाजी ) ने मुगल शाहंशाह 
को हजार वर्षों बाद भी कम परेशान नहीं किया । उसने भी मुगल आन को न मान 
कर अपनी स्वतंत्रता की रक्ता की और जिस समय मुगल तथा राजपूत अंग्रेजों की 
गुलामी मान चुके थे, तब भी पुलकेशी फे ही वंशजों ने उनसे संघप किया ओर भारत 
का स्वामित्व प्राप्त करने दी चेष्टा की । | 

महाराष्ट्र की पूर्वी सीमा पर एक पहाड़ था, जिसके शिर बहुत ऊँचे थे. श्रौर 
उसका सिलसिला वहुत दूर तक चला गया है । इस पहाड़ की एक अंधेरी घाटी में एक 
संघाराम है । इसकी दीवारें पहाड़ की ऊँचाई तक पहुँची हुई हैं । मंजिलों के वाद मंजिलें 
बनती चली गयी हैं | यहाँ ग्रजन्ता भी प्रख्यात गुफायें है, जो सीधी खड़ी पहाड़ियों को 
काट कर बनायी है । वर्तमान काल के पाठकों को इसका पता डा० फग्युसन तथा 
बर्गेस के लेखों से चल सकता है, जिन्होंने इस महान कलाकृति को अपने लेखों में 
अमर कर दिया है । आगे चल कर व्हेनव्सांग कहता हे कि यह विहार ` एक सी फीट 
ऊंचा था तथा इसमें बुद्ध की जो प्रतिमा स्थापित की गयी थी, वह सत्तर फीट ऊंची 
थी | इसके ऊपर एक पत्थर का चॅदोवा तना है जिसके आधार का पता देखने से नहीं 
चलता । 


महाराष्ट्र के पश्चिम या उत्तर पश्चिम में भरुकच्छु या भरौंच है, जिसका विस्तार 
पाँच सौ मील है । यहाँ की भूमि में नमक अत्यधिक है अतः वनस्पतियाँ कम्र ही है । 
यहाँ के लोग समुद्री पानी को सुखा कर नमक तैयार करते हैं तथा अपनी जीविका अन्य 
ढंगों से समुद्र से उपाजित करते हैं । 

वहाँ से चलकर ब्हेनत्सांग प्राचीन काल में सर्वाधिक प्रसिद्ध मालवा राज्य में. 
पहुँचा । उसके शब्दों में “भारत में दो राज्य अपने विद्याप्रेम तथा विद्वानों के लिए: 
प्रसिद्ध हैं; इनके नाम हैं मालवा, जो दक्षिण में है तथा मगध, जो पूर्व में है|” 
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आगे चल कर वह कहता है कि “इस देश मे रक्षित प्रले्खा का कहना (है कि इसे शीला- 
दिव्य महान के साठ वर्षों पहले एक श्रत्यन्त बुद्धिमान, विद्याप्रेमी, गुणाग्राहक तथा काव्य- 
कला-मर्मज व्यक्ति हुआ है ।? यही शीलादित्य प्रथम जिसका शासन काल शायद 
२५० से ६०० ई० तक है और बही शायद विक्रमादित्य के बाद 'गद्दी पर बैठा था । 
जिस सम्राट को व्हेनत्सांग ने कन्नौज में देखा था तथा जो पुलकेशी को हराने के 
लिए आक्रमण कर रहा था वह शीलादित्य द्वितीय था, जिसका शासन सन्‌ ६१० से 
६५० ई० तक है । 


व्हेनत्सांग कालीन मालवा में दोनों धर्म समानरूप से माने जाते थे । उस देश में 
करीब एक सौ संघाराम तथा इतने ही देवालय थे । 

वहां से चलकर व्हेनत्तांग ने अतनी तथा कच्छु को देखा और फिर वलल्भी 
आया, जो प्रसिद्ध त्रल्लमी राजव शी का स्थान था । “यहां की मिट्टी का गुण, जलवायु 
तथा लोगों के शिष्टाचार वैसे ही है, जैसे मालवा बकरे । आवादी घनी है । लोग सुख 
पूर्वक रहते हैं । यहां एक करोड़ की निधि रखने वाले लोग कई सो की संख्या में हैं । 


इसके पश्चात्‌ गुजर प्रान्त, सिन्ध तथा सुल्तान को देखता हुआ न्हेनत्सांग ने 
भारत को अन्तिम नमस्कार करके विदा देने के पूर्व ही हमें उसकी दैनिन्दिनी (डायरी) 
के कुछ एष्टों को उल्लट-पलट कर देख लेना होगा, जिनमें उसने तत्कालीन शासन व्यवस्था 
तथा लोगों के रहन-सहन के दङ्ग पर प्रकाश डाला है । 


“चूँकि समूचे भारत में सभी के प्रति सहानुभूति एवं दया ही शासन प्रबन्ध का 
ग्राधार हे, अतः इस देश की कार्यकारणी व्यवस्था सादी है 1... राजा की प्राथमिक 
तथा वैयक्तिक कर्तव्यसीमा को चार भागों में विभाजित किया जा सकता है । उसका प्रथम 
कत्तव्य है कि वह समस्त राज्य की जनता की सुख सुबिधा की व्यवस्था को, शासन को 
नियंत्रण में रक्खे तथा देवताश्ओरों के "लिये बलि व्यवस्था प्रस्तुत करे । दूसरे भाग में यह 
उसका कत्तव्य है कि राजकीय कमचारियों एवं मन्त्रि परिषद के लोगों के लिये सुखपूर्णं 
जीवन विताने योग्य बृत्ति का प्रत्रन्ध करे | तीसरे कत्तव्य अपने जीवन वृत्ति बनाने का 
कार्य न करके लोक हितकारी कार्यों में रत हों। राजा का चौथा कर्तव्य यह है कि 
धार्मिक संस्थाओं को इस प्रकार का दान दे कि वे सुविधापूवक चलती रहे । इस 
प्रकार की कर्तव्य पूर्तियाँ ही जिस देश के राजा का लक्ष्य होंगी, वहाँ कर अवश्य हल्के 
होंगे तथा राजा को साधारण जनता से काम लेने की बहुत कम श्रावश्यकता पड़ती होगी 
अर यदि कमी पड़ती भी होगी तो वह काम बहुत कष्टप्रद न होता होगा | हर व्यक्ति 


र । प्राचीन भारत को सम्यता कां इतिहास 


अपनी भौतिक वस्तुओं का आप ही स्वामी है तथा हर व्यक्ति वने जीवन यापन के 
लिये कृषि कार्य करता है । जो लोग राजकीय खेतों को जोतते हैं, वे अपनी उपज का 
६ राजा को कर के रूप में देते हैं । व्यापार में लगे हुये लोग सुविधापूच क “इधर-उधर 
आते जाते रहते हैं नदियों को पार करने के लिये बनाये गये मागां पर तथा राजपर्थो पर 
जहाँ आवश्यकता पड़ती थी, वहाँ नाम मात्र का ही कर देना पड़ता था | जत्र कमी 
जन-कल्याण के लिये साधारण जनता से काम लेना पढ़ता है, तो लिया जाता है, परन्तु 
उनका पारिश्रमिक अवश्य ही दे दिया जाता है | पारिश्रमिक तथा कार्य का अनुपात 
उदारतापूर्ण है ।” 

“न्य समूह सब दा सीमा रक्षा के लिये सीमान्त पर प्रस्तुत रदती है या विद्रोहियों 
को दण्ड देने के लिये जाया करती है। राजभवन फे चारों ओर रात भर सैनिक 
लोग पहरा देते रहते हैं । ्रावयश्कता के अनुसार सैनिक भरती किये जाते हैं, तथा 
उन्हें वेतन दिया जातां है । सूवेदारों, मन्त्रियों, न्यायाधीशों तथा अन्य उच्च कर्मचारियीं 
को उनकी सेना के लिये वेतन के बदले में भूमि दी जाती है, जिसकी उपज से उनका 
जीवन यापन होता है ।” 

उपयोक्त वर्णन से पता चलता है कि समूचे साम्राज्य में सभी ऊँचे कर्मचारियों 
को वेतन के बदले में भूमि दी जाती थी। प्राचीन भारत की यही व्यवस्था आगे चलकर 
मुस्लिम युग में जागीरदारी के रूप में प्रगट होती है ' व्हेनत्साज्ञ ने जो यह लिखा है कि 
राजकीय भूमि जोतने वाले को उपज का पष्ठांश राजा को देना पड़ता है, उसका शायद 
यही तार्य है कि सारे देश की भूमि राजा की ही मानी जाती थी। केवल बही भूमि 
राजा की नहीं होती थी, जिसको राजा दान रूप में किसी व्यक्ति, मन्दिर या संघारामों को 
दे देता था। जो भूमि कर्मचारियों को उनकी सेवा के वदले में दे दो जाती थी, वह भी 
राजा की भूमि नहीं मानी जाती थी । राज्य के सारे कायों का व्यय, युद्ध कालीन तथा 
शान्ति कालीन सब प्रकार के कोर्य तथा राजभवन का सारा व्यय भूमि की लगान से 
तथा अन्य करों से पूरा होता था । 

जहाँ तक भारतीय लोगों के जीवन क्रम का प्रश्न है, व्हेनत्साङ्क के वर्णन 
इस बात के प्रमाण है कि भारतीय लोगों का जीवन सादो होता था, परन्तु उनका 
चरित्र अत्यन्त सुहृद होता था । ब्हेनत्साङ्ग के शब्दों में--'यद्रपि भारतीय लोग किसी 
बात को अत्यधिक गम्भीर रूप में नहीं ग्रहण करते, फिर भी वे सीधी बात 
करने वाले, तथा सीधी चाल चलने वाले होते थे । वे लोगों कां सम्मान करते थे 
तथो स्वयं भी सम्माननीय होते थे । ्रोर्थिक मामलों में उनमें छुल-वल नहीं होती 
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था । न्याय पालन में उनका विवेक बहुत ऊँचा था [बे जा कुछ भी “करते हैं; वहःथह 
पोच कर करते हैं कि इसका परिणाम उन्हें अगले जन्म में मोगना पड़ेगा] पुनर्जन्म में; 
उनका हृढ विश्वास था और यही विश्वास उनको अनेक बुराइयों से वचाता था। इस 
जन्म का सारा हो समय वे अगले जन्म को तैयारा मं विता देते थे । इस लोक का सुख, 
उन्हें कम ही आकर्षित कर पाता था । न तो वे छुली हैं श्रोर न घोलेबाज । अपने नित्य 
के व्यवहार में वे सत्य का आचरण करते हैं तथा अनुचित प्रकार के कार्यों से सदा दूर 
डी रहते हैं । यदि कभी कोई प्रतिज्ञा वे कर लेते हैं तो उसका यथा शक्ति 'पालन करते 
हे । शपथ तथा प्रतिज्ञा उनके लिये प्राण से भी बढ़ कर होते हैं । 


जिस किसी विदेशी यात्री ने भारत एवं भारतीयों को देखा परखा हे, वे सभी. 
एक स्वर से हमारे बारे में यही कहते हैं । मेगस्थनीज से लेकर व्हेनत्सांग तक जितने 
भो यहां लोग आये, हिन्दुओं को उनके घरेलू व्यवहार में देखा, उनसे मिले जुले तथा- 
उनके जीवन के विषय में जाना सुवा, सब का एक ही मत है कि हिन्दू लोग हद दर्जे के 
इमानदार तथा सत्य निष्ठ होते हैं । इसी प्रकार के अध्ययन करने वालों में वर्तमान युग 
के कनल स्लीमैँन साहब भी हैं, जो मारत में रहे, यहां के लोगों से मिले जुले तथा उनके 
आचार विचार का पूणं अध्ययन किया । उनके शब्दों में --“गाँव के लोग बड़े ही सभ्य- 
श्रेष्ठ हँ, स्वभावतः गाँव की पञ्चायत में वे सत्य का पक्त ही ग्रहण करते हैं । मैंने ऐसे. 
सैकड़ों मामलों को देखा सुना है, जिनमें थोड़ा सा झूठ बोल कर अत्यधिक लाभ उठाया 
ला सकता था, परन्तु गांव वालों ने तव भी सव्य को नहीं छोड़ा । वे तव भी झूट बोलने. 
को तैयार नहीं होते थे जब एक झूठ से उनकी जान बाँच सकती थी ।?? 


नव ला चल ाझूै 


सँतालीसबाँ अध्याय 
वल्लभ वंश तथा राजपूत 


जिस समय गुप्त वंशीय सम्राट उन्नति के शिखर पर थे, उत्त समय गुनरात 
घर उन्हीं का अधिकार था, और जव पाँचवीं शताव्दी के उत्तराद्ध में वल्लभी बंश 
का उदय हुआ तथा गुजरात पें उन्होंने अपना स्वतंत्र राज्य स्थापित किया तो उन्होंने 
गुप्तवंश का ही सम्बत्‌ स्वीकार किया, जो कि ३१६ ई० से प्रारम्भ होता है । गुजरात 
में बल्लमी वंश की शक्ति दिनोदिन वढ्ने लगी । जिन दिनों गुप्त सम्राटों की शक्ति 
दिन प्रतिदिन च्षीणता को प्राप्त होती जा रही थी, उन्हीं दिनों गुजरात के एक 
सेनापति भट्टारक ने गुजरात में अपनी शक्ति बढ़ा ली थी तथा उसमे अपनी स्वतंत्रता 
की घोषणा भी कर दी थी | उसी भट्टा्क ने सौराष्ट्र में बल्लभी वंश की नींव 
डाली । 

उस समय के कितने ही शिलालेख एवम्‌ श्रन्य प्रकार के लेख प्राप्त हुये हैं जिनमे 
इस वंश की वंशावली पर तो पूर्ण प्रकाशा पड़ता ही है साय ही साथ उस वंश के इति 
हास की भी जानकारी प्राप्त होती है । ्रतः पचास वर्ष पूर्व ( श्राज से १२२ वर्ष पूर्व ) 
गुजरात में खुदाई का जो काये हुआ था, उसमें ताम्रपत्र पर खुदे हुये दो लेल मिले थे । 
उन ताम्रपत्रों का प्रकाशन सन्‌ १८३५ ई० में हुआ था | ये दोनों ही ताम्रपत्र इतिहास 
की इष्टि से बड़े महत्वपूर्ण हैं । ह 


वल्लभी वंश के संस्थापक भट्टाके ने इतिहासकारों के शब्दों में जाकर सैकड़ों 
युद्धों में विजय एवम्‌ यश प्राप्त किया । इतिहास इस वात का साक्षी है कि जब भी 
किसी रायऽ की स्थापना हुई है तो उसका संस्थापक अवश्य ही कोई बीर पुरुष रहा। 
अतएव भट्टाक को वीरता तथा योग्यता में संदेह करने का कोई कारण नहीं हैं । उसके 
चार पुत्र थे, धरासेन, द्रोण्सिंह, धू वसेन, तथा धरापति । इन चारों पुत्रों में से ज्येष्ठ 
पुत्र तो राजा की उपाधि न लेकर अपने को, केवल सेनापति ही कहता रहा । पर्छ 
द्वितीय पुत्र द्रोणसिंह ने सम्राट ( शायद कन्नौज के सम्राट ) को प्रसन्न करके राजा की 
उपाधि धारण करने की स्वीकृति प्राप्त कर ली । उसे इतिहास में श्री महाराज द्रोणसिंह 


( ४८० ) 
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भाइयों को श्री महाराज धू वसेन अथवा श्री महाराज घरापति करके लिखा गया है । 


धरापति का पुत्र गुहसेन था, जिसने शात्रुओं की अत्यधिक संख्या को परा- 
जित किया । उसका पुत्र घरासेन द्वितीय था, जो अपनी दानशीलता के लिये 
प्रसिद्ध है । 

उन ताम्रतत्रों में से एक के आधार पर धरासेन द्वितीय के उत्तराधिकारी इस 
प्रकार हुये-शीलादित्य खरम्रह, धरासेन तृतीय भूवसेन द्वितीय, धरासेन चतुर्थ, 
शीलादित्य द्वितीय ( यहीं पर दो या तीन नाम पढे नहीं जा सके ), खरग्रह द्वितीय, 
शीलादित्य तृतीय तपा शीलादित्य चतुर्थ । सन १८७८ ई० में श्री हबीबुल्ला ने एक 
शिलालेख का पता लगाया था जो इस वंश के अन्म उत्तराधिक्रारियों का नाम 
वताता है । इस वंश का राजा शीलादित्य सप्तम्‌ , आठवीं शताब्दी के अन्तिम काल 
में गद्दो पर था । इस प्रकार एक ही लेख से हमें उस वंश के सभी राजाओं का नाम 
मिल जाता है, जो एक के वाद एक तीन शताब्दी तक शासन करते रहे । भटाकं 
ने पांचवीं शताब्दी के उत्तराद्ध में इस बंश की स्थापना की तथा शीलादित्य के शासन 
काल का समय आठवीं शताब्दी का अन्तिम समय है । इन सभी राजाओं के नाम तथा 
उनके शासन कःल को नीचे एक वंश वृक्ष के रूप में पाठकों की सुविधा फे लिये दिया 
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शीलादित्य ७ 
७६६ 
वढ्लभियों के विषय में इतना कहना और बाकी है, कि जब व्हेनत्सांग ने इस 
देश को देखा तो पाया कि यहाँ के लोग अति समृद्ध, सशक्त एवं विकास-भावना युक्त ये 
तथा सौराष्ट्र इन्हीं के अधिकार में था । दूर-दूर के देशों में पैदा होने वाली बहुमूल्य 
बस्तुएं, ज्ञाना प्रकार के संचार साधनों से आ आ कर इस देश को राजधानी में इक 
होते रहे हैं । इन सामानों के व्यापारी इस देश में उत्तम सामानों को... लाकर यहाँ फे 
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बाजार में उचित फायदा उठाते हैं । बल्लमियों की व्यापार कुशलता से देश में घन धान्य 
तथा सुन्दर बहुमूल्य वस्तुओं का ढेर लगता जाता है | इतिहास इस वात का पता नहीं 
'देता कि इस वंश के सम्राटों का पतन कैसे हुश्रा, परन्तु इतना तो निस्संदेह कहा जा सकता 
है कि इधर वल्लभी बंश पतनोन्मुख हु्रा और उधर पश्चिमी भारत में राजपूतों 
का उदय होना शुरू हो गया था । दोनों अपनी-अपनी दिशा में बराबर बढ़ते गये । 
कई कारणों से राजपूतों को पच्चिमी भारत में बल्लभी वंश का उत्तराधिकारी 
उसी प्रकार कहा जा सकता है जिस प्रकार बल्लभी वश वाले गुप्त वश के उत्तराधिकारी 
कहे जाते हैं । राजपूतों में सवसे प्रसिद्ध वंश मेवाड़ के राना लोगों का है| इस वंश 
वाले अपने को वल्लभियों का वंशज कहते हैं । इधर वल्लभियों का स्थान गुजरात में 
राजपूतों ने लिया, उधर आठवीं शताब्दी के अन्तिम समय में वल्लभीपुर पर पट्टन का 
प्रभाव शुरू हुआ । इस नवीन उत्थान अथवा पतन का समूचा इतिहास क्रमबद्ध नहीं 
है । बीच-वीच में कोई क्रम कहीं टूट जाता है, कहीं फिर सामने आ जाता है। समूचे 
उत्तरी भारत फे भी इस युग का इतिहास तिमिराच्छन्न है । उत्तरी भारत में भी उज्जयिनी 
तथा कन्नौज के सम्राटों के व शजों का नाम निशान तक नहीं रह गया था। दोनों का 
अस्तित्व तक समाप्त हो गया था तथा बाकी रह गयी युगों तक गायी जा सकने योग्य 
उनकी महानता की स्मृति | जैसा कि पहले कड़ा जा चुका है, आठवीं शताब्दी के अन्त 
तक उत्तर मारत में इन शक्तियों का अन्त हो चुका था । ञ्रतएव ६ वीं एवम्‌ १० वीं 
शताब्दी का उत्तरी भारत का इतिहास एक दम अस्तित्व बिहीन सा है। दक्षिण में 
चाजुक्यों का वर्णन मिलता है, धुर उत्तर में काश्‍मीर एवम्‌ उसके राजा का वणन 
साहित्य में भी एवम्‌ इतिहास में भी आता है । पूर्व में बङ्गाल उड़ीसा के भी तत्कालीन 
वर्ण न मिलते हैं, परन्तु हिन्दुओं की शक्ति एवम्‌ उनका धार्मिक केन्द्र मध्य देश (जो 
कन्नौज से लेकर मगध तक फेला हुआ है) का इतिहास कहीँ भी प्राप्त नहीं है | इस वीच 
इस भूभाग में कोई भी ऐसा राजा नहीं हुआ, जो इतिहास में या लोक गाधाओं में स्थान 
पा सके । कोई ऐसी महत्वपूण घटना भी शायद इस काल में नहीं हुई नो उस समय 
के पढ़ो लिखे व्यक्तियों की लेखनी को चलने की प्रेरणा देती, न तो कोई आक्रमण 
ही इस युग में ऐसा हुआ, जिसका वर्ण न कहाँ “मिलता हो ओर न कोई क्रान्ति ही 
ऐसी हुई, जिसका पता साहित्य से चल जाता है। इन दो शताब्दियों ने न तो इतिहास 
में अपनी छाया दिखाई है और न साहित्य में । स्थापत्य कला तथा विशुद्ध कला के 
भी कोई नमने आज तक नहीं पाये जा सके हैं| इस युग में वनी किसी इमारत का 
भी पता नहीं मिलता । इस के मध्यदेशीय इतिहास पर एक ऐसा भारी पर्दा पड़ गया है. 
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जिसको उठा पाना आज तक फे इतिहासशों एवम्‌ इतिहासकार्रो के लिए श्रभावसा 
रहा है । 
दसवीं शताब्दी के अन्तिम वर्षों में जब यह अपार दर्शक पर्दा उठता है तो 
इतिहास के रंगमच्ञ पर सर्वथा नये दृश्य तथा सर्वथा नये अभिनेता अपना-अ्रपना 
अभिनय करते दिखाई पढ़ते हैं| इस समय पौराणिक हिन्दू धर्म शक्ति प्राप्त कर 
चुका था । इस शक्ति प्राप्ति के साथ ही साथ तथा उसी के अनुरूप एक सवथा नई 
जाति का उदय हुआ, जिसे इतिहासकार राजपूत कहते आये है | यह नवीन जाति 
वीरता के लिये, प्रतिज्ञा पालन के लिये, अपनी श्रत्यधिक क्षमा के लिये जितनी प्रसिद्ध 
है उतनी ही प्रसिद्ध है श्रपनी ग्राश्रित-रच्ा फे लिये सव्व गेवाने को तैयार रहने की 
` भावना के लिये । ये राजपूत राजे श्रपनी मूल भूमि गुजरात से तथा दक्षिण से निकले 
और दिल्ली, कन्नौज, अजमेर तथा भारत के कोने-कोने में छा गये । वे जहाँ कहीं भी 
गये तथा जहाँ भी उनकी शक्ति स्थापित हुई वहां ही उन्होंने पौराणिक धम को अपनाया 
तथा उसे यथासाध्य प्रोत्साइन दिया । इस प्रकार उन श्राह्मणों की प्रतिष्ठा बृद्धि मैं 
सहायता दी । वदले में ब्राह्मणों ने भी उन्हें नये युग के ज्षत्री कह कर उनकी मी 
प्रतिष्ठा में बृद्धि कर दी । उसी के अनुसार इस नई जाति ने ञ्रपने को सिंह कहना 
शुरू किया । 
उपरोक्त परिणामों को दृष्टि में रखकर हम ६ वी तथा १० बीं शताब्दी के 
उत्तरी भारत के इतिहास के बारे में कुछ अनुमान लगा सकते हैं | इस श्रन्धकाराइत 
समय में यह सम्पूर्ण देश आपस के ही युद्धं में फँसा रहा, जिनके चक्कर में फस कर 
कितनी ही पुरानी संस्थायें तथा व्यवस्थायें नष्ट भ्रष्ट हो गई तथा कितने ही राजव शों 
का अस्तित्व ही समाप्त हो गया | प्राचीन राजव शों का पतन होता गया । यह पतन 
इस प्रकार का था कि या तो वे स्वयम्‌ क्षीणता को प्राप्त हो गये या आपसी युद्धों ने 
कि नैस्तनाबूद कर दिया ओर उनके स्थानों में नये-नये राजब'शों की स्थापना हो गयी 
हब हक विजय के सिवा अन्य किसी प्रकार का कोई अधिकार किसी देश की 
| इसी प्रकार की अव्यवस्था एक बार भारतीय इतिहास में और आ 
जुकी यी । इन दोनों शताब्दियों में भी मानों उन्हीं की पुनराइत्ति हो रही थी। ईसा 
आप 238 कक नवींन ४० ने प्राचीन राजवशों पर 
मगध पर ही अधिकार करके चे सन्तुष्ट त त क रे pe 
कानता ह य ६ न हो सके वहिक उन्होंने अपनी सैन्य शक्ति 
[पर काशी, कोशल, कुरुओं के देश एवम्‌ पांचालों के देश पर भी अपना अधिकार 
स्थापितं कर लिया । जिस समय मेगस्यनोज नामक यूनानी राजदूत भारत में आया तो 
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उसने पाया कि ये प्राच्य, अधवा मगध लोग उत्तरी भारत में सर्वाधिक शक्तिमान्‌ थे । 
डीक उसी प्रकार ईसा को आठवीं से लेकर दसवीं शताब्दी तक के तमसाबत्त इतिहास 
में, राजपूत जाति भी जिनकी गणना कमी भी आयों में न हुई थी, उस समय में ख्याति 
पे आयो, जिस समय देश को अनेक आर्य जातियाँ आपसी संघर्षो एवम्‌ युद्धों में फँसी 
हुईं थी । यह नवीन जाति अपनी वीरता के कारण धीरे-धीरे कन्नौज, दिल्ली, लाहौर 
तथा अन्य स्थानों पर अधिकार करती चली गयी, जो किसी न किसी कारण खाली पड़े 
थे | जिस प्रकार ईसवी पूर्व के चौथी शताब्दी में, ठीक उसी प्रकार ईसा की आठवीं से 
लेकर दसवीं शताब्दी में राजव शों का संघष नहीं के बरात्रर रहा । यह संघर्ष वास्तव 
में जातियों का शक्ति प्राप्ति के लिये किया गया संघ था न कि राजव'शों का । प्राचीन 
राजव शों के स्थान में नई-नई जाति के लोगों ने आकर उनके सभी स्थानों पर अधि- 
कार जमा लिया | उन राजनैतिक परिवर्तनों ने ऐसे सन्तुलन बनाये रखने के लिये प्रत्येक 
वार धार्मिक परिवर्तनों को भी जन्म दिया । ईसवी पूर्व की चौथी शताब्दी में मगध के 
नवीन शासकों के उदय ने जिस प्रकार वौद्ध धर्म को फलने फूलने का रास्ता साफ किया 
उसी प्रकार १० वीं शताब्दी की नव जाणत राजपूत जाति ने पौराणिक हिन्दू घर्म को 
पल्लवित पुष्पित करने में अपनी सारी शक्ति लगा दी । राजनैतिक उथल पुथल मे न 
केवल पुराने राजव'शों को ही समाप्त किया किया, वरन्‌ उनके समय के प्रचलित धर्म 
का भी पीछे छोड़ दिया | 


इस पुस्तक के परिचय वाले अंग में हम देख चुके हैं कि भारतीय इतिहास की 
आठवीं से लेकर दसवीं शताब्दी ठीक इसी प्रकार की है, जिस प्रकार कों यूरोपीय 
इतिहास की पांचों से लेकर दसवीं शताब्दी | भारत में भी और युरोप में भी प्राचीन 
संस्थाओं, ब्यवस्थाओं एवं राजवंशों का नाश हुआ और उनके स्थान पर नवीन संस्यायें, 
व्यवस्थायें तथा राजवंशों का उदय हुआ । यूरोप में इस प्रकार जिस नबीन जाति का 
उदय हुआ, बह जर्मन जाति थी । तथा मारत में जो नवीन जाति शक्ति एवं श्रधिकार 
सम्पन्न हुईं, वह राजपूत जाति यी, इन दोनों हो नवोदित जातियों को श्रागे चल कर 
एक सर्वथा नवीन वर्वर विदेशी शक्ति श्रर्थात्‌ मुसलमानों का सामना करना पड़ा | इस 
नवींनतम्‌ संत्र्ष' में यूरोप ने अपनी स्वतन्त्रता वचा ली। मारत ने भी संघष किया 
परन्तु वह असफल रहा । 


हम यह भौ देख चुके हैं, कि भारत में जिस नवीन जाति का उदय हुआ, उस 
राजपूत जाति की गणना आयौं में नहीं को जाती थी । कम से कम आठवीं शताब्दी 
के अन्त तक इन लोगों की गणना श्रार्य हिन्दुओं में नहीं की जाती थी । इनका वर्णन 
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न तो किसी भारतीय साहित्य में श्राया है ओर न किसी विदेशी पर्यटक ने ही इनकी 
कहीं चर्चा की है । उनके सम्बन्ध में किसी प्राचीन संस्कृति का भी कोई प्रमाण नहीं 
मिलता श्रवएव उनके मूलश्रोत के विपय में अनुमान लगाने के श्रतिरिक्त कोई चारा 
नहीं है । डा० विल्सन का मत है कि ये राजपूत लोग उन शक श्राक्रामकों की सन्तानें ' 
हें, जो विक्रमादित्य के शासन के पूर्ववर्ती समय में प्रायः नियमित रूप से भारत पर 
आक्रमण किया करते थे । यद्यपि विक्रमादित्य ने उन्हें करारी हार दी श्रीर उनकी शक्ति 
को छिन्न-भिन्न कर दिया फिर भी वे सव के सत्र भारत से वापस लोट कर नहीं गवे। 
उनको एक.वड़ी संख्या भारत में ही यत्र तत्र बिखर गयी । थे यहाँ को, विशेष कर 
दक्षिणी तथा पश्चिमी भारत के देशों की साधारण जनता में मिल कर रहने लगे। 
पुराणों में इस बात के संकेत स्पष्ट नहीं मिलते हैं कि राजपूत लोग भारतीय नहीं थे, 
बल्कि वे वाहर से आये । एक जनश्रुति इस प्रकार कही जाती है कि महर्षि बशिष्ड ने 
आवू पर्वत पर एक विशाल यश किया, जिसकी श्रप्ति से चार वीर पुरुष उन्न हुये। 
इन्हीं चारों वीर पुरुषों से परिहार, परमार, चालुक्य तथा चौहान!वंशों की प्रारम्म की 
उत्पति हुई । कालान्तर में विभाजन होते-होते इन्हीं चार जातियों से राजपूतों की छत्तीस 
जातियों का उदय हुआ | 

चालुक्यों ने गुजरात में अपनी शक्ति स्थापित की | वहाँ उन्होंने पट्टन या पाटन 
नाम की नई राजधानी वसाई । गुजरात के वल्लभी लोगों की सत्ता को अपने ञ्रधिकार 
में लाकर इन लोगों ने बल्लभियों की शक्ति को नष्ट प्रष्ट कर दिया | परमार शाखा 
ने पश्चिमी मालवा को अपना केन्द्र बनाया तथा परिहारों ने मारवाड़ में अपनों शक्ति 
बढ़ा ली । चौहान लोग और भी पूव की ओर बढ़ कर दिल्ली तक जा पहुँचे । इन 
चार के अतिरिक्त श्रौर-भी. राजपूत जातियाँ थी, जिनके मूल .श्रोत को ' खोजने के 
लिये विभिन्न क़ल्पतायें की. गयी है (मेवाढ़:*के शशा “लोग गेहेलौति बंश से ये । उनका 
क्रहनाँ बया कि-गुजरात के " वल्लभियों' के माध्यमं से! वे रोम के चशज हैं | एके: दूसरी 
परम्परा के अनुसार मारवाड़ के राठौर लोग पौराशिके नायंक हिंर्यकरेयपं की घ॑ शावली 
में है 1. दसी -अंकार इनं राजपूत जातियों के मूल श्रोत की विभिन्न कल्पनायें कौ 
गयीं है.  :: ED "न Sper Nr eri: 26%: 

राजपूतों का मूलश्रोत चाहे जो भी रहा हो, और चाहे उनके विषय में कितने 
“ही विवाद -व कितनी हो कल्पनायें क्यों न की गयी हो, परन्तु यह निर्विवाद है किं 
“नवोदित राजपूत जाति हिन्दू सम्यता व हिन्दू धर्म की देन नहीं हैं । वे यंहाँ वाहर से 
सें आये । किसी धर्म में जो लोग नये-नये प्रवेश करते हैँ, उनके उत्साह की सीमा नहीं 
गेती । राजपूत जाति भी इस नियम का श्रपवाद नहीं थी । उन्होंने जिस धर्म में प्रवेश 


बंगाल तथा उड़ीसा कप 


किया उसे उन्नत एव' सर्व ग्राह्य बनाने में उन्होंने अपनी सारी शक्तियां लगा दी। इन 
नये चत्रियों की इस भावना का ब्राह्मणों ने लाभ उठाया | वे भी उत्साह पूर्वक धर्मोन्नति 
सं लग गये । ज्ञत्रियों ने ब्राह्मणों को प्रधानता दी, सहायता दी और उनकी मन्त्रणा से 
कार्य करने लगे । इस उपकार का बदला ब्राह्मणों ने इस प्रकार दिया कि उन्हें वास्तविक 
ज्ञत्री की तरह हो मानने लगे। दसवीं शताब्दी के अन्त तक श्रते-श्राते चारों ओर 
पौराणिक हिन्दू धर्म का ही बोल वाला हो गया । इस राजनैतिक एवम्‌ धार्मिक परिवर्तनों 
ने कन्नौज, मथुरा एव' क्न्य नगरों को इस प्रकार की समृद्धि तथा सौरभ प्रदान किया 
कि गजनी में वेठे हुये महमूद की जत्रान से राल टपकने लगी, ओर इसके परिणाम 
स्वरूप उसने भारत पर एक के बाद एक सत्रह आक्रमण किये तथा असंख्य धन जन 
की हानि की । इन नवीन राजाओं ने केवल अपने आपसी झगड़े के दवाराइउस समय की 
सङ्गठित शक्ति को ही ' नष्ट नहीं किया, वरन्‌ वे स्वयं भी अपने विनाश का क्षेत्र तैयार 
करने लगे । उनकी आपस में भी नहीं वनी ओर इसी कारण वे कभी एक हो कर 
दुश्मन के मुकाबले में भी खड़े न हो सके । 


अड्तालीसवाँ अध्याय 


बंगाल तथा उड़ीसा 


प्राचीन भारत की सभ्यता के. इतिहास के द्वितीय काल बिसे.. हम. ऐतिहासिक. 
काव्य काल कहते आये हैं, मगध तथा अंग के राज्य, (बिहार के दक्षिणी-पूर्वी भाग को अंग 
कहते हैं) आयों के आधिपत्य में नहीं थे । उसके वाद वाले काल में अथात्‌ इसवी पूव 
की दसवीं शताव्दी के बाद ही मगध पूरा-पूरा आर्य सम्यता के .विस्तार, में -आ-सका-1- 
उस समय मगध-की शक्ति इस तरह वढ़ती गई कि एक समय ऐसा भी आ गया जब- 
उसने गङ्गा के मैदान में बसे हुये आय॑ राजाओं को भो आत्ममात्‌ कर लिया । मगध ने 
राद्धा के मैदान को राजनैतिक रूप से अपने वश मं अवश्य किवा, परन्तु वार्मिक, आध्या-- 
मिक एवं साँस्कृतिक दृष्टि से उसने इस मैदान की ही अधीनता स्वीकार की । मगध में आर्य 
संस्कृति तथा सभ्यता का प्रचार ज्यों-स्यों अधिक हाता गया, मगध का प्रकाश ल्यों-त्यों 
चद्ता गया और धीरे-धीरे उसने बंगाल तथा उड़ीसा को भी प्रकाशित करना प्रारम्भ 
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कर दिया । इस प्रकार बंगाल तथा उड़ीसा में श्रार्य सभ्यता को प्रथम किरण मगध के 
माध्यम से पहुँची । 


ईसा की चौथी शताब्दी में जव यूनानी लोगों ने भारत को देखा तो उस समय 
उड़ीसा में तथा बंगाल में शक्ति, प्रभुत्व एवम्‌ गीरवपूर्ण राज्यों की स्थापना हो चुकी 
थी । उन राज्यों को उन्होंने एक ही नाम से पुकारा । उसे वे लोग कलिंग का राज्य 
कहते थे । ईसा के पूर्व की तीसरी शताग्दो में कलिंग को अशोक ने जीत लिया। 
अशोक के शिलालेखों से पता चलता है कि इस विजय ने बंगाल तथा उडीसा में बौद्ध 
मत के प्रचार एवम्‌ प्रसार का मार्ग प्रशस्त कर दिया । इतना ही नहीं उत्तरी भारत 
के सम्य एवम्‌ सुसंस्कृत लोगों से इन लोगों का सम्पर्क भी इसी विजय के कारण 
हुआ । 


धीरे धीरे अवाध एवम्‌ श्रश्ात रूप से बंगाल सभ्यता में भी और महत्ता में भी 
निरन्तर आगे बढ़ता रहा । बौद्ध-काल फे अन्तिम समय तक ग्याते-थ्राते बंगाल की शक्ति 
को मान्यता मिलने लगी थी । गौड़ के समीपस्थ कर्णसुतर्ण के राजा शशांक (नरेन 
गुप्त ने सातवीं शताब्दी के प्रारम्भ काल में हौ शीलादित्य महान्‌ के बड़े भाई राज्य- 
वर्धन को युद्ध में परास्त किया था । जब ६४० ई० में ब्हेनत्तांग भारत में आया तो 
उत्तरी बंगाल में उसने सशक्त एवम्‌ सुसभ्य राज्यों को देखा । पूर्वी बंगाल का समतल, 
आसाम का कामरूप तथा दक्षिणी बंगाल का ताम्रलित्ति राज्य तथा पश्चिम बंगाल में 
कर्णुसुवर्ण का राज्य था । ये सभी राज्य उसी भूभाग में थे, जिसमे श्राज के राजशाही, 
ढाका, वर्दवान, आसाम तथा कलकत्ता है । इन सभी राज्यों का वर्णन पिछले श्रध्याय 
में दिया जा चुका है, अ्रतएव यहाँ उनके वर्णनों को दृहराने की आ्रावश्यकता नहीं है। 
इसके बाद नवीं शताब्दी के पूर्व तक फिर वंगाल का वर्णन नहीं मिलता । 


उघर ताम्रपत्रों पर लिखे गये कुछ दान पत्र मिले हैं, जिनसे पता चलता है कि 
जव मुसलमानों ने भारत विजय किया, उसके तीन सौ वर्षौं पूर्व तक बंगाल में पाल 
वश तथा सेन वश के लोगों का राज्य था । डा० राजेन्द्र लाल मित्र ने बड़े ही यल- 
पूर्व क खोज करके इस विषय की सूचनायें एकत्र की हैं, तथा उन्हें 'पाल तथा सेन 
वश? नाम के निवन्ध में रक्खा है, जो उन्हीं की लिखी पुस्तक “इन्डो आर्यन्स” के 
द्वितीय भाग में छुप चुका है। नीचे दी हुई राजाओं की सूची उसी निबन्ध से ली गयी 
है। डा० मित्र ने हर राजा के राज्य काल का श्रौसत २० वप' माना है। 


~ 
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( पश्चिमी तथा उत्तरी बङ्गाल में पालवंश ) 
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मुसलमानों की विज्र्य १२०४ ई० के करीब । 

पाल वंशीय राजाओं ने श्रपनाया तो बौद्ध धर्म परन्तु वे हिन्दुओं के प्रति सहिष्णु 
ही नहीं थे वरन्‌ उदार भी थे । राज्य में हिन्दू घर्मानुयायी भी उच्च पदों पर रक्खे गए 
थे तथा हिन्दुओं को एवम्‌ हिन्दू संस्थाओं को भी राज्य की ओर से भूमि दान में दी 
गयी थी । पाल वंश वालों का आधिपत्य पूर्वी बंगाल पर तो कभी भी नहीं रहा, परन्तु 
डा० मित्र के अनुसार उनका शासन भागीरथी के पच्छिमी तट पर वहाँ तक था जहाँ 
तक विहार की सीमा थी । शायद इससे भी कुछ आगे तक यह राज्य रहा हो श्रर्थात्‌ 
सारा प्राचीन मगध इनके आधिपत्य में रहा हो उत्तर की ओर वर्तमान तिरहुत,. 
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सालदा, राजशाही, दिनाजपुर रंगपुर तथा वागुरा तक का भूभाग इनके शासन में था। 
ये सभी प्रदेश प्राचीन काल के महान पु'थवर्द्धन राज्य फे श्रंग थे । गंगा का डेल्टा 
प्रदेश शायद उनफे राज्य फे चाहर था 


प्रथम पाल वंशीय राजा गोपाल का नालन्दा में एक छोटा सा शिलालेख मिला 

है, जो यह सिद्ध करता है कि इस महान्‌ राजा ने मगध को जीव लिया था | इस वात 
की पुष्टि तारा नाथ जी द्वारा भी हो जाती है, जिनका कहना है कि--“गोपाल ने 
चंगाल में शासन करना प्रारम्भ किया तथा वाद में मगध को भी जीत लिया |” जनरल 
कनिंघम के अनुसार गोपाल ने ८१५. $० में शासनाचिकार अपने हाथ में लिया । डा० 
मित्र के अनुसार गोपाल का शासन ८५४ ई० में प्रारम्म हुआ । दोनों. विद्वानों द्वारा 
मान्य तिथियों में चालीस साल का अन्तर है.) गोपाल के उत्तराधिकारी धर्मपाल ने 
अपने साम्राज्य को बृहत्तर किया । उसने प्रबल की पुत्रो कन्या देवी से व्याह 
किया । प्रवल “कई देशों का राजा” था । धर्मपाल का उत्तराधिकारी था देवपाल, चो 
महान्‌ विजेता था | कुछ शिलालेखों के ञ्रनुसार उसने कामरूप तथा उड़ीसा को भी 
विजय किया, परच्तु तारानाथ जी के अनुसार देवपाल ने हिमालय तथा विंध्याचल 
के बीच के समूचे उत्तरी भारत को अपने आधीन कर लिवा था | एक अन्य शिलालेख 
के अनुसार देवपाल के समय में जितनी भी युद्ध यात्रायें हुई, उन सरका नेतृत्व उसके 
भाई जयपाल ने किया था, जिसके पुत्र विग्रहपाल ने दो एक अल्पकाल तक ही गद्दी पर 
बैठने वालों के बाद स्वयम्‌ राज्यारोहण किया । इन श्रल्मकालीन राजाओं का नाम डा० 
मित्र की सूची में छुट गया है । भागलपुर में प्रास ताम्रलेख के अनुसार बिप्रहपाल ने 
य॒ राजकुमारी से व्याह किया | यह विश्वास किया जाता है कि हैहय लोग भी राजपूत 
थे। इन दोनों के संयोग से उत्पन्न राजकुमार नारायण पाल अपने पिता का उत्तराधिकारी 
हुआ । इसी मारायण पोल का पुत्र राज्यपाल उस 'समिय पूरे'त्तरो भारत परे शासन कर 
रहा था, जव १०१७ ३० में महम्रूद.गर्जमबी! अपनी विशाली वोहिनी : के" साथ कत्तोज 
फे; द्वारे: पर श्रा खंड़ा हुआ: इस" हिसाव: से: डॉ ०1 राजेद्ध:- 'ललि मित्र (द्वारी मानो गयी 
तिथि+मान्य नहीं 'हो-सकती:। ED RS मम । 


LR 
yy पापा ५१४ 


राज्यपाल ..के.. उत्तराधिकारियों . के , बारे में कुछ । अधिक जानकारी 
देने बाली सामग्री का रभाव. है । महिपाल , ने तारनाथ के -ऋरुसार वावन 


वर्षों तक राज्य किया था और इसी लिए जेनरल, कनिघम ने भी महिपाल की 
शासन काल सन्‌ १०२८ से १०८० इंग तक माना है । एसा घट्दा जाता 


है कि उड़ीसा का शक्तिशाली राजा महिपाल का करद था। महिपाल काजो भी 
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उत्तराधिकारी हुआ, उसी के समय में पूर्वी बंगाल में सेन राजाओं की शक्ति बढ्ने लगी 
और धीरे-धीरे उन्होंने पूरे पूर्वी बंगाल प्रदेश को ही पालबंश के अधिकार में कर लिया । 
इस प्रकार पालवंशीय राजाओं का आधिपत्य केवल मगध पर ही शेष रहा, जहाँ वे 


सन्‌ ११७८ ई० तक शासन करते रहे । उस वर्ष के वाद एकाएक हो उनकी शक्ति 
का खात्मा हो गया | 


डा० राजेन्द्र लाल मित्र के मतानुसार सेन वंश का प्रथम राजा वीरसेन ही वह 
आदि सूर है, जो कन्नौज से पाँच ब्राह्मण तथा पाँच कायस्थ इसलिये अपने साथ लाया 
था कि बंगाल में शिक्षितों की भी कमी थी, विद्वानों की तो वात ही नहीं थो । आदि सूर्‌ 
ने इन्हीं दस व्यक्तियों के द्वारा बंगाल में बिद्या प्रचार की योजना बनाई थी । जेनरल 
कनिघन का मत है कि वीरसेन उन सेन राजाओं का सुदूर पूवज था जो वगाल में बाद 
में स्थापित हुये और बीर सेन का शासन काल सातवीं शताब्दी में था । ऐसा सोचना 
अस्वाभाविक भी नहीं हे, क्योंकि जो दस व्यक्ति कन्नौज से आये थे, उनकी संख्या 
ग्यारहवीं शताव्दी तक इतनी बढ़ गयी कि बल्लालसेन को उन्हें अन्य लोगों से अलग 
करने के लिये नियम बनाने पड़े । जेनरल कनिंघम के मतानुसार सामन्त सेन से लेकर 


सच्सणेय तक जितने भी सेन राजा हुये, वे सब्र के सब सन्‌ ६७५ से लेकर ११६८ ई० 
के बीच में हुये । 


सामन्त सेन तथा उसके पुत्र हेमन्त सेन के बारे में प्रायः कुछ भी नहीं शात 
है | हेमन्त सेन का उत्तराधिकारी हुआ विजयसेन उपनाम सुखसेन, जो समूचे बंगाल 
का मालिक था । विजय सेन का ही पुत्र हुआ बल्लाल सेन, जो बड़ा प्रतापी तथा 
गौरवशाली हुआ । 
न जुआ Yr दुत Vd 


“» आदिसूर ने-जिन आह्यणों का आयातं किया था वे ही समय पाकर इतने अधिक 
चढ्‌ गये कि-यह मालूम होने लेगा :कि कंन्नौज के ब्राह्मणों, कायस्थी तथा वंगाल के 
आह्यणों कायस्थों में कोई भेद ही नहीं रह जायगा । इस अशंका को दूर करके के लिये 
तृल्लाल सेन ने नियम बना दिया कि बंगालियों एवम्‌ कन्नीजियों में वैवाहिक सम्बन्ध न 
हों | बल्लाल का विचार था कि कन्नौजियों की शुद्धता कायम रवली जाय । बल्लाल तथा 
उसके उत्तराधिकारियों ने कितने ही उलझन पूर्ण नियम बनाये और इस प्रकार उन 
लोगों को भी ऊँचा उठाने का प्रयत्न किया, जो किसी तरह इन कन्नौजियो के संसर्ग में 
आ चुके थे । एक सम्भावना इस वात की भी है कि ये नियम उपनियम स्वयम्‌ नवागर्तों 
( कन्नीजियों ) ने ही बनाये हो और वल्लाल ने उन्हें ज्यों का त्यों स्वीकार कर 
लिया हो । 


00 0 


४६२ प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


लच्मणसेन वल्लाल का उत्तराधिकारी हुआ । हलायुध उसका प्रधान मंत्री था, 
जिसने 'ब्राह्मण-सर्वस्थ! नामक ग्रन्थ की रचना की । मुसलमान इतिहासकारों फे श्रनुसार 
इस राजा ने गौड़ नगर की खूब उन्नत किया | लच्मण सेन फे वाद उसके दो पुत्र अर्वात्‌ 
माधवसेन तथा केशवसेन उत्तराधिकारी हुये | इसके पश्चात्‌ अंतिम राजा हुआ लक्ष्मणेय, 
जिसके समय में वख्तियार खिलजी ने बंगाल को जीत लिया । यह घटना एक मते 
सन्‌ १२०४ ई० में तथा दूसरे मत से सन्‌ ११६८ ई० हुई । 


सेन परिवार की राजधानी विक्रमपुर में थी जो ढाका के समीप है। आज भी 
जब कोई यात्री वंगाल के दर्शनीय स्थलों को देखता हुआ ढाका के पास पहुँचता है तो 
वहाँ उसे बल्लाल के महलों के ग्रवशेप दिखाये जाते हैं । जिस प्रकार पाल बंशीय राजां 
लोग सब के सब बौद्ध थे, उसी प्रकार सेन वंशीय सभी राजा हिन्दू मतानुयायी थे । मने 
की बात यह है कि ज्यों-ज्यों इस प्रदेश में राजनेतिक परिवर्तन होते गये त्यो-त्यौं धार्मिक 
परिवर्तन भी चालू रहे तथा इस प्रकार त्रीद्ध धर्म का अन्त पाल वंशीय अन्त के साथ 
ही हुआ तथा हिन्दू धर्म का अम्युदय सेन वंशीय श्रम्युदय के साथ ही हुश्रा । वास्तव में 
राजवंशों के उत्थान अथवा पतन की यह प्रकिया देखने सुनने में जितनी सरल है, उसके 
कारण उतनी ही श्रधिक गम्भीर हैं । किसी भी देश के इतिहास में यह विरोधाभास 
अवश्य ही परिलक्षित होता है । भार में परी, ६वीं तथा दसवीं शताब्दी में पौराणिक 
हिन्दू धर्म बौद्ध धर्म के शव पर ही खड़ा हुआ । 

पाल तथा सेन वंशीय राजा लोग क्रिस जाति तथा वर्ण के थे, इस प्रश्न को 
लेकर इतिहास जानने वाले विद्वानों में पिछले वर्षों बड़ा वादाविवाद उठा था । अ्रनेक मत 
के विद्वान अपने अपने मतों को सही सिद्ध करने के लिये अनेक प्रकार के तर्क दे रहे ये | 
इस वादाविवाद में भाग लेने वाले विद्वानों में डा० राजेन्द्र लाल मित्र तथा जेनरल 
कनिंघम मुख्य थे । इस वादाविवाद के विस्तार में जाने की हमकों आवश्यकता नहीं है 
अतएव हम फेवल उन परिणामों पर ही विचार करेंगे, जो हमारे काम के लिये 
विश्वासनीय प्रतीत होते हैं । 

बंगाल में पालवंशीय राजा लोग उसी समय में राज्य कर रहे थे, जिस समय में 
पश्चिमी भारत में जयपाल तथा अनंगपाल सुबुक्तगीन तथा महमूद गजनवी के आक्रमणं 
को रोकने की कोशिश कर रहे थे। यदि हम यह मान लें कि पाल तथा सेन वंशीय 
राजा लोग उसी नवीन जाति में से थे, जिन्होंने भारत के स्थान-स्थान पर अपने नये 
राज्य नवीं तथा दसवीं शताब्दी में स्थापित किये थे, तो हमारा ऐसा अनुमान लगाना 
अनुचित न होगा । वे क्षत्रिय थे, परन्तु इन्हें क्षत्रिय केवल इसलिए ही कहा जाता है 
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कि उन्होंने राज्य स्थापित किये थे तथा युद्धों में बिजय प्राप्त की थी। अतणव वे राजा 
जाति के थे अर्थात्‌ क्षत्रिय थे । भारतीय वर्ण व्यवस्था में राज्य करना, प्रजा की रक्षा 
करना क्षत्रियों का ही काम माना गया था, अतः जो भा राजा हुये उन्होंने स्वयम्‌ को 
क्षत्रिय तो कहा, दूसरे लोगों मे भी उन्हें क्षत्रिय ही कहना प्रारम्भ किया | इसी के 
अनुसार राजपूतों ने अपने को सिंह कहना प्रारम्भ कर दिया । ओर भी श्रागे चलकर 
मराठा राजा शिवाजी ने भी अपने को क्षत्रिय ही कहा है । 


वंगाल के सेन वंशीय लोग वहीं हैं, जिन्हें आजकल वैद्य कहा जाता है, अर्थाव 
वे औषधोपचार करने वाली जाति के हैं। इसी तक के बल पर यह मारा जाता है कि 
सेन वंशीय राजा लोग भी इसी शाखा के थे । उस मान्यता को मान लेने के पहले यह 
भी जान लेना आवश्यक है कि भारत में दक्षिण तथा पश्चिम के भूभागों को छोड़ कर 
अन्य किसी भी स्थान में औषधोपचार करने वालों की कोई जाति विशेष नहीं होती थी। 
अतएव सेन वंशीय राजा लोग भी यदि वैद्य जाति के थे तो वे अवश्य ही दक्षिण पश्चिम 
भारत से आये होंगे । हमने पीछे इस बात को दिखाया है और आगे भी दिखाने का 
प्रयत्न करेंगे कि मनु के समय में भी तथा कई शताब्दियों बाद तक वैद्यों की कोई अलग 
जाति नहीं थी | यही दशा कायस्थो की थी अर्थात्‌ उनकी भी अलग जाति नहीं थी 1 
लिपिक का कार्य करने वाले लोग भी और वैद्यों का काम करने वाले समूच्री आर्य जाति 
के अन्तर्गत जो क्षत्रिय एवम्‌ वैश्य वर्ण के लोग थे, उन्हीं में से होते थे । उनका अलग 
चर्ण विभाग तो बहुत वाद में हुआ । तव हम यह कैसे मान सकते हैं कि सेन वंशीय 
लोग वैद्य जाति के थे। जहाँ तक सूचनायें प्राप्त हैं, बंगाल ही भारत का एक ऐसा सूबा 
है, जहाँ वेद्य नाम की एक अलग जाति हैं । ऐसी दशा में यह कैसे माना जा सकता 
है कि सेन वंशीय राजा लोग वैद्य जाति के थे । जहाँ से यह लोग वंगाल में आगे थे, 
यहाँ वैद्यों की कोई अलग जाति होती ही नहीं थी । 


वास्तविकता यह है कि सेन बंशीय राजा लोग दक्षिणी पश्चिमी भारत के 
किसी राज घराने के ही उत्तराधिकारी थे, जो किसी न किसी कारण से अपना देश छोड़ 
कर बंगाल की ओर चले आये थे। यह भी सम्भावना है कि वे लोग सीराष्ट्र देशीय 
चल्लभी सेन वंश से हों या दक्षिण के किसी भी अन्य राज में सेन वंशीय कोई मूल पुरुष 
रहता रहा हो । इसमें तो कोई सन्देह ही नहीं होना चाहिये कि वंगाल के सेन वंशीय 
: राजा किसी लड़ाकू जाति के अवश्य रहे होंगे । इनके पूर्वजों ने चूं कि राज्य स्थापना की 
थी, रीर राज्य करना भारतीय वर्ण व्यवस्था के अनुसार क्षत्रियों का ही काम था, अतः ये 
सोय भी अपने को क्षत्रिय ही कहने लगे और इन्हीं के अनुसार अन्य लोग भी इन्हें ऐसा 
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ही कहने लगे | ये लोग वल्लभी वश के भी दो सकते हैं श्रीर राजपूत तथा वैश्य जाति 
से भी हो सकते हैं । 

पूर्वी बंगाल के जो निवासी सेन वैद्य जाति के हैं, वे अपना सम्बन्ध -बड़ी आसानी 
से एवम्‌ सफलता पूर्वक वल्लाल सेन या उसके उत्तराधिकारियों के साथ स्थापित कर 
सकते हैं, परन्तु प्राचीन सेन वशीय लोगों को हाथ में चूर्ण एवम्‌ मलहम लेकर 
बंगाल में आया हुआ मानने से अधिक समभ में श्राने वाली तथा इतिद्दास सम्मत तो 
यह मान लेना होगा कि प्राचीन वैश्यों के वशज या सेन व शोय [क्षत्रिय राजाश्रं के 
व'शज श्रव वंगाल कीं वर्तमान वैद्य जाति में समादित हो गये हैं। 

हर विषय के विचार से यह वात भी मद्वत्वपूण है कि इसी स्थान पर हम 
यह भी विचार कर लें कि बंगाल फे लोग किस जाति के हैं । बंगाल में भूत काल में 
भी ओर आज भी युद्ध आर्य रक्त रखने वालों की संख्या तुलनात्मक द्वष्टि से बहुत 
थोड़ी है । यहाँ के ब्राह्मणों का रक्त शुद्ध थायौं का है, परन्तु वर्ण ब्राह्मण उनसे अलग 
हैं। ये वर्ण ब्राह्मण जिस जाति की उपासना पद्धति अपनाते हैं, उसी जाति के हैं, 
कायस्थ भी आर्य रक्त के हैं, परन्तु छुद्र-कर्मा तथा कृषि-कर्मा लोग जेसे भन्डारी इत्यादि 
इनसे श्रलग हैं । ये लोग अपने को कायस्थ ही कहते हैं, परन्तु वास्तविक रूप में ये 
शृद् हैं । वैद्य लोगों की सख्या सुक्षेन्द्रित एवम्‌ बहुत कम है, तथा उनका रक्त शुद्ध 
श्रार्यो का है | ये लोग प्राचीन वैश्यों के वशज है । व्यापारी वर्ग में से सुवण वनिक 
तथा कुछ अन्य लोग श्रार्य रक्त के ही हैं कुम्हार, जुलाहे, लोहार सुनार ओर श्रत्य 
कारीगर लोग वास्तव में प्राचीन वैश्यों की सन्तान हैं। विभिन्न पेशा अपनाने कै 
के कारण विभिन्न नामों से पुकारे जाने लगे हैं । यहाँ बह वात भी ध्यान में रखना 
चाहिये कि उप जातियों में कितने ही वे पराजित आदि वासी भी घुस आये हैं, गिरने 
बही काम करना आरम्भ कर दिया, जिन्हें विजेता आ्रार्यो का आदेश मिला । जिस श्रादि, 
वासी ने जो काम सीखा वह उसी काम को पीढ़ी दर पीढ़ी करता गया और धोरे-धीरे 
उसके व शज उसी प्रकार का कार्य करने वाले आयो में मिलते चले और एक दिन बे 
पूण रीति से उसी उपजाति फे अंग बन गये । इनके अतिरिक्त इस देश में कृषि कार्य 
करने वाले, पशु चराने वाले चरवाहे, शिकार करके जीवन यापन करने वाले व्याघ, 
और महुली मार कर जीवन निर्वाह करने वाले मधुवाहे, कैवर्त, चांडाल तथा कृषि-कार्य 
रत॒ मुसलमान लोग निस्सन्देह अनायं जाति के हैं यायों कहना ठीक होगा कि वें 
बंगाल प्रान्त के आदि वासियों को सन्तान हँ । और भी आगे जाने पर बागदी, बरी 
डोम तथा हारी जाति के लोग हैं जो आदिवासियों के व शज तो हैं, परन्तु अमी वे पूण 
रूपेण हिन्दू संस्कारों को नहीं अपना सके हैं । 
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अब हम अपना ध्यान उड़ीसा के इतिहास पर केन्द्रित करते हैं । बंगाल की ही. 
तरह आर्य लोग उड़ीसा में भी दार्शनिक काल में बसे | बंगाल में प्राचीन श्राया के 
स्मारक नहीं पाये जाते, परन्तु उड़ीसा की पहाड़ियों में बनी हुई गुफारये तथा उन्हीं में 
निर्मित राज महल आज भी उन प्राचीन आयौं की स्मृति वरबस दिला देते हैं, जो 
अति सुदूर अतीत में इतस्ततः श्रमण करते हुये उड़ीसा में आकर बस गये । बौद्ध 
प्रचारकों के दल के दल इस प्रदेश में सद्धर्म का प्रचार करने के लिये आये तथा यहाँ 
की गुफाओं को निवास स्थान बना कर श्रपने जीवन को शान्ति की खोज तथा गम्भीर 
चिन्तन में लगाया | इन गुफाओं का यदि पुरातत्व की दृष्टि से अध्ययन किया जाय 
तो पता लगेगा कि इनमें ते कितनी ही गुफायें अशोक महान्‌ के पूर्ववर्ती काल कीः 
प्रतीत होंगी । कटक तथा पुरी के बीचोबीच दो बालुका निर्मित पहाडियाँ अचानक जंगल 
से निकली हुई मालूम होती हैं । इन्हें खण्डगिरि तथा उद्यगिरि कहते हैं । इनकी 
चोटियों पर तथा ढलानों पर अनेक वर्याकार तथा अठपहलू कोठरियाँ तथा कितने ही' 
बड़े-बड़े भवन बने हुए दिखाई पड़ते हैं | इनमें से जो सर्वाधिक प्राचीन हैं, वे अकेली 
कोठरियों के रूप में हैं। वे शायद ही निवास योग्य जान पड़ती हैं। हाँ, वे लोग 
अवश्य इनमें रह सकते होंगे, जिन्होंने जीवन के सारे सुखों को लात मार कर एकान्त 
जीवन में ही सुख शान्ति की खोज करने के इच्छुक रहे हों । समय वीतने के साथ ही 
साथ यहां बृहद से वृहत्तर गुफा भवन बनते रहें | पहले की गुफार्ये सादी ही थी, 
अर्थात्‌ उनकी दीवालों पर न तो चित्रकारी ही थी ओर न खुदाई का काम ही, परन्तु 
ज्यों-ज्यों समय बीतता गया, त्यों-त्यों इन महलों के आकार प्रकार में तो बृद्धि हुई ही, 
साथ ही साथ सजावट में भी बुद्धि होती गयी | यहाँ तक कि सत्रसे वाद में बनाये गये 
भवन तो राज सभाओ्रों एवम्‌ राजा रानियों के निवास योग्य हैं | दीवालों तथा द्वारो 
पर अद्भुत खुदाई के काम किये गये हैं । इसमें सन्देह नहीँ कि अशोक द्वारा कलिंग 
विजय के वाद ही इन सुन्दर बौद्ध कला कृतियों को श्रवतारणा हुईं । हम पहले ही कह 
चुके हैं कि उड़ीसा में अशोक के कई शिलालेख पाये गए हैं । 


उड़ीसा फे वौड़युगीन इतिहास की हमें बहुत ही कम जानकारी है । इस स्थान 
के इतिहास पर सर्व प्रथम मि० स्टलिङ्ग का ध्यान आकर्षित हुआ, जिसने अपने अपार 
परिश्रम के फल को एशियाटिक रिसर्चज के पन्द्रहवे भाग में प्रस्तुत किया । उस कृति के 
कारण डा० राजेन्द्र लाल मित्र एवम्‌ हन्टर जैसे--दो एक यूरोपीय अनुसन्धान कर्ताश्रों 
ने इस कार्य की ओर ध्यान दिया । 


इसा की पांचवीं शताब्दी के तीन चरणों मं यहाँ जिन लोगों का राज्य र्दा वे. 
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बौद्ध मतानुवायी थे, जिन्हें सन्‌ ४७४ ६० में केशरी राजवंश के संस्थापक ग्रर्थात्‌ 
ययाति केशरी ने निकाल बाँहर किया तथा इस भूमाग में केशरी वंश की नींव डाली, 
राजवंश के परिवर्तन ने धार्मिक परिवर्तन को भी जन्म दिया, श्रर्थात्‌ केशरी वंश 
वाले बौद्ध धर्म को छोड़ कर हिन्दू धर्म को मानने लगे श्रीर उनके शासन में बराबर 
हिन्दू धर्म को ही प्रश्नय मिलता गया । इस राजवंश ने कुल मिलाकर सात शताब्दियों 
“तक राज्य किया और उन्हीं की स्थापना के बाद से उड़ीसा प्रान्त का अधिक इतिहा 
'आरम्म हुआ । नीचे लिखी वंशावली मि० हन्टर को देन है, जिसे देखना पाठक पसन्द 
-करेंगे : ~ 
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इन केशरी राजाशओ्रों की राजधानो थी भुवनेश्वर, जिसे इन राजाओं ने अनेक 
भव्य एवम्‌ विशाल मदिरों तथा सुन्दर भवनों से अलंकृत किया । इन मंदिरों एवम्‌ 
प्रासादों के खंडहर हिन्दू भवन निर्माण कला के उच्च आदर्शों के नमूनों के रूप में आज 
भी अपनी कहानी कह रहे हैं। समूचा स्थान इन भग्नावशेषों से भरा पड़ा है, और ये 
अवशेष आज भी केशरी राजाओं की कला एवम्‌ सौन्दर्य प्रियता का गान करते दिलाई 
देते हें । उनके वैभव का, उनको सम्पन्नता का प्रमाण इन खंडहरों के रूप में आज भी 
दर्शनोय हैं । अपने समय मं यह नगर अपने भव्य भवनों तथा विशाल मन्दिरों के लिए 
अवश्य ही दूर-दूर तक प्रसिद्ध रहा होगा । 

प्रथम केशरी राजा ययाति ने इस नगर को वसाया । इस नगर के नाम से ही 
पता चलता है कि वह राजा हिन्दू धर्म का मानने वाला तथा शिव का उपासक था। 
उड़ीसा समस्त धर्म प्राण हिन्दुओं का केन्द्र यही भुवनेश्वर नगर था। इस राज्य का 
दूसरा नगर जयपुर भी ययाति केशरी का वसाया हुआ था, जिसमें स्थापित देवताश्रों को 
्रानवाकार प्रतिमायें केशरी राजाओं के वेमव की गवाही दे रही हैं। स्थान-स्थान पर 
निर्मित विशाल शिवालय इन राजाओं की शिवभक्त का प्रमाण उपस्थित करते हैं । नप 
केशरी ने ६४१ ई० तक राज्य किया था । कहते हैं कि उसी ने कटक नगर को 
वसाया था | 

केशरी राजवंश की समाप्ति सन्‌ ११३२ ई० में हुई | उसके स्थान में एक 
सर्वथा नवीन राजवंश की स्थापना हुई, जिसे इतिहासकार “गंगा वंश के नाम से पुकारते 
हैं | इस वंश का मूल श्रोत अब भी विवाद ग्रस्त है, परच्तु परिवार का नाम तथा मानी 
जाने वाली परम्परायें उस वात की श्रोर संकेत करती हैं कि यह वंश बङ्गाल से सम्बन्धित 
था और इस वात को प्रबल सम्भावना है कि ये लोग प्राचीन ताम्रलिप्ति अथवा तमलुक 
देश के आसपास से आये होंगे । जिस प्रकार केशरी वंश की स्थापना के साथ धार्मिक 
रद्दो बदल भी हुआ था, उसी प्रकार गंगा बंश की स्थापना के समय में भी एक धार्मिक 
क्रान्ति हुई | केशरी वश वालों ने बौद्ध धम के स्थान पर हिन्दू घर्म को अपनाया तथा 
उसे यथा शक्ति प्रश्रय दिया, ओर गंगा वश वालों ने केशरी वश द्वारा मुपूजित शिव 
के स्थान पर विष्णु को उपासना प्रारम्भ किया, परन्तु जिस प्रकार कि उपासना के प्रच- 
लन से बीद्धों का नाम निशान नहीं मिटा, उसो प्रकार विष्णु की उपासना प्रचलित हो 
जाने से शिवोपासको का सम्पूर्ण विनाश नहीं हो पाया । उपरोक्त तकं का तासर्य यह 
हुआ कि गंगा वश की स्थापना के साथ विष्णु की उपासना राजव'श मं तथा उनके 
कृयापात्रों में ही प्रचलित हुई होगी । शेष जनता तो स्वतंत्र ही थी कि वह चाहे जिस 
उपसना पद्धति को अपनायें । यह वात और है कि जिस घर्म को राजधर्म होने का गौरव 

फा० ३२ 
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प्राप्त हो जाता है, उस धर्म का प्रचलन सरलता से राजा के छृपापात्रों में भी प्रचलित 
हो जाता है तथा कृपाकांक्षियों में भी सारांश यह कि यह कोर श्रावश्यक नहीं है कि 
राजधर्म ही जनधर्म भी हों जाय । इस प्रकार गंगा वंश वालों के शासन काल में 
उड़ीसा में बौद्ध भी थे, शिवोपासक भी थे और विष्णु के उपासक भी । ये तोनों ही मत 
अपनी-अपनी स्वतंत्र घारा में साथ-साथ समानान्तर से चल रहे थे । डा० हंटर ने श्रम- 
पूर्वक गंगा वश की व शावली का अनुसन्धान किया है, जी पाठकों की जानकारी के 
लिये नीचे दी जाती हे :-- 


१ चारे गंगा ११३२६० १३ शंखभमुर १३३० ३० 
२ गंगेश्वर ११५२ » ५४ शंख वामुदेव १३३७ » 
३ एक जातकमदेव ११६६ » १५ वाली » १३६१ » 
४ मदन महादेव ११७१ » १६ वीरा १ १३८२ » 
५ ग्रनङ्ग भीमदेव ११७५ 9 १७ फाली » १४०१ १ 
६ राजराजेश्वर देव १२०२ » १८ नयंगतन्त १४१४ 9 
७ लांगुह्य नरदेश्वर १२३७ » १३ नेत्रवासुदेव १४२६ » 
प ला 2? २० कपिलेन्द्र देव १४५२ ” 
६ केशरी >? १२८२ ” २१ पुरुषोत्तम देव १४७६ ” 
१० प्रताप >? १३०७ ? २२ प्रताप रुद्र देव १५०४ ? 
११ प्यटकंठ २ १३२७ ? २३ कलिंग देव १५३२ ” 


१२ कपिल 2? १३२६ ” २४ कलरुगदेव. १५३३-३४ ” 

गंगा व'श की समाप्ति 

इस व'श के कुछ प्रारम्भिक राजा लोग बड़े ही प्रभावशाली थे । गंगेश्‍वर 

( ११५२-६६ ) का राज्य गंगा से गोदावरी तक विस्तृत था । अनंग भीमदेव ( ११७५ 

१२०२ ) भी बड़ा प्रतापी राजा था । कहा जाता है कि वर्तमान जगन्नाथ जीं फे 

मन्दिर को उसो ने घनाया था । आगे चल कर पुरुषोत्तम देव ( १४७६-१५०४ ) ने 

दक्षिण के कांची के राजा को युद्ध में पराजित किया था श्रौर उसकी लड़की से ब्याह 

किया था । जिस समय सुप्रसिद्ध वैष्णव संत श्री चेतन्य ने उड़ीसा में पदार्पण किया था, 
तो प्रताप रुद्र गद्दी पर था । 


गंगाच श के अन्तिम राजा कलरुगदेव को गोविंद विद्याधर ने मार डाला और 
स्वयम्‌ गद्दी पर बैठा । वह सन्‌ १५३४ से १५४१ ई० तक गद्दी पर रहा। उसके 
समय में ही उसका संघष मुसलमानों से शुरू हो गया । उसके बाद चार राजा गद्दी पर 


बङ्गाल तथा उड़ीसा ४६६ 


वैठे | चक्र प्रताप ( १५४१-१५४६ ) नरसिंह जन ( १५४६-१५५० ) रघुराम चोत्र 
( १५५०-१५५२ ) तथा मुकुन्द देव ( १५५१-१५५६ )। राजा मुकेन्द॒ देव के ही 
समय मैं प्रसिद्ध मुसलमान सेनापति काला पहाड़ ने उस प्रान्त पर हमला किया | उसने 
राजा को हराया श्रौर मार डाला । यह युद्ध जयपुर के निकट हुआ था । उसने जग- 
ज्ञाथ पुरी को घुरी तरह लूटा और वर्वाद कर दिया तथा हिन्दू राज्य का अन्त कर 
दिया । 

मुसलमानों ने उत्तरी भारत तथा बंगाल को जिस समय जीता था, उसके चार 
सौ वर्षों वाद तक अपनी स्वतंत्रता बनाये रखने के वाद सन्‌ १५६० ई० में उड़ीसा 
मुसलमानों के हाथ में चला गया । 


——— ली 5 


उनचासवाँ अध्याय 


काश्मीर तथा दक्षिण भारत 


किसी पिछले अध्याय में हमने काश्‍मीर के उस समय तक फे इतिहास का 
चित्रण किया है, जिस समय मातृगुस वहाँ का शासक था, ओर जो महान्‌ विक्रमा- 
दित्य का समकालीन तथा उसका मित्र था । मातृगुप्त के उत्तराधिकारी काश्मीर शासकों 
का नाम बारहवीं शताब्दी के मध्य तक मिलता है, और उसी समय कल्दण की राज 
तरंगिणी का विवरण भी समात हो जाता है। प्रसन्नता की वात है कि राजतरंगिणी के 
लेखक के कार्य को कुछ ्रन्य लेखकों को अन्य कृतियाँ आगे बढ़ाती हैं, और इस 
प्रकार कल्हण का विवरण क्रम भंग नहीं होने पाता । 

यहाँ हमें केवल इस बात का परिचय देना है कि माठृशुप्त की सातवीं पीढ़ी में 
टुलेम वद्ध न काश्मीर की गद्दी पर था | उसके शासन के वाद को जितनी ऐतिहासिक 
तारीखें कल्दण ने दी हैं, वे सभी पूर्ण विश्वासनीय हैं | दर्लम वद्ध न का शासन ५६८ 
ई० से प्रारम्भ होता है | कल्ःरण के अनुसार मातृगुत के वाद तथा टुर्लभ वद्ध न के वीच 
में ६ सजा और हो चुके हैं और यदि इस प्रत्येक राजा का श्रौसत शासन काल पन्द्रह 
वर्षों का मान लें तो मातृगुत का शासन काल छुठवीं शताब्दी के प्रारम्मिक वर्षों में 
पड़ता है | 
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कल्हण को शक सम्वत्‌ फे कारण कुछ भ्रम हो गया | उसने समझ लिया था 
कि मातृगुत्त तथा विक्रमादित्य शक सम्वत्‌ के प्रारम्भिक वर्षो में शासन कर रहे थे, इस 
लिये मातृगुप्त एवम्‌ दुर्लभ वढ्न के वीच वाले ६ राजाग्रों के शासन .फाल को :तोढ़ 
मरोड़ कर उसने पाँच शताब्दियों तक खींचा है । इसो लिये उसने इसबंश फे एक शासक 


विशेष को तीन सी वर्षों तक गद्दी पर चैठाल र्कला 


। यह शासक रखणादित 


था | इस विचार से देखने पर दर्लभ वद्ध फे शासन फाल की पूर्ववर्ती तारीख पूप 


से अविश्वसनीय हैं । 

मातृयुप्त ने राजकाज छोड़ा ५५,० ई० संकट 

प्रबरसेन ) सुगन्धा ( रानी ) 
युधिष्ठिर । पाथ 
नरेनद्रादित्य ` सन्‌ ५५० से ५९८ ई निञित वमेन 
रणादित्य | चक्र वमन 
विक्रमादित्य | सुरवमन 
वालादित 7 पार्थ द्वितीय 
दुर्लभवद्ध कल्हण के अनुसार ५६८ » चक्रवर्मन द्वितीय 
चन्द्रापीड ६३४ उन्मत्तयन्ति 
तारापीड़ ६८४ » सुरवर्मा 
ललितादित्य ६६३ » यशकार 
कुवलयापीड़ ६६७ १ वर्नत 
बज्रादित्य ७३४» संग्राम 
पृथिन्यापीड़ ७४१ » पर्वगुप्त 
संग्रामापीड़ ७४५ » च्ेमरुप्त 
जयापीड ७४५ » अभिमन्यु 
ललितापीड़ ७७६ » नन्दियुप्त 
संग्रामापीड़ ७८८ » विभुश्नन गुप्त 
चिप्पत जमापीड़ ७६५ » भौमागुप्त 
अजितापीड । ८१३ > रानी दिद्दा 
अनंगपीड़ ८४६ » संग्राम 
उत्पल्ल पीड़ ८५२ » हृरिराजा 
अवन्ति वर्मन ८५५ » ्ननन्तदेव 
शंकर वमन ८८३ » राणादित्य 
गोपाल वर्मन ६०२» उक्कषः 


६०४३० 
"६०४१ 
६०६१ 
६२१३ 
६२२ » 
६३३» 
६३४” 
६३५ » 
६३७ १ 
६३६ » 
. ६३६ ! 
६४०7 
६४८» 
६४८? 
६१० » 
` हद 


६७२१ 


६७३ 9 
६७५ ? 
६८० ४ 

१००३ १ 

१०२८ ११ 

१०२८ » 

१०६३ » 

१०८६. 
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हषः १०८६ » सस्सल ११२१ » 
उच्चल ११०० ? सेनदेव ११२७ ? 
र्द्र ११११ ?? 

सल्हन ११११ इस राजा के शासन फे सत्ताईसवें वप्र 
सुस्सल १११२? तक का बण्न राजतरङ्गणी में है । 
भिक्ताचर ११२० ?? 


कल्हण तथा उसकी राजतरंगिणी के अनुवादक अवश्य ही धन्यवाद के पात्र 
हैं, जिन्होंने इतिहास जिज्ञासुओं को इतनी सुरुचिपूर्ण सामग्री प्रदान की | जितने भी 
राजाओं का उल्लेख किया गया है, उनमें से मातृगुप्त की कहानी सर्वाधिक रंजक है। 
कहा जाता है कि वह विक्रमादित्य का द्रबारी मित्र तथा राजकवि था। उसी दानवीर 
राजा ने अपने मित्र कवि को काश्‍मीर का राज्य पुरस्कार में दे दिया था | हमें यह तो 
नहीं मालूम कि मातृगुत ने शासन किम प्रकार किया, परन्तु वह अपने राजा को इतना 
प्यार करते थे कि उसकी मृत्यु का समाचार सुन कर उसने भी सन्यास ले लिया तथा 
धर्मान्येषण के लिये बनारस चला गया । 

मातृगुप्त का भतीजा था, प्रत्ररसेन, जिसने मातृगुप्त के वाद राज्यारोहण किया 
ओर जाते-जाते मातृगुप्त ने प्रवरसेन द्वारा बनाये गये वितस्ता के पुल को अपनी काब्यमय 
लेखनी द्वारा अमर बना दिया । आज न तो वितस्ता का पुल है और न उसका 
निर्माता प्रवरसेन, यदि इनके सम्बन्ध में कुछ श्रवशिष्ट है तो वह है कवि मातठृगुत् 
द्वारा किया गया उस सेतु का भावमय वणन, जो आज भी पाठकों ये हृदय को गुदशुदा 
कर रख देता है । प्रवरसेन एक सशक्त राजा हुश्रा । उसने अपना राज्य सौराष्ट्र तक 
बढ़ाया ओर यह कहा जाता है कि उसने शीलादित्य प्रथम को हराया था, जो विक्रमा- 
दित्य की गद्दी पर था । इस विजय के फल स्वरूप बह उज्जयिनी से उस राजसिंहासन 
को वापस लाया, जिसे विक्रमादित्य ने काश्‍मीर विजय के परिणाम स्वरूप ले जाकर 
उज्जयनी में रक्खा था । कल्हण द्वारा प्रस्तुत इस विवरण से भी व्हेनत्सांग द्वारा लिली 
गयी इस बात की पुष्टि हो जाती हे कि विक्रमादित्य के वाद शीलादित्य गद्दी पर 
वैठा । 

मातृगुप्त फे बंश में दूसरा प्रभावशाली राजा हुआ ललितादिच्य | उसने ६६७ 
३० में शासन भार संभाला तथा छत्तीस वर्ष तक शासन करता रहा । उसने दूर-दूर के 
देशों को जीता तथा कन्नौज के समकालीन राजा यशोवर्मन को पराजित किवा | यहीं 
उसको भेंट भत्रभूति नामक कवि से हुई जो कालिदास के वाद भारत का सत्रसे बड़ा 
माना जाता है । राजा भवभूति को कन्नौज से हटा कर अपने साथ ले गया । इसके वाद 
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द्वितीय ्श्रियान में ललितादित्य ने फलिंग, गीड़ श्रीर यहाँ तक कि कर्णाट को भी 
अपने अधीन करके छोड़ा । इसके वाद “उसने एक द्वीप से दूसरे द्वीप होते हुये समुद्र 
को पार किया ।” हम इतना निर्णय दे सकने की स्थियि में नहीं है कि इसमें से कितना 
भ्रतिशयोक्ति है । इसके धाद ।वन्याचल को पार करके स्वदेश को लौटते हुए बह श्रवन्ती 
में आया उसने अपनी राजधानी में अनेक भव्य भवन बनवाये | कहा जाता है कि उसने 
हिमालय को पार करके अज्ञात उत्तर प्रदेश को जीतने की इच्छा की थी, ओर इसी 
ड्च्छापूति फे प्रयास में हिमालय पार करते समय ही उसकी मृत्यु हुई । 

उपरोक्त विवरण से यह तो स्पष्ट ही हो गया कि ललितादित्म सुप्रसिद्ध कवि 
भवभूति का समकालीन था । इतिहासकारों का यद्द भी मत है कि {सिन्य को जीतने वाले 
मुहम्मद चिन कासिम का भी वह समकालीन था । कटा जाता है कि उसने तुरष्कों को 
हराया और सिंध फे शासक को भी पराजित किया था । यदि हम ललिता दित्य द्वारा 
सिंध के शासक का हराया जाना स्वीकार कर लें तो यह मानना पड़ेगा कि सिंध का 
यह शासक खलीफा का कोई प्रतिनिधि रहा होगा । ऐसी दशा में यह भी मानना होगा 
कि सिघ में मुसलमानों का आधिपत्य य्राठवीं शताब्दी में भी था । 

बज्रादित्य ने सन्‌ ७३४ से ७४१ ६० तक राज्य किया । “उसकी कितनी हौ 
पत्नियाँ तथा उपपत्नियाँ थीं । उसने कितने ही व्यक्तियों को म्लेच्छों के हाथ बेंच दिया 
रीर स्लेच्षों की कितनी ही खरात्र आदतों को सीखा ।? 

सशक्त राजा जयापीड़ ने सन्‌ ७७६ ई० तक श्रर्यात्‌ इकतीस वर्षों तक राज्य 
किया । उसने कितने ही विद्वानों को इस कार्य के लिये नियुक्त किया कि वे लोग 
पाणिनि द्वारा लिखे प्रसिद्ध व्याकरण ग्रन्थ पर प्रस्तुत पतंजलि के भाष्य का संग्रह करें| 
कहा जाता है कि उसने गौड़ देश जाकर वहाँ के राजा जयंत से भेंट की थी तथा 
उसकी पुत्री कल्याणी देवी से विवाह किया था । महत्वाकांच्षा फे चक्कर में उसने नैगाल 
पर चढाई की, वहीं वह पराजित तथा बन्दी हुश्रा | किसी प्रकार वहाँ से निकल भागगे 
में सफल हुआ । अपने राज में वह ब्राह्मणों की अपेक्ष। कायस्थों की वात अधिक मानता 
था । शायद इसीलिंये एक ब्राह्मण इतिहासकार ने लिखा हे कि राजा की मृत्यु एक 
ब्राह्मण के ही शाप से हुई । 


अवन्ति वर्मन्‌ ने सन्‌ ८५५ ई० में नये राजवंश का प्रारम्भ किया । उसने सत्‌ 
८८३ तक राज्व किया । उसके शासन काल में नदियों के भयानक वाद्‌ से अत्यधिक 
हानि हुई | कहा जाता है कि उसी राज्य के सुच्चू नामक एक देश भक्त नागरिक ने 
देश के जल को बाहर इस प्रकार निकाल देने का सफल प्रयास किया कि अतिरिक्त 
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जल से देश की कोई हानि न होने पावे । उसने वितस्ता नदो से भी कुछ नहर ऐसी 
निकलीं, जिससे त्राद का अ तरिक्त जल देश को बिना हानि पहुँचाये देश से बाहर बह 
जाय । वाई र सिन्ध बहती थी और दाई ओर वितस्ता । इन दोनों नदियों को एक 
नहर के द्वारा वेन्यस्वामित नामक स्थान पर मिला दिया गया । वितस्ता के जल को इस 
प्रकार निकास का मार्ग देकर उसने महापद्म नामक भील के जल को रोकने के लिये 
एक ऊँचा तथा सुदृढ़ बांध बनाया और इस प्रकार इस वात का सफल प्रवल किया कि 
यदि झील में पानी वद जाय तो बितस्ता नदी उसे खींच ले ओर ले जाकर सिन्ध में 
गिरा दे । 

हमने ञ्रभी तक जितने राजाओं का वर्णन दिया हे, उसमें ञ्रवन्ति वर्मन पहला 
राजा था जो वैष्णव था। उसका उत्तराधिकार। «कर वर्मन महान्‌ विजेता हुआ। 
उसने अपना विजयध्वज गुजरात तक फहराया । बह भी श्रार्थिक विषयों में कायस्थों की 
राय को अधिक महत्व देता था, अतः ब्राह्मण वर्ग उससे संतुष्ट नहीं रहता था | उसकी 
मृत्यु सन्‌ ६०२ ई में हुईं तब उसकी रानी सुरेन्द्रवती दो अन्य रानियों के साथ सती हो 
गयो थी । 

शंकरवर्मन की एक श्रन्य रोनी भी थी । उसका नाम सुगन्धा था । वह बरड 
डुराचारिणी थी । उसने स्वयं ६०४ से ६०६ ई० तक शासन किवा। शासन में 
धार्मिको के दो वर्ग अर्थात्‌ तांत्रिक तथा एकांग लोगों की ही प्रधानता रही । तांत्रिकों 
ने ही रानी को गद्दी से उतार दिया | इसके वाद तांत्रिकों ने राजगद्दी को खिलवाड़ बना 
दिया 1 । जिस क्रिसी ने द्रव्य दिया या उनकी खूब खुशामद कर दी, वही राजा अना 
दिया गया । इसके वाद हमें जिन राजाश्ओों का वर्णन मिलता है, वे प्रायः समी निर्वात, 
टुराचारी तथा विलासी थे । चेमशुप्त (६५० से ६५८ ई० ) इनमें सर्वाधिक निर्लज्य 
तथा कामुक था । उसका लड़का अभिमन्यु एक निर्दोष निश्छुल एवम्‌ निष्पाप राजा 
हुआ और उसने चौदह वर्षों तक राज्य किया । ग्रमिमन्यु के वाद थोड़े-थोड़े समयों के 
लिये तीन राजा गद्दी पर बेंडे । उसके वाद रानी दिद्दा का शासन ग्रारम्म हुश्रा, जो 
सन्‌ ६०० १० से १००३ ३० तऊ अर्थात्‌ तेईस वर्षो तक चलता रहा । इस रानी ने 
एक एक करके तीन बालदूपतियों की हत्या की और इसके वाद स्वयं गद्दी पर बेठो । 
जिन दिनों इस राज्य में इ“ प्रकार के खिलवाड़ हो रह थे, उन्हीं दिनों मागत के चन, 
चान्य, धर्म का महान्‌ शत्रु एवं मूर्ति भंजन का महान तथा सफल अभिनेता महमृद 
रजनवी पास मे ही था | छमी रानी दिद्दा का राज्य काल समास नी न हुआ कि उसके 
अभियानों का दोर शुरू हो गया । 

रानी दिद्दा के उत्तराधिकारी चेमपति ने तुर्प्क आक्रामक हम्मीर ( यायद्‌ 
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महमूद से तात्पर्य है) का सामना करने वाले शाह राजा की ममद में एक सेना भेजी । प्रबल 
आक्रामक ने दोनों की सम्मिलित वाहिनी को पराजित करके 'शाहिरांज्य को श्रपने राज्य 
में मिला लिया । इसके बाद एक दूसरी सेना भी उसका सामना करने के लिये भेजी 
गयी, परन्तु वह भी विजेता मुसलमान का सामना न कर सकी ओर भाग आयी । 


राजा श्रनन्त ने पैतीस वर्षों तक शासन करने के बाद अपने कामुक पुत्र 
रणादित्य के हक में गद्दी छोड़ दिया । रणादित्य ने छुब्बीस बर्षौं तक शासन किया। 
उसको मृत्यु सन्‌ १०८६ ई० में हुई । ग्णादित्य का उत्तराधिकारी हुआ उत्कप, जिसे 
उसके सशक्त एवम्‌ योग्यतर भाई हप ने तुरन्त गद्दी से हटा दिया श्रीर स्वयं वारह 
वर्षों तक ( १०८९-११०१ ) शासन करता रहा । देश में इस राजा न जिस रहयुद् 
की आग भड़का दी थी उसने आवश्यकता से अधिक श्राहुति लिया एवं स्वयं उसी के 
रक्त से उसकी पूर्णाहुति हुई । 


काश्मीर की अलग-अलग स्थिति ने हप के कुछ दिनों बाद ताक भी काश्मीर 
की स्वतन्त्रता को बनाये रक्खा, परन्तु इस काल में कोई ऐसी बात नहीं हुई, जिस 


पाठकों की रुच हो। वह देश मुसलमान श्राक्रामकों का निशान वना और श्रन्त म॑ 
अकवर ने इसे श्रपने साम्राज्य का अंग वना लिया । ग्रव हमें दक्षिण भारत का विवरण 


देना है। 


हम देख चुके हैं कि दक्षिण भारत में हिन्द सभ्यता का प्रचार एवं प्रसार दाशे 
निक काल में आयों द्वारा ही हुआ । यह प्रचार ईसा पूर्व की दसवीं शताब्दी फे वाद 
हुआ । हमने उसी काल में ग्रान्ध्रों के महान राज्य की स्थापना का विवरण देखा है 
साथ ही हमने यह भी देखा है कि सूत्र निर्माताओं के कितने ही नियमों की 
स्थापना भी दक्षिण में ही हुई । ईस्वी सन्‌ के प्रारम्भिक वर्षों में आंतों ने 
अपनी विजय पताका मगध तथा उत्तरी भारत में फहराया और शताब्दियों तक सर्वाधिक 
शक्तिमान रहे । जब न्धो एबं गुप्त वंश वालों का पतन हो गया, तो गुजरात पश्चिमी 
भारत के स्वामी बने वल्लभी वंश वाले, जिनके उत्तराधिकारी हुये राजपूत लोग । 


करीब-करीव उसी समय में राजपूतों की एक शाखा अर्थात्‌ चालुक्यों ने दक्षिण 
में अपनी शक्ति की स्थापना की, जिसमें गुजरात में वल्लभी लोगों का उदय हो रहीं 
था । चालुक्यों ने नवंदा तथा कृष्णा नदियों के बीच के समूचे प्रदेश पर अधिकार 
जमा लिया । दक्षिण में चालुक्यों की शक्ति स्थापना पांचवीं शताब्दी के ग्रन्त समय में 
हुईं तथा वह बराबर बारहवीं शताब्दी फे अन्त तक चलती रही, अर्थात्‌ चालुक्यों की 
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शक्ति दक्षिण में उस समय तक भी थी, जब उत्तरी भारत को मुसलमानों ने पादाक्रांतः 
कर लिया था । चालुक्यों की पच्चिम में फैलने बाली शाखा कोंकण तथा महाराष्ट्र 
प्रदेश तक के देश को स्वतन्त्र किया था एवमू कल्याण को अपनी राजधानी बनाया' 
था । चालुक्यों की पूर्वी शाखा दक्षिण के पूर्वी प्रदेशों पर राज्य करती थी तथा राज- 
महेन्द्री उनकी राजधानी थी, यह नगरी गोदावरी के मुहाने के समीप थी । सर्व प्रथमः 
सन्‌ १८५८ ६० में सर वाल्टर इलिट ने इन दोनों शाखाओं की नीचे लिखी नामावली 
प्रकाशित को थी ओर तब से कितने हो इतिहास लेखकों ने उसका उदाहरण दिया है । 


चालुक्ष्य राज्य वंश 


पश्चिसी शाखा राजधानी कल्याण 


१ जयसिंह विजयादित्य 
प्रथम ४७० ई० 

२ राजसिंह, विष्णु वर्द्धन 

३ विजयादित्य द्वितीय 

४ पुलकेशिन प्रथम 

५ कीतिं वर्मा प्रथम 

६ मंगलीश 

७ सत्याश्रम पुलकेशिन द्विदीय ६०६ ई० 

हषः तथा व्हेनस्सांग का समकालीन 

८ अमर 

६ आदित्य 
१० विक्रमादित्य प्रथम _ 
११ विनयादिस्य 
१२ विजयादित्य तृतीय 
१३ विक्रमादित्य द्वितीय 
१४ जीतिं वर्मा द्वितीय 
१५ कीर्ति वर्मा तृतीय 
१६ तैलप प्रथम 
१७ भीम राज 
१८ कीतिं वर्मा चतुर्थ 
१६ विजयादिव्य (चतुर्थ) 
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पूर्री शाखा राजधानी राजमहेन्द्री 





१ विष्णु वर्द्धन द्वितीय 


६०५ ई० 
२ जयसिह प्रथम 
३ इन्द्र राज 
४ विष्णु वद्ध न तृतीय 
५ नंग युवाराज 
जयसिह द्वितीय र 
का | तीनं 
७ कोविकलि SEA 
भाईन्भाइ थ १ 


८ विष्णु वद्ध न चतुर्थ 

६ विजयादित्य प्रथम 
१० विष्णु वर्द्धन पंचम 
११ नरेन्द्र मृगराज 
१२ विष्णु वद्ध न पष्टम 
१३ विज्ञयादित्य द्वितीय ( कलिंग को 
१४ जीता था) 

१५ चालुक्य भीम प्रथम 

१६ विजयादित्य तृतीय 

१७ श्रम्म राज 

१८ विजयादित्य चतुर्थ 

तैलप 


“५०६ प्राचीन भारत की सम्पता का इतिहास 


पश्चिमी शाखा राजधानी कल्याण पूर्वी शाखा राजधानी राजमदेन्द्री 
२० विक्रमादित्य तृतीय या तैलप १६ विजयादित्य पंचम 

द्वितीय ६७३ ६० २० युद्ध मल्ल 
२१ सत्यश्रय द्वितीय २१ राजमीम द्वितीय 
२२ विक्रमादित्य चतुर्थ २२ श्रम्मराज ? 
२३ जयर्सिह २३ धर्नौर्णव (इसके बाद २७ वर्षों तक 
२४ सोमेश्वर प्रथम जैसे कोई राजा ही नहीं रहा) 
२५ सोमेश्वर द्वितीय २४ कीर्ति वर्मा 
२६ विक्रमादित्य पंचम २५ विमलादित्य 
२७ सोमेश्वर तृतीय ११२७ ३० २६ राजनरेन्द्र 
२८ जगदेक ५५३८ ६० २७ राजेन्द्र चोल 
२६ तैलप तृतीय ११५० ई० २८ विक्रमदेव चोल 
३० सामेश्वर चतुर्थ ११८२ ६० २९ राज राजा चोल ( एक वर्ष तक 
सोमेश्वर को कलचुरि वंशीय बील ने राजक्रीय प्रतिनिध रहा) 
गद्दी से उतार कर उत्तरी भाग को श्रपने ३० वीरदेव चोल ( १०७६ से ११२५ 
कब्जे मं कर लिया तथा दक्षिणी भाग पर ई०) इसके वाद वारंगल के काकः 
मैसूर के बल्लालों ने अधिकार कर तीव राजाओं ने इस प्रदेश पर 
लिया । 


श्रधिकार कर लिया और राजवंश 

राजा के रूप मं समाप्त हो गया। 

किसी देश का इतिहास उस देश के राजाओं की सूची मात्र से नहीं पूरा होता | 
हमारा दुर्भाग्य है कि चालुकयों के विषय में उपरोक्त सूची के सिवा हमारे पास कोई अल 
सामग्री नहीं है पश्चिमी शाखा का संस्थापक इतिहासकारों के कथनानुसार वल्लमी 
वंश के संस्थापक भटार्क सेना पति से सम्बन्धित था।इस बंश का चौथा राजा 
पुलकेशिन प्रथम था, जिसमे व्हेनत्सांग के समय से करीव एक सौ वर्ष, पहले श्रमरावती 
के बीद्वमठ को तोड़ फोड़ डाला तथा देश के उस भमाग में से वीद्धघमं को एक दम 
ने हटा कर ही दम लिया था। उसी ने चोल राज्य को जीता था, कांजीवरम 
को जलाकर वर्बाद कर दिया तथा पल्लव को दक्षिण से निकाल बाहर किंया। 
चालुक्यों के उदय के पूर्व दक्षिण में इन्हीं पहलवों की शक्ति का प्राधान्य या | सातवीं 
पीढ़ी में पुलकेशिन द्वितीय हुश्रा जो कन्नीज के राजा शीलादित्य द्वितीय की 
समकालीन तथा उसका सफल प्रतिद्वन्दी था । व्हेनत्सांग के प्रदत्त विवरणों को प्रर्त 
करते समय इस राजा का जिक्र आ चुका है। ऐसा प्रतीत होता है कि यह राजवंश 


काश्मीर तथा दक्षिणी भारत ५०७ 


सन्‌ ७५० ई० के आसपास अपनी शक्ति के उच्चतम शिखर पर था इसके पश्चात्‌ कुछ 
दिनों के लिये इस राजवंश की शक्ति कुछ निवल पड़ गयी और यह निर्वलता तब तक 
चनी रही जत्र तक तेलप द्वितीय गही पर नहीं बैठा, जिसथे सन्‌ ६५३ $० के आस-पास 
फिर से अपनी शक्ति का विकास किया तथा अगली दो शताब्दियों तक पुनः यह राज- 
वंश एक प्रधान शक्ति के रूप में प्रतिष्ठित रहा | इसके वाद इस घ शा का अन्त हो 
गया तथा इसके अधीनस्थ भूभाग के उत्तरी भाग पर कलचुरि वशीय राजा बीजल ने 
अधिकार जमा लिया तथा दक्षिणी माग को मैसूर फे बल्लाल वशीव राजाओं ने अपने 
अधिकार में कर लिया | 


पूर्वी शाखा डालों ने उत्तर में कटक तक अपना अधिकार चाढ़ाया और राज 
महेंन्द्री को अपनी राजधानी बनाया, जिसे आजकल लोग राज मुठ्ठी कहते हें । इस 
राजव श को अपने शासन काल मं एकाधिक क्रातियों का सामना करना पड़ा, परन्तु 
इस व'श वालों की प्रतिष्ठा दोनों क्रान्तियों में बनी रह गयी | इसी बश की एक 
राजकुमारी चौल राजेन्द्र को व्याही थी और इसी लिये यह राज्य उत्तराधिकार के 
परिणाम स्वरूप राजेन्द्र चोल के हाथों में चला गया | दक्षिण में चोलों की शक्ति 
चेसे ही अत्यधिक बढ़ी हुई थी । इधर चालुक्यों का भी राजा मिल जाने से इस वंश 
की शक्ति को चार चाँद लग गये । राजेनद्र चौल के समय में इस वश की शक्ति सर्वोच्च 
शिखर पर थी । 

जिस प्रकार उत्तरी भारत के राजपूत राजाओं ने हिन्दू धर्म को ही प्रश्रय 
दिया उसी प्रकार दक्षिण में चालुक्य राजाग्ों ने हिन्दू थम की रक्षा की। इतना ही 
नहीं उन्होंने यथा शक्ति बोद्ध धर्म का विनाश भीं किया । इस वश वालों ने भारत की 
रह निर्माण कला में कितना योग दिया, उसका वर्णन हम किसी अगले अध्याय में 
करेगे | 

श्रव य द हम कृष्णा नदी के दक्षिण की ओर चलते हैं, तो हम प्राचीन द्रविड़ 
देश मिलता हे, जिसका विस्तार दक्षिण में केप कमोरिन तक है । ऐसा प्रतीत होता है 
कि जव इस दैश में आर्य-सम्यता का प्रचार एवम्‌ प्रसार हुआ, उसके पूर्व इस देश 
में टविड़ सम्यता का बोल वाला था | हम पांडयों के विषय में पहले ही कह चुके है । 
उन्होंने श्रपनो शक्ति धुर दक्षिण में स्थापित की थी और उनका समय ईसा से कई 
शताब्दी पूर्व था । स्ट्रोयो के कथनानुसार पांडियोन राजा का एक राजदुत आगस्टस के 
के दरवार में गया था, उसके आधार पर यह अनुमान किया जाता है कि वह 
राड दूत पांडियोन नहीं वल्क पांड्य संजा के दरवार से ही गया था। पिरिष्लस के 
समय में पाच्य राज्य का विस्तार समूचे मलावार तट पर था और चूँकि अनेक 


५०६ प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


पश्चिमी शाखा राजधानी कल्याण पूर्वी शासा राजधानी राजमहेन्द्र 
२० विक्रमादित्य तृतीय या तैलप १६ विजयादित्य पंचम 

द्वितीय ६७३ ई २० युद्ध मल्ल 
२१ सत्यश्रय द्वितीय २१ राजभीम द्वितीय 
२२ विक्रमादित्य चतुर्थे २२ श्रम्मराज ? 
२३ जयसिंह २३ धर्नार्शव (इसके वाद २७ वर्षों तक 
२४ सोमेश्वर प्रथम जैसे कोई राजा ही नहीं रहा) 
२५ सोमेश्वर द्वितीय २४ कीर्ति वर्मा 
२६ विक्रमादित्य पंचम | २५ विमलादित्य 
२७ सोमेश्वर तृतीय ११२७ $० २६ राजनरेन्द्र 


२८ जगदेक ११३८ ६० २७ राजेन्द्र चोल 

२६ तैलप तृतीय ११५० ई० २८ विक्रमदेव चोल 

३० सोमेश्वर चतुर्थ ११८२ ६० २९ राज राजा चोल ( एक वर्ष त 
सीमेश्वर को कलचुरि बंशीय वीजल ने राजकीय प्रतिनिध रहा) 
गही से उतार कर उत्तरी भाग फो श्रपने ३० वीरदेब चोल ( १०७६ से ११३५ 
कब्जे मं कर लिया तथा दक्षिणी भाग पर ई०) इसके वाद वारंगल के काक 
मैसूर के वल्लालों ने अधिकार कर तीय राजाओं ने इस प्रदेश पर 
लिया । 


ग्रधिकार कर लिया ओर राजवंश 

राजा के रूप मं समाप्त हो गया। 

किसी देश का इतिहास उस देश के राजाओं की सूची मात्र से नहीं पूरा होता | 
हमारा दर्भाग्य है कि चालुक्यों के विषय में उपरोक्त सूची के सिवा हमारे पास कोई अन्य 
सामग्री नहीं हे । पश्चिमी शाखा का संस्थापक इतिहासकारों के कथनानुसार वरली 
वंश के संस्थापक भटार्क सेना पति से सम्बन्धित था इस वंश का चौथा राजा 
पुलकेशिन प्रथम था, जिसने व्हेतस्सांग के समय से करीव एक सौ ब पहले श्रमरावती 
के वौदधमठ को तोड़ फोड़ डाला तथा देश के उस भभाग में से बीद्धघम को एक दष 
ने हटा कर ही दम लिया था। उसी ने चोल राज्य को जीता था, कांजीवरम 
को जलाकर बर्वाद कर दिया तथा पल्लव को दक्षिण से निकाल बाहर किं्रा। 
चालुक्यो के उदय के पूर्व दक्षिण में इन्हीं पहलवों की शक्ति का ग्राधान्य था । सातवी 
पीढ़ी में घुलकेशिन द्वितीय हुश्रा जो कन्नौज के राजा शीलादित्य द्वितीय का 
समकालीन तथा उसका सफल प्रतिद्वन्दी था । ब्हेनत्सांग के प्रदत्त विवरणों को प्रस्तुत 
करते समव इस राजा का जिक्र आ चुका है । ऐसा प्रतीत होता है कि यह राजवंश 


काश्मीर तथा दक्षिणी भारत ५०७ 


सन्‌ ७५० ई० के आसपास अपनी शक्ति के उच्चतम्‌ शिखर पर था इसके पश्चात्‌ कुछ 
दिनों के लिये इस राजवंश की शक्ति कुछ निवल पड़ गयी और यह निर्वलता तब तक 
चनी रही जब तक तैलप द्वितीय गद्दी पर नहीं बैठा, जिमथे सन्‌ ६५३ ई० के आस-पास 
फिर से अपनी शक्ति का विकास किया तथा अगली दो शताब्दियों तक पुनः बह राज- 
वंश एक प्रधान शक्ति के रूप में प्रतिष्ठित रहा | इसके वाद इस वश का अन्त हो 
गया तथा इसके अधीनस्थ भूभाग के उत्तरी भाग पर कलघुरि वशोय राजा बीजल ने 
अधिकार जमा लिया तथा दक्षिणी भाग को मैसूर फे बल्लाल नशीय राजाओं ने अपने 
अधिकार में कर लिया । 


पूर्वी शाखा बालों ने उत्तर में कटक तक अपना अधिकार वादाया और राज 
महेंन्द्री को अपनी राजधानी बनाया, जिसे आजकल लोग राज मुठ्ठी कहते हैं । इस 
राजव'श को अपने शासन काल मे एकाधिक क्रातियों का सामना करना पड़ा, परन्तु 
इस ब'श वालों की प्रतिष्ठा दोनों क्रान्तियों में बनी रह गयी | इसी बश की एक 
राजकुमारी चील राजेनद्र को व्याही थी और इसी लिये यह राज्य उत्तराधिकार के 
परिणाम स्वरूप राजेन्द्र चोल के हाथों में चला गया । दक्षिण में चौलों छी शक्ति 
वेसे ही अत्यधिक वढी हुई थी । इधर चालुक्र्यो का भी राजा मिल जाने से इस बंश 
की शक्ति को चार चाँद लग गये । राजेन्द्र चौल के समय में इस वश की शक्ति सर्वोच्च 
शिखर पर थी। 

जिस प्रकार उत्तरी मारत के राजपूत राजाय्री ने हिन्दू धर्म को ही प्रश्रय 
दिया उसी प्रकार दक्षिण में चालुक्य राजाग्रों ने हिन्दू धर्म की रक्षा की | इतना ही 
नहीं उन्होंने यथा शक्ति बौद्ध धर्म का विनाश भीं किया । इस वश वालों ने भारत की 
गह निर्माण कला में कितना योग दिया, उसका वर्णन हम किसी अगले अध्याय में 
करेगे | 

श्रव य द हम कृष्णा नदी के दक्षिण की ओर चलते हैं, तो हमें प्राचीन द्रविड़ 
देश मिलता है, जिसका विस्तार दक्षिण में केप कमोरिन तक है । ऐमा प्रतीत होता है 
कि जव इस दैश में थ्रार्य-सम्यता का प्रचार एवम्‌ प्रसार हु्रा, उसके पूर्व इस देश 
में द्रविड सम्यता का वोल वाला था । हम पांडयों के विषय में पहले ही कह चुके हैं। 
उन्होंने अपनी शक्ति धुर दक्षिण में स्थापित की थी और उनका समय ईसा से कई 
शताब्दी पूर्व था । स्ट्रोरो के कथनानुसार पांडियोन राजा छा एक राजदूत आगस्टस दे 
के दरवार में गया था, उसके आधार पर यह अनुमान किया जाता है कि वह 
राज दूत पांडियोन नहीं वल्क पांड्य सजा के दरवार से ही गवा था। पिरिप्लस के 
समय में पांड्य राज्य का विस्तार समूचे मलावार तट पर था और चूँकि अनेक 
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प्राचीन लेखकों ने पांडय राज्य का नाम लिया है, इससे श्रनुमान होता है कि यह 
देश ईसा के पूर्ववर्ती ममय में पूण सुसम्य था और इसवी वाद की कुछ शताब्दियों 
तक उनकी सभ्यता कायम रही । पश्चिमी देशों के साथ इस देश छे व्यापारियों 
का घनिष्ठ ब्यापारिक सम्बन्ध था । इस राज्य की राजधानी दो बार वदली गयी 
ओर अन्त में मदूरा शहर को राजधानी वनने का गौरव प्राप्त हुश्रा | टालेमी के समय 
में मदूरा ही इस देश की राजाधानी थी, श्रीर वाद में बहुत वर्षों तक यही नगरी राजः 
घानी चनी रही । 

पांड्य राज्य भारत फे धुर दक्षिण में स्थित या, जिसमें श्राजकल के तिनोबली 
तथा मदूरा के जिले शामिल थे । ईसा क पूर्व काल में ही इस राज्य के उत्तर में एक 
नये तथा सुसभ्य राज्य का उदय हुआ, जिसे चोल राज्य कहते थे ! कावेरी नदो के 
किनारे किनारे उसके उत्तर भाग में स्थित था । क'ची इस देश की राजत्रानी थी, जो 
व्हेनस्सांग के समय में अपनी विद्या के लिये अति त्रिख्यात थी, तया यहां संस्कत साहिय 
के बड़े-बड़े विद्वान रहते ये । ऐसा प्रतीत होता है कि इस नगर के विद्वानों का विचार 
बिनिमय उत्तर भारत के कन्नौज तथा उज्जयिनी के विद्वानों से हुआ करता था । श्राठवी 


तथा उसके बाद की शताब्दी मं चाल राज्य के प्रभाव में कणाट तथा तलगाना तक के 
प्रदश थ । 


एक तीसरा प्राचीन राज्य और था, जिसे चेर राज्य कइते थे और इसमें आज 
कल के मालवार, त्रावणकोर तथा कोयम्बट्ूर के प्रदेश शामिल थे । टालेमी ने इसका 
वर्णन किया है, इससे प्रतीत होता है कि यह राज्य ईसा का पूव" वर्ती था । मलावार तबा 
कनारा को मिलाकर प्राचीन केरल राज्य नता या जो या तो पांड्य राजाओं द्वारा ही 
शासित होता था यह उन्हीं के संरक्षण में था । 


इस बात का अनुसन्धान किया गया है कि श्रशोक की द्वितीय घोषणा में चोल, 
पदा तथा करेलपुत्र देशों का नाम आया है । इससे यह अनुमान लगाया जाता है कि 
ये नाम चोल राज्य, पांड्य राज्य तथा चेर राज्य के हे । इस प्रकार ऐशा मालूम होता 
है कि प्राचीन हिन्दू राज्यों की यह त्रिमूर्ति ईसवी पूर्व की तीसरी शताब्दी में छुविख्यात 
थी । जो भारत के सुदूर दक्षिणी भाग में श्रवस्थित थी 

इन राज्यों की सीमा विभिन्न व'शों एवम्‌ राजाओं के सभय में घटती बढ़ती 
रहती थी । इनमें पांड्य लोग सर्वाधिकार प्राचीन हैं, परन्तु इसब्री काल में कांची के 
चोल राजा ही अधिक विख्यात हुये | उनकी शक्ति भी खूब वढी हुई थो । इन 
लोगों का युद्ध चालुक्यों क पूर्वी शाखा से प्रायः चला ही करता था । पाठकों को 
मालूम होगा कि चालुक्यों की पूर्वी शाखा में राजेनद्र चोल तथा उसके तीने 
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उत्तराधिकारियों का भी नाम आया हैं । क्योंकि तत्र वे ही उस देश के राजा थे । 

ईसा के दसवीं शताब्दी के अन्तिम वर्षों में मैसूर में एक महान राजपूत वंश 
का उदय हुआ, जिन्हे हम बल्लाल वंश के नाम से जानते हें । ग्थारहवी शताब्दी में 
उन्होंने समूचे कर्णाटक को जीत लिया तथा जैसा हम पीछे देख चुके हैं, उन्होंने चालुक्यों 
की पश्चिमी शाखा के राजाओं से उनके राज्य का दक्षिणो भाग लिया था । यह बंश 
तत्र तक दक्षिण की सर्वोच्च शक्ति वना रहा, जव तक कि सन्‌ १३१० ई मैं 
मुसलमानों ने इसको बिजय न कर लिया । 

अब केवल एक ओर हिन्दू राज्य का विवरण देना शेष है। यह राज्य भी 
दक्षिण में ही था तथा इसका समय मुस्लिम काल मं पड़ता है । कर्णाटक के बल्लालों 
का पतन होने पर, उसी के स्थान पर एक नये राज्य की स्थापना हुईं। इस नये 
राजवंश ने १३४४ ई विजय नगर को राजधानी बनाय। | ऐसा कहा जाता है कि इस 
राज्य फे सस्थापक दो राजपूत हरिहर तथा बुक्क'राम थे, जिन्होंने माधव विद्यारण्य 
नामेक एक ब्राह्मण को भी सहायता ली थी | घुक्काराम का सर्वप्रथम दिया गया दान 
एक ताम्रपत्र पर है जो सन्‌ १३७० ई० का है । माधव, जिसे सायण भी कहा जाता 
है, उसका प्रधान मंद्री था । घह भारत म सर्वाधिक प्रसिद्ध प्राचोन धर्मग्रन्यों का 
सुप्रसिद्ध भाष्यकार था । चौदहर्वी शताब्दी मं इस हिन्दू राज्य को स्थापना के साथ ही 
हिन्दू विद्याश्रो को एक वार पुनः शक्ति प्रात हुई । यदपि वह पुनर्जागरण अस्थायी 
ही रहा. फिर भी वेदों के महत्ूणं माष्य, दाशनिक प्रणालियों, स्मृतियां के भाष्यों तथा 
व्याकरण के भाष्यों के लिये हम आज भी सायण के कृतज्ञ हैं तथा आज के विद्वान भी 
सायण कृत विविध भाष्यो को पूर्ण मान्यता ही नहीं तेते, वरन्‌ उनसे पद प्रदर्शन 
करते हैं । 

प्रायः दो सौ वर्षो तक विजय नगर राज्य उन्नति-पथ पर ः्रविराम गति से 
आगे बढ़ता गया । यह राज्य दक्षिण के उन मुस्स्लिम राज्यों के समकक्ष था, जो, दक्षिण 
में कभी संधियों द्वारा तथा कभी युद्धं द्वारा घडते बढ़ते रहते थे, इन प्रदेश में हिन्दू 
तथा मुसलमानों मं जा मेल इस समय देखने नें आया, वेसा पहले दमी देखा सुना 
नहीं गया । दक्तिण का बहमनी राज्य मुसलमान राज्य था, परन्तु उसके राज्य में उसके 
अधिकांश सैनिक राजपूत थे तथा विजय नगर के हिन्दू राज्य की मेना में मुसलमान 
सैनिकों की संख्या ही अऋष्कि थी। मुसलमान सरदारो को जागीर मिली हुई थीं तथा 
मसजिदें भी वनवायी गयी थीं । 

कालान्तर मे बहमनी राज्य का पतन हो गया तथा उस राज्य की कब्र पर पाँच 
मुस्लिम राज्य कायम हो गये । इनमें से गोलकुडा, अहमद नगर तथा बीजापुर के 
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मुसलमान शासक हिन्दू राज्य विजय नगर के विरोध में संगठित हो गये । सन्‌ १५६% 
ई० में कृष्णा नदी के किनारे ताचीकोट के मैदान में बढ़ा घनघोर युद्ध हुआ, बिकषमं 
विजय नगर का गजा मारा गया तथा मुतलमानो की विजय हुई । वृद्ध तथा बहादुर 
राजा के मारे जाने के बाद उसका सर ले जाकर चौजापुर मं विजय चिन्ह के रूप में 
रक्खा गया । 

इस प्रकार विजय नगर राज्य का अन्त हो गया । यह दक्षिण भारत का प्रमुख 
हिन्दू राज्य था । इस विजय से मी मुधलमानों का समस्त दक्षिण विजय का स्वप्न पूरा 
नहीं, हुआ । दक्षिण मं कर्णाटक त्रांवनकार इत्यादि छोटे-छोट सरदारों फे राज्य तब 
भी बने रह गये, जा प्रायः अपने पहाड़ी टुगों में रहते थे । जिस समय अंग्रेज जाति 
कर्णाटक में लड़ रही थी, तव भी इन राज्यों का श्रस्तित्व था । 

विजय नगर फे मृत राजा का भाई चन्द्रगिरि में रहने लगा श्रीर उसी के एक 
उत्तराधिकारी ने सेटंजार्ज ( मद्रास ) को वस्ती वसाने के लिये अंग्रेजों कों पट्टा दिया 
था । यह वात सन्‌ १६४० ई० की हैं । यह छोठा सा पट्टा हो भूत कालीन इतिहास 
को भारत के वर्तमान कालीन इतिहास फे वीच की एक शखला है । 





पचासत्राँ अध्याय 
९ 
धम ' 
वौद्ध धर्म के पहले भारत में जिस हिन्दू धर्म का प्रचार था, उसे सभी लोग 
वैदिक धर्म के नाम से स्मरण करते है और वौद्ध धर्म के पराभव के बाद जिस हिनू 
धर्म का प्रचार अथवा प्रसार हुआआ उसे लोग पौराणिक धर्म के नाम से जानते हैं। 


वैदिक धर्म एवं पौराणिक धर्म में दो मुख्य श्रन्तर पाये जाते हैं। इनमें से प्रथम तो 
सैद्वान्तिक अन्तर है और दूसरा प्रयोगात्मक । 


अति प्राचीन काल में ग्रार्य लोग प्रकृति के साहचर्य में जीवन व्यतीत करते 
थे | प्रकृति के सभी तत्वों से प्रास सुखी एवं दुखों का उनको प्रत्यक्ष अनुभव था। 
इसी सुख दुख की प्रेरणा से जो वाणी आर्य ऋषियों के मुख से निकली, वेद उन्हीं का 
संग्रह मात्र है । प्राकृतिक तत्वों को ही प्रार्थनीय समभते थे और इसीलिये वैदिक धर्म 
में सर्वत्र तात्विक देवताओं का ही प्राधान्य है । इन्द्र, अग्नि, वरुण मस्त्‌, आश्विन 
तथा अन्य कितने ही देवो की कल्पना उन्होंने की और उनकी प्राधा में श्र तिमधुर 


वैदिक पदो की रचना की! बाद में वेदो उपनिषदों के प्रणेताओं को इन तात्विक 
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देवों से भी अधिक सशक्त और व्यापक देव को कल्पना हो गयौ थी, फिर भी वे प्राचीनः 
तास्विक देवों की सेवा में ब्रलियों को अयोजना करते रहते थे । इस प्रकार की वलिं 
आयोजनायें राजा रंक तक सभी अषनी-अ्रपनो समार्थ्यानुसार करते थे | ये योजनाएँ 
प्रायः उन्हीं देवों को सेवा में होती यी, जिनके प्रति की गयीं प्राय नाये ऋग्देव में 
संकलित हैं। पीराणिक धम ने भी इन देवों को मान्यता प्रदान को, इनकी मूर्तियों 
की मी रचना कौ और साथ ही उपनिषदों में प्रतिपादित परघ्रह्म परमात्मा की कल्पना 
को भी मान्यता दी परन्तु उन्होंने उसी आदि शक्तिको तीन अपर व्यक्तियों 
के रूर में कल्पना को। सर्वशक्तिमान परमेश्वर की जिस शक्ति के द्वारां समस्त गोचर 
अगार की सजना को कल्पना की गई, उस शक्ति को ब्रह्मा के रूप में मान्यता 
दी गई । उसकी जिस शक्ति से सृष्टि का पालन पोषण होता है, उसे विष्णु नाम 
द्या गया तथा अखिल दृष्टि की संहारकारिणो शक्ति को शिव नाम से सम्बोधित 
किया गया । इन त्रिदेत्रों को मान्यता हो पौराणिक धम की विशेषता है । ऐसी दशा 
में यह शंका न करना ही श्रसम्मव है कि हिन्दुओं ने इन ब्रिदेवों की मान्यता में वौद्धों 
का अनुकरण किया है ! 

ऊपर को पंक्तियों में वैदिक घम तथा पौराणिक धर्म का सैद्धान्तिक अन्तर 
प्रगट हो गय। । अब हमें प्रयोगात्मक अन्तर पर ध्यान देनो चाहिए । वैदिक धर्म में 
तात्विक देवताओं को मान्यता मिल चुकी थी, उनकी विविध प्रकार से क्री गई प्राथनाग्रों 
के फल स्वरूप वेदों की रचना भी हो चुकी थी, उन देवताओं के नाम पर चलि प्रदान: 
भी होतां था, प्ररन्ठु उन देवों की साकार कल्पना नहों की गयी थी, वे श्रव भी तत्वों 
के हो रूप में विद्यमान थे । इसके विपरीत पौराणिक काल में न्रिदेवों की साकार 
कल्पना की गई, उनकी मूर्तियाँ बनायी गयीं तथा उन मूर्तियों की पोड्शोपचार पूजन 
की विधिवत्‌ न्ववस्था की गयी । वैदिक धर्म में जितनी भी वलि दी जाती थी, वह 
चाहे जिस देव को दी जाती थी, परन्तु बलि समर्पित होती थी अग्निदेव को ही ।. 
यहाँ तळ की दार्शनिक काल में भी राजा, पुरोहित से लेकर तुच्छातितुच्छ गहस्थ भ॑ 
अग्निदेव को बलि समर्पित करता या, जो विभिन्न देवताओं के नाम होती थी । मूर्ति 
पूजा का कहीं मी और तनिक भी प्रचलन नहाँ था । बौद्ध धर्म में मिथ्याउम्वरों के 
प्रवेश से डुड-प्रतिमा की उपासना की जाने लगी थी । यह त्रात ईसा काल के प्रथम 
शताब्दी की है । बीड़ घम के पतन के वाद ही पौराणिक धर्म का उदय हुआ । ऐसी 
दशा में इस वात की प्रवल सम्भावना है कि हिन्दुओं की भूति पूजा बौर्दो की मृतिपूजा 
का अनुकरण मात्र हो है । यह निश्चित है कि जव वोद्धयुग में मनुस्मृति की रचना 
की गई, उसी समय से मूर्ति पूजा का वीजारोपण हो गया था रौर मनु ने इसकी निन्दा 
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भी को थी। मूर्तिपूजा का अंकुर बढ़ता ही गया श्रोर दिन ऐसा भी श्राया कि वही 
मूर्तिपूजा हिन्दू घम का एवं हिन्दुश्रों के उत्सवों का सर्वाधिक अंग वन गयी । इस 
काल में श्रग्निदेच को वलि समर्पण करना भूत काल की वात वन चुकीं थी । 


हिम्दुओं के वैदिक धर्म और पौराणिक धर्म का सैद्धान्तिक एवम्‌ प्रयोगाझक 
अन्सर इतना ही है । सामान्य हिन्द रम की यह विशेषता है कि जत्र भी उसमें परिवर्तन 
-व परिवद्ध न होते हैं तो वे इस प्रकार किये जाते हैँ, जिससे उनमें नवीनता की प्रतीत 
न हो | पोराणिक काल क लेखकों ने इसी परम्परां का सहारा लिवा । उनको प्रयत्न वह 
रहा कि कहीं ऐसा न प्रतीत होने लगे कि धर्म में कुछ नवीनताश्रों का समावेश दिया 
गया है । इसी चेष्टा के फलस्वरूप अपने त्रिदेवों के नाम उन्होंने वैदिक काल के 
तात्विक देवों में से लिया है । ऋग्देव में ब्रह्मस्पति की प्रार्थनायें थीं और जव उपनिपरदो 
के प्रणेता ऋषियों ने सव व्यापिका शक्ति की कल्ग्ना की तो उन्होंने उस शक्ति का नाम 
करण किया ब्रह्न । श्रतएच यही नाम सृष्टि के विधाय के लिये सर्वाधिक उचित 
था | ऋग्वेक में सूर्य को विष्णु कहा गया है जो सव जढ़ चेतन मत जगत का जीवन- 
श्रोत तथा दाता है, इसलिये जिस शक्ति की कल्पना पोषक रूप में की गई, उसके लिये 
विष्णु नाम ही सर्वाधिक उचित प्रतीत हुआ । ऋग्वेद में बादलों के गर्जन फे देवता रू 
थे और संहारिका शक्ति के लिये किसी भयानक नाम की आवश्यकता थी अतः तीसरी 
शक्ति नाम रुद्र रक्खा गया | एक चार जब इन मूर्तियों की कल्पना साकार होकर 
सामने आ गयी तो इनके व्यक्तित्व व चरित्र वन जाने में क्या बाधा थी। ईसा के 
प्राम्मिक काल में मनुस्थति के प्रणेता को इन सर्जक, पालक तथा संहारक देवी का पता 
नहीं था, परन्तु कालिदास का समय ग्राते-श्ते ये त्रिदेव हमारे देश की राष्ट्रीय 
'निघि वन चुके थे । 


एक वार जब दैवी शक्ति की तीनों शाखाओं अर्थात्‌ तीनों देवों की कहना 
पुर्ण हो गयी तो आगे चलकर उनके लिये पत्नियों कों खोज का प्रारम्म हुआ, अतः 
इन ठीनों देवीं को प्रेरणा देने वाली शक्तियों श्रर्थातू तीन देवियों की भी कल्पना करमा 
आवश्यक हो गया । ब्रह्मा की पत्नी के रूप में सरस्वती की कल्पना की गयी | सरस्वती 
की कल्पना का आधार यह हुआ कि ऋग्वेद में ब्रझा प्रार्थनाओं के देवता थे ओर 
प्रार्थना के लिये वाणी की आवश्यकता होती हैं, अतः सरस्वती को काव्य की देवी 
अथवा वाणी की देवी बनाया गया | बिष्णु के लिये एक नवीन साथिनी की कल्पना 
की गयी, उन्हें लच्मी का पता अवश्य ही प्राचीन संस्कृत साहित्य में नहीं मिलता। 
हाँ एक सम्भावना यह हो सकती है कि हल के फार से बनी हुई पंक्तियों का वर्णन 
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ऋग्वेद में हैं, सोता भी उत्पत्ति खेतों में चनी हुई उन्हीं पं क्तयों से हुई है, सीता 
रामायण की नायिका अर्थात राम की पत्नी हैं और राम विष्णु के ही अवतार हैं, 
अतः सीता त्रिष्णु की पत्नी हुई | उसका नाम करण सीता के बदले लक्ष्मी करके उन्हें 
श्रन्न की देवी मान लिया गया । अब रह गये रुद्र, उनके लिये चुनी गयी केनोगनिषद्‌ 
की उमा, जो एक रहस्यमयी स्त्री थी तथा जिन्होंने इन्द्र को ब्रह्मान का उपदेश दिया 
था । शतपथ ब्राह्मण्‌ में अम्विका रुद्र की भगिनी हें । सु डकोपनिषद्‌ में काली कराली 
आदि अग्निदेव की सात जिव्हावों के नाम है तथा स्वयं रुद्र ही अग्नि तथा बज्र हैं | 
इन तमाम त्रिखर' हुई सामग्रियों के आधार पर पीराणिक काल के लेखकों ने उमा, 
अम्बिका, दुर्गा तथा काली का सर्वसंहारक देव सुद्र, शित्र तथा महादेव की पत्नी के 
रूप मं कल्पित किया । 


परन्धु इन तीन देवताओं की पत्नियों का वर्णन कर्‌ चुकने के बाद भी अमी 
बतेमान हिन्दू घर्म के विषय में बहुत कुछ कहना शेष है। इन त्रिदेवों में से पालक 
देव विष्णु द्वारा धारण किये गये त्रतारो के खूप मं गाथाओं का संसार ही भरा पढ़ा 
है । दशरथ के पुत्र राम रामायण महाकाव्य के नायक हैं, तथा उन्हे अवतार करके 
माना जाता हे । महाभारत के अन्तिम समय में देवकी के गर्भा से कृष्ण की उप्पत्ति 
हुई, जिनकी ख्याति इतनी वढी कि वे विष्णु के अवतार माने जाने लगे। ज्यों-ज्यों 
उनकी ख्याति बढ़ती गवी, उनको नायक मान कर गाई जाने वाली गायायें भी बढती 
ही गयी एवम्‌ ग्न्त में बृन्दावन की गोपियों के साथ विभिन्न प्रकार की क्रीट़ाग्रों के 
माध्यम से पुराणों में अनेक कथाओं का वर्णन किवा गया है | वे एक यादव सरदार थे 
तथा ह्लान्दोग्य उपनिषद्‌ के ऋषि और आंगिरस के शिष्य ध | 


जैसा कि हम पहले ही देख चुके हैं, इष्ण का नाम संस्क्षत साहित्य के लिये 
बहुत प्राचीन नाम है, परन्तु पौराणिक काल से, रयात्‌ विक्रमादित्य के समय मे तथा 
उड़ीसा में केशरी वंशीय राजाओं के समग्र में शिवोपासना का अधिक प्रचलन दो गया 
था । कृष्ण के श्रवतारा व्यक्तित्व के साथ अनेक कथायें उनके जन्म के विषय में, कंश 
वघ के विषय में जितने निरपराघियों की हत्या की घी, श्रनेकानेक विषयों में लिखी 
गयी | इन कथाओं के प्रकाश में तथा भगवद्गीता के साध वाइविल के साम्य ने अनेक 
योरपीय विद्वानों को इस बात के लिये प्रेरित किया कि वे यह सोचने लगे कि हिन्दुओं 
ने ये कथायें वाइत्रिल से लेकर उन्हें कृष्ण के नाम के साथ जोड़ दिया हैं। इंडियन 
ऐंरीक्लेरी फे ृष्ठों में एक बार इस बिषय पर पूरा विवाद ही उठ खड़ा हो गया धा | 


फा० ३३ 
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सन्‌ १८६६ के आसपास लिखते हुये डा० लारिसनर ने दावा किया था कि श्रीमद्‌ 
भागवत की कथाग्रो के लिये हिन्दू लोग वाइविल फे आभारी हैं । बम्बई के मि० तैलंग 
तथा हीडेल वर्ग के डा० चिन्डिग ने इस य्राभार को व्यर्थ बताया । डा० भन्डारकर ने 
कहा कि महाभाप्यों का समय ईसा को दूसरी शताब्दी है तथा उनमे ही इष्ण को 
देवत्व मिल चुका था । इसी प्रकार डा० वेत्रर में भी ३।० लारिरनर के प्रय्ल को 
अनावश्यक कष्ट की संज्ञा दी । 


पहले शिव की ख्याति विष्णु के समान नहीं थी, परन्तु पौराणिक काल में 
शिव की प्रतिष्ठा में उत्तरोत्तर बृद्धि होती गयी । इस काल में श्रनेकानेक विद्वान हुवे 
जिन्होंने अनेकों शिवस्तो त्रां की रचना करके शिव की प्रतिष्ठा में चार चाँद लगा दिया। 
लोग विष्णु को भूलने ने लगे । पौराणिक गाथाओं में शिव की पत्नी के सम्बन्ध की 
गाथाये भी अत्यधिक है । सतपथ-ब्राह्मण में दक्ष प्रजापति द्वारा किये गये यज्ञ का वर्णन 
है, परन्तु इस यज्ञ से दक्ष कन्या तथा शिवप्रिया सती का भस्म होना पौराणिक कालीन 
कल्पना है ! केनोपनिषद्‌ में उमा देमवती द्वारा इन्द्र को दिये गये ब्रह्मज्ञानोंपदेश का 
वणेन है । इन दोनों कथाओं को एक सूत्र में लाने के लिये पौराणिक काल में यह 
कल्पना की गयी कि सती ही इस जन्म में हिमालय पर्वत की पुत्री उमा के रुप में 
अवतरित हुई । उमा ने शिव को पति रुप में पाने की ग्राकांच्चा की, क्रिस प्रकार की 
तपत्या की और अन्त में किस प्रकार उस देवता ने उमा को स्वीकार किया, इन सब 
वातों का वर्णन पौराणिक काल के लेखकों की भावमय कल्पना का सुन्दर उदाहरण 
है । कालिदास इन प्रतिभावानों में सर्वप्रथम थे । 


हिन्दू त्रिदेयों की यही धार्मिक गाथा है जिन तात्विक देवों की प्रार्थना खेद 
में की गयी है, पौराणिक काल में देवता माने जाते रहे अवश्य, परन्तु वे गौण श्रेणी 
में आ गये थे । मुख्यतः इन्हीं तरिदेयों की थी । फिर भी इन्द्र के दरवार में वेदिक 
देवताओं अग्नि, वायु इत्यादि की भीड़ लगायी गयी थी ।, उनके पास देव सेना थी, 
देवरथ था, देवगज ऐरावत था, देवबृत्ष कल्पतरु था, नाचने वाली अप्सरायें थीं, गाते 
वाले गन्धर्व थे अवश्य, परन्तु उन सत्रकी विशेषतायें परिवर्तित हो गयी थीं । पौराणिक 
काल के इन्द्र अव सोमपान करने वाले वे इन्द्र नहीं रह गये थे जो त्रौदिक काल में 
आदिवासियों के विरूद्ध युद्ध में आयौं की सहायता करते ये । समय बदल गया था और 
समय के साथ ही बदल गयी थी विचार धारा । पौराणिक काल के इन्द्र एक वभव 
सम्पन्न राजा हैं जो अपने बिलास के लिये प्रसिद्ध है तथा जिनके दरबार में संगीत 
एवम्‌ नृत्य की अजस्न धारा सदैव ही प्रवाहित होती रहती थी । इन्द्र की पत्नी शची 
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या इन्द्राणी में अति सुकोमल एवम्‌ पवित्र भावनाओं का संकलन हुआ है, जिनका 
आदर सभी देवगण करते धे । बेद की अप्सराश्रों ने सोन्दर्यपूर्ण व्यक्तित्व धारण कर 
लिया था, तथा रम्मा, तिलोत्तमा एवम्‌ उव शी अत्र इन्द्रलोक की कलाकार बन गवी 
धी, जो इन्द्र को अवकाश के समय मनोरंजन प्रदान करती थी। यह माना जाता है 
कि इन्द्र ने यह उच्च पद अपनी कठिन तपस्या द्वारा प्रास किया है, और वे सदैव इस 
विचार से भयभीत रहते हैं कि कहीं पृथ्बी का कोई अन्य मर्त्य मानव तपस्या द्वारा ही 
उस उच्च पद पर अपना अधिकार न स्थापित करले । इसलिये जहाँ कहीं किसी ब्यक्ति 
के कठिन तपस्या करने का समाचार इन्द्र को मिलता है, प्रावः स्वर्गीय त्रप्सरायें इन्द्र 
द्वारा पृथ्वी पर भेजी जाती हैं । योगियों की कठिन तपस्या को भङ्ग करना और अपने 
अपराजेय आकर्षण से उनके हदय को दूषित करना ही इन अप्सराञ्ओों का मुख्य 
उद्दे श्व होता है । ञ्रसुर भी सदैब ही इन्द्र को चिन्तित किए रहते हैं । यद्यपि ये असुर 
स्वगं से निस्कापित कर दिए गये हँ, फिर भी वे प्रायः शक्ति एकत्रित करके, ओर 
आक्रमण करके तथा भयानक युद्ध करके स्व को फिर जीत लेते हैं। ऐसे अवसरों पर 
इंद्र अपने अनुभाइयों सहित ब्रह्मा, विष्णु या शिव जैसे उच्चतर देवताओं से परामर्श 
करने के लिये दौंडते है | ये उच्चतर देवता सुरों के विरूद्ध इन देवताओं की प्रत्यक्ष 
सहायता करने के लिये कभी खड़े महीं होते । वे इतना अवश्य करते हैं कि वे इन 
पराजित देवताओं को साँत्वना देते हैं, साथ ही उनको श्रपने खोये हुये पद अथवा 
अधिकार को पुनः प्राप्त करने का उपाय भी बताते हैं, इसी प्रकार के एक अबनर पर 
इन देवताओं ने शिव ओर पर्वत कन्या उमा का विवाह करने का परमर्श दिवा । इस 
दम्पति से एक पुत्र पैदा हुआ जो कुमार, स्कन्द या कार्तिकेय के नाम से विख्यात है | 
काति केय ने स्वर्ग से निष्कापित देवताओं को विजय प्राप्त कराकर उन्हें स्वग का 
अधिकार वापस दिलाय | कुमार (कातिकेय या स्कन्द) और उनके हाथी के सिर 
बाले भाई गणेश का वर्णन पुराने हिन्दू धर्म में कहीं नहीं है । ये दोनो माई 

सृष्टि 


इस प्रकार साधारण जन इन पौराणिक दंबताओं पर सम्बन्धित गायाओं पर 
व्यक्ति उपनिएदों दे इमी मलिक सिद्धान्त पर विश्वाद रखते 


गा ट्र्ाड-उसा परमात्म बु, आशथट A जुनाः 
एक है छीर देवता, छनुर छीर मानव पूरा द्रझाइन्ड्छी परमात्ता के छदा दे | 


परमात्मा म वापस सिल झन । 


५१६ प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


पुण्य कार्थं करने पर लोगों को स्वर्ग में, कम या श्रथिक समय तक के लिये 

निवास करने का श्रधिकार प्रास होता है । इसके विपरीत पाप पुण्य कार्य न्यूनाधिक 
काल के लिये नरक को यातनाश्रों का मार्ग दिखाते हैँ अपने कर्मी का फल भोग 
लेने फे पश्चात्‌ श्रात्मा फिर चेतन शरीरों में पुन जन्म लेवी है । पुन जन्म का सिद्धाल' 
हिन्दुश्रो के मस्तिष्क में ठीक उसी प्रकार से जड़ जमाए हु ' है जिस तरह इसाइयों 
के मस्तिष्क में ईसा द्वारा पुनजाँबित हो जाने का विश्वास वर किये हुए है । एक कुछ 
न जानने वाला हिन्दू भी किसी नवजात शिशु या पशु पत्नियों में भी, किसी सम्मावित 
सम्वन्ध या रक्त सम्बन्ध का अनुमान करता है कि किभी पिडुले जन्म में शायद वह 
स्वयम्‌ ही ऐसा रहा हो, या शायद किसी अगले जन्म में वह फिर वेसा ही शरोर 
प्राप्त करे । केवल पवित्र बिचार, शान, पुण्य तथा सत्कार्य एवम्‌ सभो सांसारिक भाइ" 
नाग्रों तथा वासनाग्ओों से मुक्ति द्वारा ही आत्मा इस सांसारिक चन्धन से मुक्त हो सकती 
हे और परमात्मा में लीन हो सकती है । आत्मा को परमात्मा में लीन हो जाना ही 
हिन्दुओं को दृष्टि में परम मोक्ष है । मोच का यह विचार सर्वप्रथम उपनिषदों द्वारा 
प्रारम्भ हुआ, तत्पश्चात्‌ इसका रूपान्तर बुद्ध धर्म के निर्वाश के सिद्धान्त के ल्प 
में हुआ । इसके बाद पुनः यह विचार वेदान्त धर्म और श्राधुनिक या पौराणिक 

हिन्दू धर्म के मूल सिद्धान्त के रुप किया गया। इसलिये विद्वान एवं बुद्धिमान 

व्यक्तियों को यह राय दी गई हैं कि वे यद्व न समभे कि अपने सत्कायों द्वारा इ 

के स्वर्ग में स्थान पा जाने ही से मोक्ष हो जाता है, बल्कि सांसारिक वासनाओं एव 

कामनाओं से मुक्ति पाकर परमात्मा में लीन हो जाना मोक्ष है और इसी प्रकार पुन जम 

अर्थांत आवागमन से छुटकारा मिलता है 

____ हिन्दू धर्म में इसके बाद हुई प्रगति में भी एक ही ईश्वर के अस्तित्व को 
मान्यता दी गई है । इस एक ईश्वर के लिये हिन्दू धर्म के विविध पन्थो में विविध 

नाम चुने गये हैं | डाक्टर बिल्सन ने हिन्दुओं के धार्मिक वर्गों पर एक पुस्तक लिखी 

है । इसमें इन्होंने विभिन्न वर्गों की गणना की है और उनका वर्णन भी किया है। 
इसके अनुसार वैष्णओं या बिष्णु के ञ्नुयाइयों की उन्नीस शाखाए हैं, शैबों या 

शिव के अनुयाइयों की ग्यारह शालाए' है । और शक्त या शक्ति के उपासकों की 

चार शाखाए' हैं । इनके अतिरिक्त कुछ अन्य वर्ग भी है । 

वोष्णव धर्म, अपने कुछ अंगों की दृष्टि से केवल बौद्ध धर्म का नवीन 

संस्करण ही प्रतीत होता है। इसमें भी सभी मनुष्यों तथा जातियों को सैद्धांतिक 

एकता पर जोर दिया गया है और पशु पक्तियों के विनाश करने पर प्रतिबन्ध रख 

गया है । लेकिन इन सिद्धान्तों को केवल एक ईश्वर बिष्णु के प्रति श्रद्धा से सम्म 


घर्म क 


न्धित किया गया है। विष्णु प्रायः सामान्य लोगों द्वारा कृष्ण के रुप में पूजे जाते हैं । 
पौराणिक काल से ही, इन्दावन की गोपियों के साथ कृष्ण की प्रेम लीला सम्बन्धी कथाओं 
ने जन्म लिया है और जन साधारण में फैली हुई है। भारत के सबसे प्रसिद्ध और अग्रगामी 
लेखक बंकिम चन्द्र ने इस बात को पूर्णरूपेण सिद्ध कर दिया है कि महाभारत में कई 
भी इन कथाओं का वर्णन नहीं हे। शिव तथा शक्ति के उपासकों में और भी भ्रष्ट 
सिद्धान्तों एवं क्रिया कलाश्रों का समावेश हैं । 

आधुनिक हिन्दू घर्म फे विभिन्न वर्गों के प्रमुख सिद्धान्त, अपने विविध अंगों 
सहित यही हैं । लेकिन किसी राष्ट्र का चरित्र निर्धारण करने में धार्मिक सिद्धान्तों की 
अपेक्षा धार्मिक रीतियों एवं कर्मकार्न्डों का श्रधिक महत्व होता हे, और जैसा कि हम 
पहले ही कह चुके हैं, धार्मिक रिवाजों और कर्मकरान्डों की दृष्टि से वैदिक काल में तया 
इस काल में बहुत अन्तर पड़ गया है । 

वौद्ध आन्दोलन के पहले हिन्दुओं में, मन्दिरों में मूर्तियाँ रख कर उनकी पूजा 
करने की प्रथा प्रचलित नहीं थी । ऐसा प्रतीत होता है कि मूर्ति पूजा उस समय प्रचलन 
में आई जब वौद्ध धम ही मुख्य धर्म था । हम पहले ही देख चुके हैं कि मनु स्वयम ही 
धार्मिक कर्मकान्डों की दृष्टि से कट्टर पुरातन पन्धी थे । उन्होंने घर की श्रग्निवेदी पर ही 
आहुति करने की पुरानी प्रथा प्रचलित रक्खा था । उन्होंने बहुत ही घृणापूर्वक मंदिर 
के पुजारियों को मदिरा तथा मांस विक्रेताओं के वर्ग में रक्खा था । फिर भी मन्दिरा 
आर मूर्तियों ने जनसाधारण के हृदय में अपना स्थान बना लिया था और छुठों शताब्दी 
तक इन मूर्तियों अथवा मन्दिरों को श्रद्धा एवं विश्वास की दृष्टि से देखा जाने लगा 
था । छुठीं शताब्दी तक मूर्ति -पूजा ने इश्वर पूजा के प्राचीन ढंग का स्थान काफी सीमा 
तक ले दिया था । ईसो के पश्चात्‌ छुटीं तथा आठवीं शताब्दी के बीच के साहित्य में 
कठिनाई से ही ्राहुति श्रथवा यज्ञ का कहीं वर्णन मिलता है, ऐसे यों एव' श्राहुतियों 
का वर्णन अवश्य हैं जो राजा सम्पन्न कहाते थे । इसके विपरीत कालिदास तथा अन्य 
कवियों ने देवालयों तथा उनमें पूजी जाने वाली मूर्तियों का पर्याप्त वर्णन किया है। 


इस प्रकार से, यह परिवर्तन निश्चित रूप से गलत दिशा में हुआ । मूर्ति पूजा 
किसी भी देश के निवासियों के मस्तिष्क पर कोई उच्जस्तरीय प्रभाव नहीं डालती, परन्तु 
भारत में, इस मूर्ति पूजा के साथ कुछ न्य बुराइयों का भी समावेश हो गया । मनु के 
समय तक, वैश्य या जनसमूह अपने देवताश्रों की पूजा अपने ही टंग से कर सकते ये, 
साथ ही अपने घर की अरिन वेदी पर ही वे आहुति भी दे सकते थे। जव पूजा का 
स्थान घर न हो कर देवालय हो गया, तव इन मन्दिरों के पुजारियों की शक्ति ददू गई । 


५१६ प्राचीन भारत की सम्यता फा इतिहास 


जन साधारण के मस्तिष्क पर उनका प्रभाव बढ़ गया, श्री उन्होंने जनता की गर्दन 
एक धोखे की श्र्खला से जकट दिया । लोगों की कल्पना शानदार धार्मिक भव्य भवनों 
तथा चमकती दमकती सजावट में ही बंध गई श्रीर उनमे ग्रन्धचिश्वास का ब्रीज पनपने 
लगा । कविता, कला, शिल्पकला मूर्तिकला, तथा संगोत ने इसमें सहयोग प्रदान किया । 
इस प्रकार कुछु ही शातान्दीयों में राष्ट्र का धन श्रनुप्ठानों पर व्यय किया जाने लगा तथा 
उन शानदार उत्सवो जिनके द्वारा जनता अपने असीम ओर प्रगाद धार्मिक उत्साह, भक्ति 
कम तथा श्रद्धा का बाहरी दिखावा करती थी | तीर्थ यात्राएँ, जो अत्यन्त प्राचीन काल में 
बहुत प्रचलितथी या हम कह्‌ सकते हैं कि इनका अस्तित्व ही नहीं था, अव बृहद्‌ स्तर पर 
संगठित की जाने लगी थी । मन्दिरों की सहायता के लिये भूमि तथा द्रव्य का दान 
दिया जानेलगा । धीरे-धीरे इन मूर्तियों तथा इनके पुजारियों फे प्रति श्रन्धभक्ति का स्प 
घारण करने लगा । भारत वर्ष के बड़े-बड़े नगर देवालयों से पट गए । नए-नए देवताश्रों 
ओर नई-नई मूर्तियों ने पत्थर के देवालयओं में स्थान ग्रहण किया, साथ ही बुद्धिहीन मतों 
अथवा पुजारियों के मस्तिप्क पर भी अ्रपनां अधिकार जमाया ! अगले श्रध्याय में हम 


पौराणिक धार्मिक साहित्य के संक्षिप्त विवेचन द्वारा पीराणिक हिन्दू धर्म की उस व्याख्ा 
का स्पष्टी करण देने का प्रयास करेंगे, जिसे हमने पिछली पंक्तियों में प्रस्तुत किया है। 


इक्यवनवाँ अध्याय 


धामिक साहित्य 
धस शास्त्र 


गौतम, वशिष्ठ, वौद्धायन तथा ग्रापस्तम्त्र के धर्म चन्रं में हमें दार्शनिक काल 
रीति रिवाजों तथा नियमों के सम्बन्ध की काफी जानकारी प्राप्त है । मनु के धर्मशाल्न ने 
भी वौद्ध काल के हिन्दुओं के जोवन के विषय में उतने ही महत्वपूर्ण तथ्यों का विवरण 
दिया है । सौमाग्य से धर्मशास्त्रों की वह श्द्धला पोराणिक काल में भी प्रचलित रही । 
याज्ञ वल्क्य हमे २० घर्मरास्रों की सूची प्रदान करते हैं | बे निम्नलिखित हैं :-- 


१ मनु ५ याञ्चवल्कय ६ आपस्तम्व १३ पराशर १७द्च्‌ 


२ त्रि ६ उसन॑स १० सभवं १४ व्यास १८ गौतम 
रे विष्णु ७ अंगिसर ११ कात्यावन १५ शंख १६ शातातप 
४हारीत दयम १२ वृहस्पति १६ लिखित २० वशिष्ठ, 


पराशर भीं इन्हीं वीस घर्मशस्त्रियों की सूची प्रस्तुत करते हैं परन्तु उसमें विष्णु 
के स्थान पर कश्यप, व्यास के स्थान पर गर्ग तथा यमके स्थान पर प्रचेतस फे नाम 
हैं । इन बीस धर्मशास्रं में से गोतम, आपस्तम्व, जैसा कि हम पहले देख चुके हैं दार्शनिक 
काल में वर्तमान थे और मनु वौद्ध काल के हैं । शेष सोलह घम शाख्री भी प्राचीन 
घर्मशासत्रों पर आधारित हैं, परन्तु अपने वर्तमान स्वरूप में बे पौराणिक काल के या 
मुसलमानों द्वारा भारत को विजय के कुछ शताब्दी वाद के प्रतीत होते हैं । 


ओर यहीं पर हमारी कठिनाई सामने आती है। पौराणिक युग की रीतियों का 
वर्णन करते समय हम विना किसी शंका के इन सोलह घर्मशास्त्रों की सहायता नहीं ले 
सकते, क्योंकि हमें इसका निश्चित ज्ञान नहीं हैं कि इनमें से कौन-कौन अन्य पौराणिक 
युग के हैं और कोन पौराणिक काल के बाद लिखे गये हैं । निस्सन्देद, उनमें से कुछ 


~ 


पौराणिक युग के ही हें, या उससे भी पहले के हैं | परन्तु कठिनाई यह है कि उनमें भी 


५६६ ) 
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मुस्लिम विजय फे बाद कुछ अंश बाहर से जोड़ दिये गये हैं । अन्य ग्रन्थों की भी कई 
प्रतिलिपियाँ हैं, और जिन प्रतिलिपियों का भारतवर्ष में प्रयोग किया जाता है, वे पुरानी 
नहीं, बल्कि श्राधुनिक प्रतिलिपियाँ हैं जो कि मुस्लिम शासन काल में लिविवद्ध को 
गई हैं । कुछ अन्य घर्मशाञ्ज, इस मुस्लिम शासन काल में पूर्णरूपेण लिखे गये प्रतीत 
होते हैं । इस प्रकार, यदि हम धर्मशास्त्रों के श्राधार पर हिन्दुओं के आचारो एवं 
रीतियों का कोई विवरण देना चाहें तो वह विवरण मुस्लिम काल का हो गया न कि 
पौराणिक काल का. श्रोर इस समय हमें श्रावश्यकता पौराणिक काल में हिन्दुओं के 
श्राचारों एवं नियमों की है । इन सोलह ध शास्त्रों पर कुछ विस्तार में विचार करने पर 
यह बात स्पष्ट हो जायगी । 


१ अत्रि--जो प्रतिलिपि हम लोगों ने देखी है, वह एक छोटा अन्य है जिसमें 
चार सो से अधिक श्लोक नहीं है । यह लगातार एक ही छुन्द मं लिला गया है । यह 
पुरातन चेदों के साथ-साथ आधुनिक शास्त्री का भी अध्ययन करने पर जोर देवा है 
(११) यह फाल्गु नदी में स्नान करने तथा गदाधर देव को यात्रा करने का परामश देता 
है (५७) उश जल का पान करने का भी निर्देश देता है जिसमे कि विप्पु एवं शिव के 
चरण्‌ धोये गये हों, श्रर्थात्‌ इनके चरणामृत पान का आदेश देते हैं। यह अन्ध सभी 
म्लेच्छं के प्रति घृणा प्रकट करता है (१८०, १८३।, विधवाश्रों के सती होने की प्रया की 
तरफ भी संकेत करता है (२०५) । इस प्रकार यह स्पष्ट हो जाता हे कि यह शास्र 
मुस्लिम विजय के पश्चात्‌ लिखा गया है यह संशोधित किवा गया है । 


२ विष्ु--ऊपर गिनाये गये सोलह धम शास्त्रों मे से, केवल यही . धम शास्त्र 
गद्य में लिखा गया है, इसलिये यह अधिक पुराना माना जा सकता है । डाक्टर जोली 
ने काठक कल्पसूत के गद्य सूत्र से इसकी निकट समानता. की ओर संकेत किया है और 
;इसमें कोई सन्देह नहीं कि काठक कल्पसूत्र दार्शनिक-काल में लिखा गया है । डाक्टर 
चुलहर (11147) की तरह डाक्टर (]0119) भी मानते हैं कि बिष्णु धम शास्त्र का 
पर्याप्त भाग वास्तव में उसी कल्पसूत्र का प्राचीन धम शास्त्र का ही है | जो भी हो, ऐसा 
प्रतीत होता है कि यह पुराना धम शास्त्र फिर से संशोधित एवं रूपान्तरित किया गया है। 
'डाक्टर घुलहर मानते हैं कि यह पूरा ग्रन्थ विष्णु के किसी उपासक अथवा ` शिष्य द्वारा 
'पुनः संशोधित किया गया था। वे वह भी मानते हैं कि अन्तिम एवं प्रारम्भिक 
अध्याय; जो कि पद्य में हैं,' किसी अन्य तथा कुछ और वाद फे किसी लेखक द्वारा 
लिखा गया था । जिस काल में यह धम शास्त्र इस प्रकार दो बार संशोधित किया 
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गया वह ईसा के पश्चात्‌ चौथी शताब्दी से भ्यारहवीं शताब्दी केचीच में ' मात्रा” जा 
सकता है । ee 
इस प्रकार जैसी आशा की .जा 'सकती (है, इस अन्य का स्वरूप बहुत ही मिश्रित 
प्रकृति का है । इसमें ऐसे अध्याय भी हैं जो कि दार्शनिक काल के शास्त्र कर वशिष्ठ 
एवं वौद्धायन द्वारा उद्धुत किये हुये दिखाये गवे हैं। साव ही इसमें ऐसे अंश भी है 
जो कि हरिवंश एवं अन्य आधुनिक ग्रन्थों से उद्धूत छिये गये हँ । ६५ अध्याय 
में पुराने और शुद्ध काठक मंत्रों का समावेश है जो वैष्णव कमकांड के अनुसार बदल 
दिये गये हैं | इस प्रत्य का ६७ वाँ अध्याय सांख्य तथा योग दर्शन का वैष्णव धर्म 
से सम्वन्ध करने का प्रयत्न करता है, अध्याय ८५ में आधुनिक साप्ताहिक 
दिवसों ( रविवार से शनिवार तक ) तक की गणना क्रो गई हैं जिनका प्राचीन संस्कृत 
ग्रन्थों में से कहीं भी कोई संकेत नहीं मिलता । बीसर्वे अध्याय (३६) ओर ३५ वें 
अध्याय में विधवाओं के सती होने की ओर संकेत हैं । ८२ वें अध्याय में म्लेच्छों के 
राज्य में श्राद्ध करने पर प्रतिवन्ध लगाया गया है और ८५ वां अध्याय लगभग ५० 
आधुनिक तीर्थ स्थानों का विवरण देता है । इस घर्म-के शास्त्र का प्रारम्भिक अध्याय 
क्रमिक श्लोकों में लिखा गया है। इसमें लक्ष्मी के साव क्षीरसागर में शयन करते हुये 
विष्णु के समक्ष पृथ्वी का एक रौन्दर्यमयी नारी के रूप में उपरत होने का वग्न है । 
सम्भवतः इस धर्मशास्त्र के सौ श्रध्यायों में से यह भाग सबसे वाद में लिखा गया । 
इस प्रकार हमारे धर्मशास्त्र प्रत्येक नए धर्म तवा आधुनिक रीतियों के कारण 
"परिवर्तित या संशोधित होते गए हैं । इस क्रिया से ऐसे धार्मिक लोगों की श्रात्मत॒ष्टि 
भले ही हो गई हो पर इतिहासश छे हाथ तो निराशा ही लगती है । 
३-हारीत-- यह भी एक प्राचीन धर्मशास्त्र हैं जो आधुनिक समव में 
पूर्णतः परिवर्तित रूप में प्राप्य है। हारीत का उल्लेख बौदायन, यसिप्ठ श्रार-स्तम्ब 
द्वारो किया गया है जो कि दार्शनिक काल फे धर्मशास्त्र घे । मिताक्षरा श्रौर दाय-माग में 
पराप्य हारीत के उद्घृत अंश शुक्तिमय गद्य में हैं। परन्तु हारीत के धर्मशास्त्र की जो 
प्रतिलिपि हम लोगों ने देखा है, वह शलोक फे रूप में हे, इसकी विषय वस्तु मी आधुनिक: 
हे । पहले श्रध्याव में लक्ष्मी के साथ विष्णु के चीर सागर में शेप नाग की शैय्या पर 
शयन करने की पौराणिक कथा का वर्णन किया गया है। इस अध्याय के श्रनुसार 


~ क 


विष्णु की नामि से एक कमल उत्तन्न हुआ । इसी कमल से ब्रह्मा की उतत्ति हुई मिन्दने 


सृष्टि की रचना की । द्वितीय श्रध्याय में नरसिंह देव की पूजा का वर्णन खिमा गया है। 
चदर्थ अध्याय विष्यपु की पूजा का वर्णन करता है, जब कि सातवें या अन्तिम अध्याय 
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में योगशास्त्र का वर्णन किया गया है। 


याशवल्क्य *--स्टेलर तथा लासेन के मतानुसार याशवल्क्य विक्रमादिल के 
पूर्ववर्ती हैं, परन्तु बौद्ध धर्म फे उदय काल के परवतीं है । पिछले वर्षो मै प्राचीन मारत 
के इतिहास पर बिभिन्न जनों ने जो अनुसन्धान किया है, उससे लोगों ने इसे मान लिया 
हे कि मनु यातो ईसा के पूर्व वाली शता:दी में या बाद वाले शताःदी में हुवे। 
चूंकि याशवल्क्य मनु के वरवर्ती थे श्रतः इनका समय ईसा की पांचवीं शताब्दी में होना 
चाहिये या यों कह सकते हैं कि याशवल्क्य का समय पौराणिक युग के प्रारम्म का समय 
है । याश्वरक्य द्वारा प्रस्तुत विपयों से हमारी यह मान्यता पुष्ट होती है । उन्होंने बोदर 
भिल्लुशियोँ का भी वर्णन किवा हे, अन्य कितने ही स्थलों पर बीद्ध आचारो तया 
सिद्धान्तों का भी वर्णन प्रसङ्भभेद से श्राया है । मनु के अनुसार ब्राहण को चारों कग 
की स्त्रियों से विवाह करने की स्वतन्त्रता है, परन्तु याज्ञवल्क्य ने इस प्राचीन नियम पर 
आपत्ति प्रगट की हे । वैसे भी कई बातों में याशवल्य मनु के समीपतर हैं न कि परता 
चमं शास्त्रों के | अबने सम्पूर्ण विवरण में याशवल्मय पूर्णतया पौराणिक काल कै 
प्रतिनिधि प्रतीत होते हैं | इनका ग्रन्थ तोन श्रथ्यायों में है तथा उनमें करीव एक रहन्न 
श्लोक है । 


५--उसनस--जिस रूप में यह ग्रन्थ श्राज उपलब्ध है, बह श्रति आधुनिक 
की कृति प्रतीत होती है । यह हिन्दुओं फे त्रिदेवों का बर्णन करता है | इसमें सती- 
प्रथा का वर्णन है, समुद्र पार की यात्रा करने वालों की निन्दा है तथा पापियों के लिये 
पानी या श्राग से आत्महत्या का निर्देश है । इस ग्रन्थ में उत्रा देने वाले कितने ही 
विधि, निषेधों का समावेश है तथा श्रनेकानेक प्रायश्चितों ' का वर्णन है । इन सब पर 
विचार करने से. यह ग्रन्थ श्रपेच्षाकृत आधुनिक जान पड़ता है 4 इसमें'नो अध्याय तया 
करीब छुः सौ श्लोक हैं । 


~ आंगिरस--इस नाम की जो कृति हमारे सामने है, उसमें तिहत्तर श्लोकों 
का एक अध्याय, है । यह कृति श्रति आधुनिक है जिसके अनुसार उच्चवर्ण के लोगों के 
लिये नील की खेती करना वनित है । 


७--यम- दाशंनिक काल फे वशिष्ठ ने इसकी चर्चा की है, परन्तु जो यम" 


* पाठकों को स्मरण रखना चाहिये कि याज्ञवल्क्य दो हैं | एक तो प्राचीन, जो 
जनक के पुरोहित वे तथा दूसरे यह हैं, जिन्होंने धम शास्त्र का संकलन किया है । 
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स्मृति या आजकल प्राप्य हैं, वे श्राधुनिक काल को प्रतीत होती हैं। ऐसी दशा में 
वशिष्ठ ने जिस स्मृति को चर्चा की है वह स्मृति यह नहीं मालूम होती | हमारे सामने 
केवल अठहत्तर श्लोकों की एक छोटी-सी पुस्तिका है । अंगिरस की चर्चा भी इसमें 
है । इसके अतिरिक्त इसने धोबी, चमार, नर्तक, केवत और भीलों को ग्रछूत 
माना है । 

८--सम्बतं-- यह एक आधुनिक कृति है जिसमें दो सी से अधिक श्लोक हैं, जो 
महत्वपूर्णं नहीं होते । यम स्मरति की चर्चा करते हुये इस पुस्तक ने भी उपरोक्त कर्म 
करने वालों को अछूत माना है । 

६-कात्यायन--( पाठको को त्मरण रखना चाहिये कि ये वह कात्यायन नहीं 
है जिन्होंने पाणिनी की श्रालोचना की है ) दाशनिक काल का विवरण देते समय हमने 
गोभिल द्वारा प्रस्तुत गहासूत्र को चर्चा की है | ईन सूत्रों में जिन ब्रतों का वर्णन हुआ है 
अथवा ऐसे नियम जो छूट गये हैं, उन सवकी जानकारी देने का प्रयत्न कात्यायन ने 
'किया है । कात्यावन का धर्मशास्त्र अतीत काल का है, इसमें उन्नीस अध्याय है, जिनमें 
पाँच सो श्लोकों को संजोया गया है | इस धम्मशास्त्र में गणेश तथा माताओं की 
उपासनाओरों का वर्णन है | माताओं में गौरी, पद्मा, शची, सावित्री, जया, विजया 
इत्याद हैं । इसमें यह भी स्पष्ट कर दिया गया है कि इनकी मूर्तियों या उज्त्रल 
मोटे बस्त्र पर बने हुये चित्रों की उपासना की जानी चाहिये | इसका बारहवाँ श्रध्याय 
गद्य में है, जिसमें हिन्दुओं की त्रिमूर्ति की चर्चा है। उन्नमर्वे अध्याय में उमा का नाम 
भी आया है । इसके बीसवें अध्याय में वह कथा दी गयी, जिसमें सोता के बनवास में 
होने के कारण राम ने सीता के स्थान पर उनकी ख्वणमूर्ति प्रतिप्ठापति करके यश 
किया था । 

7” ११ -वृहस्पति--इस ग्रन्थ का केवल अस्सो शोको का एक छोटामा प्रन्य 
हमारे सामने है, जो आधुनिक प्रतीत होता है ओर इसमें ब्राह्मणों को भूमिदान देने के 
महत्व का वर्णन है। इसमें पाठको के मस्तिक में यह वात बिटाल देने का प्रयास किया 
गया है कि ब्राह्मण का क्रोध भाजन होने से वड़ा ग्रन्थ हो सकता दै | बृहस्पति के ग्रन्थ 
-का एक प्राचीन अनुवाद मिलता है जो “पूर्व की पवित्र ग्रन्थ माला? के अन्दर्गत प्रका- 
"शित की गयी हे । 

१२ पाराशर निश्चय रूप से यह अन्ध आधुनिझ काल काहे । इसका 
संकलन कर्ता स्वयम ही स्वीकार करता है कि मनुस्मृति सत्यय॒ग के लिये, गीतम स्मृति 
त्रेता के लिये, शंख और लिखित को स्मृति द्वापर के लिये तथा “कली पाराशरस्पूविः?? 
“थात्‌ कलियुग में पाराशर स्मृति ही मान्य है । इसमें जद्दां एक ओर हिन्दू ब्रिमृतियाँ 
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की चर्चा है, वहीं विधवाग्रों फे सती हो जाने की भी चर्चा दै, यद्यपि इस काल में विधवा 
विवाह का भी विवरण मिलता है । पाराशर एस प्रकार की व्यवस्था भी देते हैं। उन्होने 
कहा है कि यदि किसी स्त्री का पति लापता हो गया हो, मर गया हो, साधु हो गया हो, 
देश से निकाल दिया गया हो या नपुसक हो तो वह पुननिर्वोद्ट कर सकती है। इस 
थ में बारह ग्रध्यायों में करीब छुः सी श्लोक है 

३--व्यास--व्यास पाराशर से भी श्रधिक श्राधुनिक हैं । यह सत्य है कि इसमें 
हिन्दू त्रिदेवों का वर्णन है फिर भी सती प्रथा का निर्देश इसकी आधुनिकता का प्रमाण 
हे । अन्य धर्मशास्त्रों में श्र्कूतों की गणना गिनायी गई है परन्तु व्यास की तत्सम्रन्धी 
गणना सर्वाधिक सम्पूर्ण है । मुस्लिम काल में हिन्दुओं की जीवन चर्चा तथा सामाजिक 
दशा का चित्र खींचने के लिये पर्याप्त सामप्री इस अ्न्थ में मिलती है । यह एक छोटा 
सा ग्रन्थ है, जिपर्मे चार अध्याय तथा दो सी श्लोक हैं । 


१४-- शख-विप्यपु की तरह यह धरम्प्रन्व भी प्राचीन है, परन्तु निकट भूतकाल 
में ही इसे फिर पद्म वद्ध किया गया है, यद्यपि दो वित्रण श्रव भी गद्य में है । डा० 
बुहलर का मत है कि यह गद्य भाग मूलतः शंख मूल संस्करण पर से लिये गये वास्तविक 
सूत्रों से ही सम्बन्धित है | शंख का यह मूल संस्करण दार्शनिक काल में ही लिखा गया 
था और सम्पूर्णतः सक्तियों के रूप में ही था विना किसी सन्दे के, यह माना जा 
सकता है कि यह ग्रन्थ अ्रपक्ञाकृत नया है । इसके तीसरे श्रध्याय (सात) में हम 
देवालबो तथा शिव की मूर्ति का उल्लेख पाते हं । चीये अध्याय ( नी) में ऊंची 
जातियों के पुरुषों को शार स्त्रियों से विवाह करने पर प्रतिबन्ध लगाया गया है जब 
कि इस प्रकार के विवाह के लिये मनु अनुमति देते है। सातवें श्रध्याय ( २० ) में 
शास्त्रकार विष्णु के एक श्रौर नाम, वासुदेव का उल्लेख करता है। चौदहवें अध्याय 
में ( १-३ ) में शास्त्रकार सोलह पवित्र स्थानों फे नाम से गिनाता है । इसी अध्याय 
(४) में म्लेच्छों के देश में यात्रा करने या श्राद्ध करने का निपेध किया गया है । परन्तु 
इस नवीन ग्रन्थ में भी विधवा विवाह की अनुमति दी गई है ( ११ वाँ श्रध्याय- 
१३ ) | यह ग्रन्थ १८ श्रध्यायों में विभाजित किया गया है और इसमें तीन सी श्लोक 
सम्मिलित हैं । 

१५--लिखित--जिस रूप में यह हमें प्राप्त है, यह ६२ श्लोकों का एक छोटा- 
सा श्राधुनिक ग्रन्थ है । इसमें देवताओं के देवालयों ( ४), बनारस में निवास करने 
( २१ ) तथा गया में पिंडदान करने का उल्लेख मिलता है । 
१६--दच यह भी सात अध्यायों का एक आधुनिक ग्रन्थ है। यह पुरुषों 


i 
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'एब स्त्रियों के घरेलू जीवन तथा कत्त व्यो का मोहक चित्र प्रस्तुत करता है यद्यपि यह 
चित्र विधवाओं के सती होने (अध्याय ४, २०) की प्रथा के उल्लेख से कुछ गन्दा 
-सा हो गया हे | 


१७ शातातप- अपने वर्तमान स्वरूप मं यह ग्रन्थ भी, व्यास कोतरह ही 
१६ धमंशास्त्रों मं से एक है । यह त्रिनेत्रधारी रुद्र (अध्याय १७, १६) का, विष्णु 
"की पूजा क! (अ्रध्याय १,२२), चार मुख वाले ब्रह्मा की मर्तिका (दूसरा अध्याय ५) 
“तथा हाथ मं दंड लेकर भेंसे पर आसीन यम की मृति (दूसरा अध्या4 १८) का उल्लेख 
करता है । इस ग्रन्थ के श्रनसार विष्णु की पूजा श्री वत्सलाछुत वामुदेव, तथा 
जगन्नाथ आदि से भो की जाती है। इसके अनुसार विप्णु की स्वरणं की मूति' 
बनवाकर इसे त्राभूषर्णो से सजाना चाहिए और पूजा के वाद इस मूति को ब्राह्मणों 
को दान के रूप में दे देना चाहिए (अध्याय २, २२, २५) । नरस्वती,जो कि ब्रह्मा 
की स्त्री है, भी पूजा पाने का अधिकार रखती हैं / अध्याय २, २८ ) । यह ग्रन्थ इस 
चात की राय भी देता है कि पापी से मुक्ति पाने के लिये हरिवंश एवम्‌ महाभारत का 
पाठ सुनना चाहिए (अध्याय २, ३०, व ३७) | इसके पश्चात्‌ हमें गणेश, (२.४४) 
अश्विनी कुमार, (४, १४) कुवेर. (५, ३,, प्रचेतस '५ १०) ओर इन्द्र की (५, १६) 
प्रतिमाओं का उल्लेख पाते हैं । इन समी देवताओं को स्वणु प्रतिमाए बनवाकर तया 
पूजा कर केबल ब्राह्मणों को ही देना चाहिए, ऐसा निद्देस इस थमशान्त्र द्वारा प्राप्त 
डोता हैं | निस्सन्देह इस निर्देश का मुख्य उद्देश्य ब्राह्मणी का अधिकाधिक दान पाने 
की व्यवस्था करना हो हँ । इस ग्रन्थ के अनुसार ऐसे दाना से सभी तरद्र कपार धुल 
जाते हैं ओर समस्त दैदिक, भौतिक, दैविक तथा पारिवारिक विपत्तियो से मुक्ति मिल 
जाती है । यह ग्रन्थ मुस्लिम विजय फे वाद के हिन्दू धर्म के रूप का एक चित्र प्रस्तुत 
करता है, और इसका महत्व इसी कारण से अधिक है । 

इस प्रकार इन ग्रन्थों छे संक्षि अध्ययन से यह स्पप्ड हो जाता है कि पीरागिक 
काल के हिन्दू समाज छी रीति रिवाजों का चित्र प्रस्तुत करन को इष्टि से, याइवलक्य 
ठथा एकाध ओर ग्रन्यो को छोड़कर, ये सोलहों के धर्म शास्त्र लगमग महत्वद्ीन मिद्ध 
होते हैं । इनमें से कुछ ग्रन्थ इसलिये भी महत्वप॒रणं है कि चे मस्लिम शासन के अंतर्गत 
हिन्दुओं के घम एवं रीति रिवाजों का चित्र प्रस्तुत करता है ! 

जिस रूप में आजकल पुराणों कौ प्रतियां प्रात दे 1 वे भी कम या धिक इसी 
कोटि फे हूँ । उनसे हमें हिन्द जन जीवन की प्रइतियों एवम्‌ जीवन क वारे में इतनी 
जानकारी नहीं मिलती, जितनी विभिन्न देवों की मुख्यता के लिये दिवे गवे सामयिक 
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विवादों की । हम जानते हैं कि मुसलिम काल में इस प्रकार के विवाद श्रधिक प्रचलित 
थे । श्रव हमें थोड़ा विचार पुराणों पर भी कर लेना चाहिए | 


पुराण 
विक्रमादित्य महान के दरवार में रहने चाले महान कोप्रकार श्रमर सिंह के 
बिषय में हम पीछे पढ़ श्राये हैं । उन्होंने पुराणों के पाँच लक्षण वताए हैं। प्रायः 
सभी विद्वान इस विषय पर सहमत हँ कि ये पाँचों लक्षण इस प्रकार हैँ: ~ ६- सृष्टि 
का प्रारम्भिक शान श्रथचा ब्रह्मविशान; २--सृप्टि का द्वितीय चरण, श्यर्थात्‌ नित-मये 
संसारों का उदय, विकास श्रववा विनाश, २--देवताशों का बेश बग्न तथा परिवार 
में पिता की प्रधानता; ४-मन्वन्तरों का विवरण श्रौर ५--सूर्यवं शित्रों का वर्णन गौर 
उनकी वर्तमान सन्ताने । जिस रूप में श्राजकज्ञ के ये पुराण प्रप्त हैं, उससे तो शायद 
ही उपरोक्त पाचों “लक्षणों? की पूर्ति होती हूँ । 
पुराणों में तीन बग हैं । कुछ पुराण अठारह हैं, इन्हें ब्रह्मा, शिव तथा विष्णु 
फे तीन वर्गों में विभाजित किया जाता हैं । उनके नाम तथा उनमें लिये गये उन 
श्लोकों की संख्या का विवरण नीचे दिया गया है, जिनका योग करीव चार लाख 
छे हैं । 


वैष्णव शेव ब्रह्म 
विष्णु २३,००० मत्स्य १४,००० ब्रह्मांड १२,००० 
नारद २५,००० कूर्म १७,००० त्रहवैतर्त १८,००० 
भागवत १८,००० लिंग ११,००० मारकन्डेय ६००० 
गरुड़ १६,००० वायु २४,००० भविष्य १४,५०० 
पदूम पूप.,००० स्कन्द्‌ ८१,१०० वामन १०,००० 
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उपरोक्त श्रठारहों पुराणों के सामने लिखी हुई श्लोक संख्याप्रो को ही देख कर 
पाठक इनके बृहदाकार का अनुमान लगा सकते है । इस छोटी-सी पुस्तक में उन 
पुराणों का संक्तिततम्‌ विवरण दे पाना भी एक असम्मव कार्य है। प्राचीन काल छे 
विद्वानों ने इनमें सताब्दियों का श्रम लगा दिया है और परिणाम स्वरूप इन विशाल 
अन्थो में ति प्राचीन धामिक ऐतिहासिक एवम्‌ पारम्परिक गाथाओं का समावेश 
किया है तथा कितनी ही आधुनिक कालीन जातियों, व्यवस्थाशों, रीति रिवाजों एवम्‌ 
विश्वार्सो का अनुपम विवरण प्रस्तुत किया है । अतएव हम उनमें वर्णित मुख्य विषयों 
की नामावली मात्र ही वर्णन कर सकने की स्थिति में हैं । 
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१ - ब्रह्म पुराण--प्रारम्मिक अध्यायों में सृष्टि का वर्णन देने के पश्चात्‌ 
सूर्य वंशीय एवं चंद्रतशोय राजाओं की वशात्रली का वणन कृष्ण के समय 
तक का दिया गया है। इसके बाद संसार का बर्णन दिया गया है, फिर उड़ीसा 
का वरण'न है, जिसके सुन्दर वार्गो, सूर्य शिव तथा जगन्नाथ जी के मन्दिरों का बण न 
है । इसके आगे कृष्ण का जीवन वृत्त दिया गया है, जो विष्णु पुराणों में दिये गये 
तत्सम्बन्धी विवरण से शब्दशः मिलता है। इस पुराण की समाप्ति योग के वर्णन 
से होती है । 

२--पद्म पुराण--स्कन्द पुराण के वाद सर्वाधिक विशाल पुराण पद्म पुराण 
ही है। इसमें पाँच भाग हैं, जिनके नाम इस प्रकार हैं (१) सृष्टि, (२) भूमि, (३) 
स्वर्ग, (४) पाताल तथा (५) उत्तराखण्द । सृष्टि खन्ड में ब्रह्म विज्ञान का वर्णन 
करने के पश्चात्‌ पितृसत्ताक परिवारों का वर्णन तथा राजवशों का इतिहास है 

धीर इसके वाद अजमेर स्थित पुष्कर झील की पवित्रता का बण न करने क पश्चात्‌ 
इस तीर्थ की यात्रा का निर्देश किया गया है । भूमि खन्ड मं एक सी सत्ताइस अध्याय 
है, जिनमं मुख्य रूप से तीर्थो का महात् वर्णित है। इन वर्ण नो में अनेकानेक 
श्रद्धास्पद्‌ व्यक्तियों के नाम भी श्राये हैं । साथ हो तीययोग्य स्थानों का निदेश है। 
इसके वाद हमारी पृथ्वी का वर्णन हैं । स्वर्ग लन्ड म वैकुन्ठ को बिष्णु का स्थान 
मान कर उसे सबसे ऊँचे स्तर पर स्थित माना गया ६1 इनमें विभिन्न वर्ण फे लोगों 
के लिये तथा विभिन्न आश्रय के लोगों के लिये शिष्टाचार तथा जीवन क्रम निदे शित 
किया गया है, साथ हो कितनी ही गाथाये भी दी गई हे, जा ्रथिकांशतः ग्रधुनिक 
ह । पाताल खन्ड में हमें नाग लोग का परिचय मिलता है । इस खन्ड मं शेप नाग 
ने स्यम्‌ ही रामकथा का वणन किया है, जिसके च'द कृष्ण की इम पुराण का 
उत्तरखन्ड शायद अपेक्षा कृत नया है, इनका झुक्काद स्पप्ट हो वैष्णवो की ओर 
अधिक है, विप्णु-भक्ति प्रवित्त क्या है या विष्णु में किस प्रकार की श्रद्धा रखनी चाहिये 
वप्णुब को किस प्रकार का तिलक तथा शारीर पर किमी प्रकार के चिन्हो का प्रयोग 
चाहिए, विष्णु के बिभिन्न अवबतारों की गाथाये हैं दधा इम बात की व्यवस्था दी 
राइ ह कि विष्णु को मृतिया किस प्रकार बनायी जानी चाहिए | यह सभी दाने शिव 
के; द्वारा उनकी प्रिया पावती की डनार गयी है | शन्त मवे दोनों ही दिप्णु उपासना 
करत हैं तथा इसके वाद इन विशाल प्रन्ध चा समाग हा जाती ह 


ड 1 ल्‌ ९ 


1 इस पुनाश में 


प्रकार कैं वण न प्वश्य ही इच्छिम विद के दाद जोड़े गये है, एना अतात होता 
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है । उस पुराण के प्रारम्मिक विवरणों में भी लेको का नाम श्राया है और कहा 
गया है कि भारत में म्लेचों को उन्नति हो रही है ।-डा० बिल्सन के अनुसार इस 
पुराण का उत्तर जन्ड पनद्रहती या सोलहर्बी शताब्दी में लिखा गया है । 

३-~बिष्णु पुराण-यह पुराण छुः भागों में विभाजित है । पहले माग में विषु 
एवम्‌ लच्मी फे सम्बन्ध में अनेक गाया दी गयो है । ये इन गायाग्रो में धू व तथा प्रहलाद 
की भी कथायें दी गई है । द्वितीय भाग में सप्तद्वीप तथा सप्तसमृद्र सद्दित इस पृथ्वी का वर्ण न 
दिया गया है जिसमें भारतवः तथा उसके दक्षिण के भूभागो का भो विवरण दिया गया 
हे । इसके पश्चात्‌ सूर्य, चन्द्रमा तथा शेष ग्रहों का विवरण है । तृतीय भाग में वेद की 
चर्चा है तथा यह बतलाया गया है कि द्वापर युग में कृष्ण द्वौवापन ब्यास ने वेद 
को चार भागों मं विभाजित कर दिया । फिर ग्रटाहराँ पुराणों की नामावली देकर 
चतु'वर्ण्‌ के लोगों द्वारा किये जाने योग्य कार्यो का विवरण प्रस्तुत किया गया ई। 
साथ ही चारों ्राश्रमों के करने योग्य व्रतो, उपासनाग्रों एवम्‌ श्राद्द-कर्मादि का बिलत 
वर्णन [या गया हे। अन्तिम अध्याय में बौद्धों एवं जेनियों की निन्दा है। चतुष 
भाग में सूर्यव'शी एवं चन्द्रव शो राजाओं का वर्ण न है तथा ग्रन्त में मगघ के राजाग्रो 
की बही सूची दी गई है, जिसे हम चतुर्थ काल ग्रर्यात्‌ बौद्ध काल के तृतीय ग्रभ्याय 
में दे चुके हैं । पांचवें भाग में कृष्ण के चाल चरित्र गोपियों के सङ्क में को गई अनेक 
क्रीडाओं एवं उनके जीवन के अनेक श्रन्य पत्तों का सविस्तार वश न किया गया है। 
छुठवे भाग में ( जो अन्तिम भाग भी है ) यह व्यवस्था दा गयी है कि विना जाति वय 
का विचार किये ही कोई व्यक्ति केवल विष्णु की भक्ति द्वारा ही मोच प्राप्त कर सकता 
है। योग फे वण न एवं मुक्ति की व्यख्या फे साथ इस पुराण को समाप्त किया 
गया है । > 


४ वायु पुराण--इस पुराण को शिव पुराण और शैवपुराण भी कहते हैं । यह 
पुराण चार भागों में विभक्त है पहले भाग में सृष्टि का उद्भव एवं जीवधारियों के 
विकास की कथा है। द्वितीय भाग में भी थे विषय चालु रहते हैँ, जिसमें विभिन्न 
क्यों का वण न करते हुये अनेक पितृसत्ताक परिवारों का वर्णन दिया गया है। साथ 
ही इस ब्रह्मोड का एव' अनेक मवन्तरों की गाथाओं का वणन दिया गया है तथा 
शिव की प्रशंसा में भी अनेक कथाओं को प्रस्तुत किया गया है । तृतीय भाग में विभिन्न 
जीवों का विवरण है, जिसके साथ-साथ सूर्य स्वम्‌ चन्द्रव'शी राजाओं के विवरणों के साथ 
अनेक अन्य राजाओं का भी विवरण दिया गया है । चतुर्थ या अन्तीम भाग में योग की 
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महत्ता के वणान के बाद कहा गवा है कि वोगि जन का परम साध्य है शिव में लीन 
ह जाना | 

५--श्रीमदूभागवत पुराण -इस पुरुण को लोग प्रायः भागवत पुराण ही 
कहते हैं | यदि सारी हिन्दू जाति नहीं तो कम से कम वैष्ण्वो की दृष्टि में यह पुराण 
सर्वाधिक पवित्र पुराण है । समो पुराणों की तरह इसका भी प्रारम्भ सृष्टि के उद्भव 

होता है | इसके अनुसार बासुदेव डी सर्व शक्तिमान्‌ एवम्‌ सर्जक है, यह सारी 

रचना उन्हीं की माया हे । यह पहला पुराण है जो समी हिन्दू जातियों के साथ-साथ 
म्लेच्षों को भी बासुदेव की भक्ति का अधिकारी ऊहता हे। वैष्णवो का यही परम 
सिद्धान्त हैं । तृतीय स्कन्ध में ब्रह्मा की उत्पत्ति का वर्णन है, विष्णु घृत वाराह्मावतार 
का वर्णन हैं | तथा माख्प दर्शन को प्रतिपादित करने वाले कपिलावतार का वर्णन 
है । चतुर्थ नवम्‌ पंचम स्कन्ध में ध्र ब, वेयु, प्रिय, तथा भारत कै जोवन वृत्त दिये गये है । 
छुटवें स्कन्ध में बिष्णु कों उपासना का प्रचार छिया गया है तथा कन्ध मं प्रहलाद 
की कथा प्रस्तुत की गई है | ्र्ठम स्कन्ध मी विविध गाया का भण्डार है। नवम्‌ 
स्कन्ध में सूर्य तथा चन्द्रवंश का वणुन हे । दशम्‌ स्कन्ध ही इस पुराण का सर्वाधिक 
मुख्य भाग है , जिसम कृष्ण का जीवन श्राद्योपान्त दिया गया ६1 एकादश स्कन्ध 
में यादवों के विनाश एवम्‌ कृष्ण के वेकुन्ट चास को ऊघा प्रस्तुत की गयी है । 
स्कन्ध में राजाओं की नामाबली विष्णु पुराण की दी तरह दो गयी है ओर यही इस 
पुराण का अन्तिम स्कन्ध है । 

६--नाग्द पुराण--इस पुराण म विष्णु के अनेक स्तवन हें ओर ऐसी 


गाथावें दी गई हें जो हरि के प्रति समप्ण को भावना को उम्म देती है । इमी से 
मिलती जुलता एक अन्य कृति भी है, जिसे वृहद्‌ नारदीय पुराण कहत है । इसमें विष्णु 


को अनक स्तृतियाँ हैं तथा धार्मिक आचारों एबम संम्कारो के पालन के कहें निर्देश 
ह, साथ सी अनेक गाथायें भी सदाविप्ट हैं! ये दोनों ही कृतियाँ आधुनिक प्रतीत 
होती है । डा० बिल्सन का मत है कि ये इतियाँ घ नहीं हे जनको गणना श्रप्दादश 
पुराणों में है। 
ऽ-मारकन्डेय पुराण -इस पुराण में ऋदविरांश गाथाये ही गाथाये हैं । बृत्रा- 
सुर वघ की कथा, वल्देव के प्रायश्चित की क 
र विश्वामित्र के वमनस्य एवन्‌ संवर्ष का समूची कया देने 
पाप तथा नरक का विवरण दिया गया ह | इसके पश्चात सृष्टि के उद्भव का एवम 
मन्बन्तरों का विवरण दिया गया है । भविष्य मं छाने वाले मन्वन्तर के वर्शुन में 
दुर्या के क्रिया कलापों का वर्णान सविस्तार दिया गया है और इमी के माध्यम से 
फा०- ३४४ 
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खंडी या दुर्गा की उपासना करने की प्रेरणा दो गयी है । दुर्गा सप्तशती इस पुराण का 
ही एक अंश है जिसका पाठ भी हिन्दुओं फे घरों तथा मन्दिरों में प्रायः होता 
रहता है । 

८ - अग्निपुराण--इसके प्रारम्भिक प्रष्ठों में विष्णु के अबतारों का वर्न 
है । इसके बाद धार्मिक कृत्यों का वर्णन दिया गया है, जिनमे से श्रधिकांश कृत्य तांत्रिकषो 
के हैं और शेप शैचों के हैं । इसमें पृथ्वी और ब्रद्मांट का भी वर्णन दिया गया है । इसके 
पश्चात्‌ राजा के कर्तव्य निर्देशित किये गये हैं, दु फे नियम बताये गए हं, विधियों 
का वर्णन है ओर वाद में वेदों श्रीर पुराणों करा विवरण दिवा गया हे। बंशावलियोँ 
संच्चिप्त रूप में ही दी गई हँ । इन विपयों के श्रतिरिक्त इम पुराण में ग्रौप्रधियौं कौ 
चर्चा भी है ग्रौर पिंगल शाख की भी । 


६--भविष्य पुराण--ठप्टि के उदव के वर्णन के वाद संस्कारों का वर्णन 
देकर विभिन्न वर्ण के लोगों के कर्तव्य एवम जीवन क्रम सम्बन्धी निर्देश दिये गये हैं। 
इन सब में तिहाई अंश समाप्त हो गवा है । इसके बाद का विवरण कृष्ण्‌, उनके पुत्र 
साम्व, वशिष्ठ, नारद तथा व्यास के वार्तालाप के रुप में है जिसमें सूर्य के महत्व का 
दिग्दर्शन कराया गया है । इसे भविष्योत्तर पुराण भी कहते हैं जो भत्रिष्य पुराण की ही 
भाँति है । 

१०--ब्राह्मवेवतं पुराण- इसके चार भाग हैं, जिनमें ब्रह्म, देवी, गणेश तया 
कृष्ण के कार्यों का बर्णन है । इस पुराण की मूल व्यवस्था को जैसे उलट पुलट दिया 
गया है । इसका वर्तमान रूप साम्प्रदायिक है । इसमें कृष्ण को ही सर्वाधिक मान्यता 
दी गयी है पुराण के अ्रधिकांश पृष्टों में वृन्दावन का वर्णन है। कृष्ण की संख्य 
स्तुतियाँ हँ । राधा एवम गोवियों के प्रेम का उबा देने वाला विस्तृत वर्णन है । 


११--लिंग पुराण - यह कृति स॒ष्ठि के उद्भव वर्णन से प्रारम्भ होकर, शिव 
को स्रष्टा मानती हुईं आगे बढ़ती है | सृष्टि के अवकाश चण में लिंग का उदय होता 
है तथा ब्रह्मा और बिष्णु इसके सम्मुख विनत होते हें । लिग से ही वेद उत्पन्न होते हैं, 
ब्रह्मा तथा विष्णु चमत्कृत होकर शिव की महानता स्वीकार करते हैं । फिर सृष्टि आगे 
बढ़ती है, भागवत पुराण के चौवीत श्रवतारों के समान ही शिव के अट्टाईस वतारे 
का वर्णन है, फिर ब्राह्मांड का वर्णन दे कर कृष्ण के समय तक के राजवंशों का बण 
है। धार्मिक रीतियों, इत्यों; स्तवनों तथा गाथाओं को प्रस्तुत करने के पश्चात्‌ पुराण 
समाप्त होता है तथा स्त्र ही रहस्यवाद एवम अ्रध्यात्मवाद से ओत-प्रोत है । 
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१२--वाराह पुराण--थह सारा पुराण हो विष्णु को स्तुतियों तथा उनक्रे प्रति 
सर्वस्वार्पण की भावनाओं से मरा पड़ा है, वीच-बीच में धार्मिक गाथायें आती गयी है । 
वेष्णव तीथों के वर्णन के पश्चात्‌ इस कृति की समाप्ति होती है । 

१३-स्कंद पुराण - विशालतम पुराण हे, तथा छोटे-छाटे टुकड़ों में बैँटा हुश्रा 
है, योग जिनका इक्यासी सहस्त्र श्लोकों का है । काशी खंड मं वनारस के शिवालयों का 
वर्णन है जिसमें शिवोपासन विधि को गाथाओं के माध्यम से समझाया गया है 
उत्कल खंड में जगन्नाथ जी सहित उड़ीसा का माहात्य हैं । जो वेष्णुत्र विद्वानों द्वारा वाद 
को जोड़ा गया ज्ञात होता है । स्कंद पुराण मूलतः शीत्रों का है, परन्तु यह वर्णन वेष्णवों 
के पुराण से सम्वन्धित हैं । इसमें इन खंडों मं कितनी ही संदितायें तथा अनेक महा- 
त्म्य दिये गये है | 

१४--वामन पुराण्‌--विषणु के वामनावतार का विवरण प्रस्तुत करता है, लिंग- 
पूजन का भी विधान है, परन्तु इसका मूल उद्देश्य तीथों की महानता प्रदर्शित करना ही 
है, अतएव इस पुराण में अधिकांश माहात्म्य ही दिये गये हैं। दच फे यज्ञ माहात्म्य, 
मदन-दहन के वृत्तान्त फे वाद उमा का शिव के संग विवाह के वंन क्रम में कार्तिकेय 
जन्म का वर्णन किया गया हे । वलि की महानता तया विष्णु द्वारा उनके नियंत्रण की 
कथा में अनेक तीथा का माद्दाख्य भी सम्मिलित है 

१५, -कूर्म पुराण--में मूलतः कूर्मावतार का वर्णन है, फिर भी वर्गीकरण में 
यह शैव पुराणों के न्तर्गत श्राता है, क्योकि दसके अधिकांश भाग में शिव तथा दुर्गा- 
पूजन का विधान है । प्रथम भाग में सृष्टि के वर्णन के बाद, सूर्य ण्यमू चंद्रवर्शियों का 
इतिहास है जो कृष्ण्‌ के समय तक का है। इसके बाद ब्राह्म यगन के साथन्साथ 
मन्वन्तरों का वर्णन है । वीच-बीच में माहेश्वर के स्वन हैं और कितनी ह शाय 
गाथाये हैं । द्वितीय भाग में वेदिक रीतियों से शिव- सानब्निध्य की प्राप्दि छा ढग बताया 
राया है । 


१६--पस्स्य पराण -भत्त्यादतार से प्रारम्भ होता हैँ। शानथ ट्राम का 


गे इसमें भी हे जो ओल्ड देस्टामेटः की ना आरा की गाया से निदती तुखदी 
हे । इसमें विप्णु हो मनु को तथा सृष्टि के बीड को नन्व छर धारण कर, इचाद 
हैं । मत्य एवम्‌ मनु का वतालाप प्रारम्भ हाता है न्य हव दा वरान 


करता है । सृष्टि के उदनव के साथ-साथ राजव बा नी बगुन हद 
दायों की रीतियों एन है। दष्णव गाथाद्ो 
म 


1 
माद्दावय भी विये गये रै, मिनन 
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वर्णन के वाद मूर्ति रचना का विधान बनाया गया है तथा राजाश्रों द्वारा दिये गये दान 
की महानता का वर्णन है । 

१७--गरुढ पुराण--सुष्टि के संच्षिप्त वर्णन मे प्रारम्भ होकर, धार्मिक 
कृत्यों का विधान वर्णन करती हुई यह कृति, तात्रिको द्वारा की गयी प्रार्थनाश्रों का 
चरण न करती है तथा ज्योतिष शास्त्र, सामुद्रिक शास्त्र तथा श्रीषधि इत्यादि का विवरण 
दिया गया है | यद्यपि इसका नाम गरुड़ पुराण है, फिर भी गरुड़ के जन्म का इसमें 
कोई विवरण नहीं दिया गया है , इससे यह सम्भावना पायी जाती है कि यह मूल पुराण 
नहीं है । 

१८ - ब्रह्मांड पुराण स्कन्द्‌ पुराण के हो समान बह पुराण भी टुकड़ों में ही 
प्राप्त है । इसीलिये कितने ही लेखकों ने ब्रीच-त्रीच में श्रपना वल लगाया है । विद्वानों का 
कहना है कि थ्रध्यात्म गमायण इसी पुराण का अंश है। 

ऊपर की पंक्तियों में श्रठाहरों पुराणों का जो संच्षित्त विवेचन प्रस्तुत क्रिया 
गया है, उससे इन पुराणों की प्रवृत्ति का अनुमान तो लग ही जाता है। ये अगरहों 
कृतियाँ या तो मूलतः पौराणिक काल में लिखी गयौं या इसी काल में नवोन संत्तरण 
लिखे गये जिसके कारण अत्यधिक चेपक सम्भव हो सके | जत्र अलवेबनी र्‍्ययारहवो 
शताब्दी में भारत में आया तो उस समय ये सभी पुराण प्राप्त थे। परन्तु इसमें कोई 
सन्देह नहीं कि उस समय के बाद भी इनमें अत्यधिक संशोधन एवम्‌ परिवर्द्धन हुआ है। 
शैबों और वैष्णवों ने इस परिवर्धन में अत्यधिक योग इसलिये दिया कि उनके देव 
विशेष ही प्रमुख माने जाँय । इस काल में वेसे मी शिव का प्राधान्य निर्विवाद था) 
क्योंकि सर्वव इनके ही स्तवन, इनका ही माहात्य तथा इनके ही शिवालय मिलते 
हैं । कृष्ण को तो शायद कालिदास, भ;रति, भवभूति तथा वाणभट्ट इत्यादि देवरूप में 
जानते भी नहीं थे । बिन्णु की प्रमुखता तो वाद में स्थापित हुई । माघ एवम्‌ जगदेव 
ने ग्यारहवीं तथा वारहवीं शताब्दी में उनका यश गान किया झर इस प्रकार समूचे 
मुस्लिम काल में कृष्ण ही का प्राधान्य वना रहा । गोवियों के साथ कृष्ण की कीड़ा तया 
तांत्रिक पद्धति से शिवोपासना का प्रचार भी मुस्लिम काल की देन है । इसीलिये इन 
पुराणों में प्रस्तुत विवरण के आधार पर पौराणिक कालीन हिन्दू-गन जीवन का वणन 
करना भ्रमपूण होगा । 

इन अष्टादश पुराणों के साथ-साथ इतने ही उपपुराण भी बताये जाते हैं, परन्तु 
इस विषय में विभिन्न विद्वानों द्वारा प्रस्तुत की गयी सूचियाँ मतभेद पूण हैं। ये उप- 
घुराण सम्भवतः मुस्लिम काल की देन हैं । इन उपपुराणों में प्रमुख है 'कालिका' जो 
शिव की स्त्री से सम्मन्धित है और शाक्तों का पुराण है। इसमें दक्ष के यश में 
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सती के भस्म होने का वृत्तान्त वर्णित है, जिसमें कहा गया है कि शिव अपनी स्त्री का 
शव लेकर सारे संसार में घूमे तथा उनका अंग प्रत्यंग स्थान-स्थान पर शिरता गया, 
इसीलिये ये स्थान विशेष पवित्र माने गये हैं । आज भी इन द्वादशा ज्योति लिंगों के स्थलों 
पर प्रतिवर्ष लाखों तीर्थ यात्री पुण्यार्जन के हेतु आते जाते रहते है। वेद गान करने वाले 
ऋषियों के सन्तानों की धार्मिक प्रणालियां एवम्‌ रीतियाँ इसी प्रकार की हैं । 


तन्त्र 

मुस्लिम कालीन हिन्दू प्रवृत्ति इससे भी अधिक कुपंघ का अवलम्बन करती है। 
दार्शनिक काल की योग साधना का स्थान तंत्र साधनों ने ले लिया, जिसमें नाना प्रकार 
के अनेतिक यौन सम्बन्धी कामों को अविवेक पूर्णं ढंग से अपनाया गया । तांतिकों ने 
सुरा-सुन्दरी के उपभोग द्वारा भी सावुज्य प्रात की वात को आगे बढ़ाया। भवभूति ने 
भी कुछ इस प्रकार का वर्णन आठवीं शताब्दी में किया था परन्तु इस समय तक इ 
पन्थ में अत्यधिक विक्कति श्रा गवी थी ! वे तंत्र विदेशी शासन के कुपरिणाम स्वरुप बड़े 
ही अविवेक पूर्ण ढंग से हमारे सामने श्राते हैं | अमानवीय शक्तियों की प्राप्ति के लिये 
जो विभिन्न पंथ अपनाये गये, वे सबके सव स्पप्टतवा गठित है । आश्चर्य तो यह है कि 
ये सब अविवेकतायें हुई! शिव तथा उनकी पत्नी शक्ति के नाम पर । तंगरों की संख्या 
चौसठ कही जाती है । हमने उनमें से कुछ को देखा जो करकन्ते से प्रकाशित हुई हैं । 

प्रज्ञान ही विश्वास है ओर निर्वलता ही शन्ति फे पीछे दौदती हैं छीर जत्र 
अंधविश्वास पूर्ण अशानता एवम्‌ तज्जनित निर्वलता शक्ति प्राप्ति झा प्रयत्न करती दै तो 
ऐसे ही अनथों की सृष्टि सम्भव होती है । ईश्वर ने जिन साधनों को पाने का श्रविकार 
केवल सश्क्तों, समथों एवम्‌ ज्ञानियों फे ही लिये मुरक्तित रक्वा है, उन्हें प्राप्त करने का 
प्रयत्न जब निर्वलो, असमर्थों एवम्‌ अशानियों द्वारा प्रारम्म होता हे, तव ऐसा हो श्रनर्थ 
उपस्थित होता हे । मुस्लिम कालीन हिन्टुश्रों की तंत्र साधना उस विद्टत मतिष्क का 
परिचायक हे, जो श्रज्ञानता, अंधविश्वास एवम दासता की वेड़ियों में छकड़ा हुश्रा था, 
परन्तु प्राधान्य प्राप्ति की इच्छा रखता था । इस प्रकार की विट्टति तमी मम्मव होती है 
जब राष्ट्रीय जीवन समाप्त हो जाता है, राजनेतिक जागृति लुम हो दावी दै तया शान 
का दीप बुझ जाता है । 


बामनवाँ अध्याय 


€ 
व॒सु 


पिछले भाग में हम देख चुके हैं कि राजाश्रों एवम्‌ घुरोहितों के अतिरिक्त जो भी 
आर्य मारत में थे, वे अपनी संगठित शबस्था में ये । वौद्ध काल तक यही अवस्था रही 
और आयौं का विभाजन पेशे पर आधारित उपजातियों में नहीं हुआ था । पौराणिक 
काल में विभाजन की प्रवृति को वल मिला, क्योंकि इसी काल के साहित्य में विभिन्न 
उपजातियों के वीच स्पप्ट विभाजन रेखायें दिखाई पढ़तो हैं। फिर भी इस काल का 
साहित्य यह नहीं कहता कि उपजातियों का यह विभाजन पूर्णता को पहुँच चुका 
या। हम यह कह सकने को स्थिति में हैं कि आर्य जाति तत्र भी सुसंगठित थी । ब्राह्मण 
पौरोहित्य का कार्य करते थे, ज्ञत्रिय राजकाज देखते थे, तथा वैश्य लोग नाना प्रकार के 
व्यवसायों में रत रहते थे । व्यवसाय जनित जातियाँ तो मुसलिम विजय के चाद फे समय 
में अस्तित्व में श्रायीं, जत्र दिन्दुश्रों का राजनैतिक तथा राष्ट्रीय जीवन नष्ट-भ्रष्ट हो गया | 

कहने की आवश्यकता नहीं है कि हम इस शअ्रध्याय में याशवलक्य फे श्रतिरिक्त 
उन्हीं दो एक धर्म शास्त्रों का सहारा लेंगे, जो पौराणिक काल के हैं । मुस्लिम कालीन 
धम शास्त्रों पर भरोसा करना युक्ति युक्त नहीं होगा । 

पौराणिक काल के सभी धम'शास्त्र चार बणों की ही बात करते हैं श्रर्थात्‌ 
प्राह्मण, त्रिय, वेश्य और शूद्र । प्रथम तीनों वर्णो के लोगों को श्रव भी सम्पूरणं धार्मिक 
कृत्यों को करने का पूण अधिकार था श्रौर वे तीनों ही वेद का अ्रध्ययन कर सकते 
थे | ब्राह्मण, क्षत्रियों और वैश्यों का कार्य क्रमिक रूप से यह या कि वे वेदे पढ़े पढ़ावें, 
युद्ध कार्य तथा राजकाज देखें, जानवर पालें और कृषि कार्य व व्यापार कार्य करें। 
उनेंके जीवन के क्रम का यह आदर्श था कि प्रा्ण'भिच्षा द्वारा जीवन यापनं करके 
अपने जीवन को परोपकार के कायों में लगावे, सत्रि लोग सबको शान्ति व्‌ सुरदा 
मंदोन करें और वैश्य लोग सवका भरण पोषण करें (विष्णु पुराण २) सूद्रों का आदश 
था कि वे सब की सेवा करें और अपना जीवन विभिन्न प्रकार के कला कौशल पूण 
व्यापार से करें } 

याशवल्क्य ने वतलाया है कि विभिन्न वाँ के स्त्री पुरुषों के संयोग से किस प्रकार 


( ५३४ ) 
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नई-नई उपजातियों का निर्माण हुआ । उनके द्वारा तेरह उपजातियों का विवरण इस 
प्रकार है :-- 


पिता माता के संयोग से जो उपजाति श्रस्तिल में 


ब्राह्मण्‌ क्षत्रिय मूर्धाभिषिक 
२२ वेश्य श्रम्वप्ठ 
2? शूद्र निषाद या पारशव 
क्षत्रिय वैश्य माहिप्य 
१३ शटर उग्र 
वेश्य शद्ग करन 
क्षत्रिय ब्राह्मण सूत 
वैश्य २२ चेदेहक 
शूद्र १ चांडाल 
वैश्य क्षत्रिय मागघ 
शूद्र 2 क्त्री ( च्चत्रिय नहीं ) 
29 ॐ वश्य श्रायोगव 
माहिष्य करन रथकार 


इस स्थल पर यह कहना आवश्यक ही ह कि यही उपजातियाँ श्राज की 
व्यावसायिक जातियाँ हें । यह दूसरी बात है कि वाहर से आयी हुई घ्न्य जातियों फे 
संसर्ग से और भी अनेक जातियों का उद्भव सम्भव हो सका, भले ही उनकी गणना 
रायो में नहीं की गयी । ऐसा प्रतीत होता है कि याशवल्क्य को इस प्रकार के सम्मिश्रणं 
का पता था क्योंकि उपरोक्त वर्गौकरण के तुरन्त वाद ही बे कहने हँ कि निम्न वर्गाय 
जातियाँ अपने कर्मानुसार पाँचवें या सातवे युग (पीदा) मे उच्च वग में स्थान पा 
सकती हैं । 

इस प्रकार की मिश्रित उपजातियों से हमें व्यवसाय जनित उएदादियों पे 
उद्भव का पता नहीं चलता । इस विषय का पता ता पुराणों के ग्रष्य३न से ही चल 
सकता है । 


मनुस्मृति में कायस्थों का कोई वर्णन नहीं मिलता, शायद इसलिये कि दौड 
काल में यह आवश्यक नहीं था कि प्रत्येक न्यायालय में लिपिझ ( क्लर्क ) लोग निदुनः 
ही किये जापेँ । कार्यालयों में नी प्रति लिपिकार आवश्यक नहीं थ। पौरा एक कप्ल में 


लिपिको एवं प्रतिलिपकारों को संख्या श्रद्यघिक एवं प्रभाव एर थी। न्यायालयों में 


न्यायाधीशों के साथ, में सरकारी प्रपत्रौ को प्रमाणित करने छे लिये सम्पूर्ण दिधि विधान 


५३६ प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


का पालन करने. कराने फे लिये उनकी श्रावश्यकता होती थी | श्रब ऐसे लोगों को ऊँचे. 
पद्‌ भी मिलने लगे थे | विशेष कर आर्थिक विषयों में, प्रजा पर कर लगाने में, राज्य का, 
लेखा विभाग सँभालने में तथा वर्तमान के राजस्व मन्त्री की सारी जिम्मेदारियों को 
सँभालने फे लिये उनकी ग्रावश्यकता पढ़ा करती थो । मृच्छुकटिक में न्यायाधीश के 
लिपिक का वर्णन श्राया है । कल्हण ने काश्मीर में लगान वसूल करने वाले कायस्यों 
की चर्चा की है | ब्राहाण लोग कायस्यो से रुष्ट रहा करते थे क्योंकि कर वसूल करने 
में वे किसी की भी रियासत नहीं करते थे । कल्हण स्वयं भी कायस्थों की निन्दा करता 
है । चाहे इनका मूल जो भी हो, पौराणिक साहित्य में कायस्थों की गणना प्रभावशाली 
वर्ग में की गयी है । हो सकता है कि ये कायस्थ पहले फे क्षत्रिय या वैश्य रदे हों, 
क्योंकि ब्राह्मण लोग उन दिनों ऐसे पदों को स्वीकार ही नहीं करते थे । मुस्लिम विजय 
के वाद कायस्थों की एक सर्व. नवीन उपजाति ही बन गयी । 

याशवल्क्य ने राजधर्म का विवरण करते हुये कहा है कि राजा को चाहिये कि 
बह चोरों, ठगों, छुटेरों ते विशेष कर कायस्थो से प्रजा को सुरक्षा प्रदान करें । ऐसी 
दशा में कायस्थों को लगान वसूल करने वालों का ही ग्रर्थ प्रहण करना अधिऋ उचित 
हो गया, वयोंकि आज भी लगान वसूल करने बाले प्रजा के प्रेमपात्र नहीं होते । याशवल्वय 
ने अपनी मिश्रित उपजातियों की सूची में भी कायम्थों का वर्णन नहीं किया है इन सतर 
चातों से पता चलता है कि कायस्थ कार्य विशेष करने वालों का वर्ग था, न॒ कि कोई 
भिन्न उपजाति | 

विष्णु पुराण में राजकीय प्रपत्रों के तीन वर्ग बताये गये हैं (१) राजाद्वारा 
प्रमाणित (२) साक्तियों द्वारा प्रमाणित तथा (३) ग्रप्रमाणित । लेखक का मत हैं कि 
वही अपत्र राजा द्वारा प्रमाणित माना जाता था जो राजा द्वारा नियुक्त कायस्थ के दवायों 
लिखा गया हो तथा उस पर स्वयं उसके हस्ताक्षर हों । इस स्थल पर भी कायस्थ एक 
पद मात्र होता है, न कि कोई उपजाति । डा० जोली ने कायस्थ शब्द को क्लर्क के बर्थ 
में अहण किया है! 


अब वैद्यों की स्थिति पर विचार करना है । पौराणिक धर्मशात्न इन्हे भी कायस्यो 
के समान ही निन्द्य मानता है । यदि याशवबल्य ने कायस्थों को चोरों, डाकुओं के वर्ग 
में रक्खा हे तो वेद्यों को भी ठगों एवं वेश्याओं के समान अविश्वासनीय माना है। 
याशवर्क्य ने उपजातियों की सूची में वैद्यों को भी नहीं रक्खा दे, जिससे पता चलता 
है, कि वैद्य एक प्रकार फे व्यवसायी थे न कि उपजाति । कुछ लोग पदों को अम 
की से ग्रहण करने की चेष्टा करते दिखाई देते हैं । वशिष्ठ अम्बष्ठों को व्राह्मण, चत्री 


वश ५३९ 
का मिश्रित रक्त मानते है यथा मनु और वाञ्ञवल्क्य के अनुसार वे ब्राह्माण पित 
और वैश्य माता की सन्तान हैं। आगे चलकर वशिष्ठ कहते हैं कि अम्बप्ठ लोग 
ओषधि का व्यवसाय करते हैं। इसका अर्थ तो यह हुआ कि आयों का तव तब 
ओषधोपचार नहीं प्रारम्भ हुआ, जब तक क्रि एक व्राझण वुवक्र ने वैश्य कन्या के रू 
पर मोहित हो उससे सन्तान उसन्न नहों किया और अम्बष्ठों के अस्तित्व के पूर्व आयों 
को षधि विज्ञान की जानकारी ही नहीं थी । सुविज्ञ पाठक विना किसी हिचकिचाहट वे 
यह मान लेगेकि वेद्य लोग वेश्यों मं से ही थे जिन्होंने औषधि विज्ञान को जीवन 
चना लिया | यह भी हो सकता है कि राज्य भ्रष्ट राजवंशों ने भी इसी विज्ञान के 
जीवन साधन बना लिया हो । 

ऐसी स्थित में यह मानना पड़ेगा कि यद्यपि अभी व्याववसायिक उपल्ातिय 
नहीं चनी थीं, परन्तु कुछ ऐसे व्यवसायों का उद्भव हो चुका घा, जिन्हे अपनाने वाहे 
श्रद्धेय नहीं माने जाते थे | वास्तव में बात ऐसी थी कि पुरोहित वर्ग का प्रभाः 
पौराणिक काल में इतना बढ़ गया था कि वे अपने सिवा अन्य सभी व्यवसायिकों कं 
नीता समझने लगे थे । यह वास्तविकता न केवल मनु के धमशाम्प्र से वरन्‌ यावल? 
के भी धर्मशास्त्र से प्रमाणित होती है । याञ्चयलक्ष्प ने तो कितने ही व्यवसाय करन 
वालों की निन्दा की है । इनमे वेंद्र, स्वर्णकार लोहार, बुनकर, शान्त निर्माता, तेल 
वर्ग के लोग चोरों और वेश्या्रों को श्रेणी में गिने गये है। इस प्रकार पीगशिद 
काल की जाति व्यवस्था टुहरा लक्ष्य लेकर चलती है । प्रम तो उसने वार्य आति कं 
बरो में विभाजित कर मनुमुटाव पैदा किया छोर दूसरे इस व्यवस्था ने पुरोदितों क 
महान बनाने के लिये सारी थआर्य जाति को निम्स्तस्र दना दिया । 


तिरपनवाँ अध्याय 
हिन्दू भवन निर्माण एवं मृतिकला 


पिछले किसी श्रध्याय में बौद्धों के भवन निर्माण फला की चर्चा की गयी है। 
पाँचवी शताब्दी के साथ ही बोद्दों की हस कला का शन्त हो जाता है तथा ५००६० 
के वाद उनकी इस कला का शायद हो कोई नमूना देखने में श्राता हो । इसके बिपरीत 
हिन्दुओं की भवन निर्माण कला का आरम्म इसी समय से होता है श्रोर वह मुस्लिम 
विजय के पश्चात्‌ भी चालू रहती है । कला सम्बन्धी ये स्थायी तथ्य पत्थरों पर रकित 


हैं जो बीद्ध कला एवम हिन्दू कला के समयों के बीच की विभाजन रेखा को प्रमाणित 
करते हैं । 


उत्तर-भारतीय-शोलो 


हिन्दू देवालय निर्माण कला के प्रारभिक नमूने ५०० ६० फे वाद से मिलने 
प्रारम्भ होते हैं । इनका सर्व शुद्ध रूप तथा इनकी सर्वाधिक संख्या उड़ीसा में प्राप्त है। 
यदि किसी छात्र ने उड़ीसा का भुवनेश्वर मन्दिर अध्ययन की दृष्टि से देखा है, तो इस 
कला का कितना भी विस्तृत वर्णन उसे सन्तुष्ट नहीं कर सकेगा । 


उत्तर-भारतीय शैली की कुछ विशेषताथें हैं, जो उत्तर भारत में विखरे शताधिक 
विशाल देवालयों को देखने मात्र से स्पष्ट हो जाती हैं। इन देवालयों के विमानों के 
वाह्य रेखायें वक्र होती है तथा विमान के शिखर पर श्रामलक के स्वरूप का कंगूरा होत 
है । बाहर से देखने पर यह पता नहीं चलता कि देवालय कितनी मंजिलों का है । इ 
स्तम्मों की भीं व्यवस्था नहीं होती । डा» फग्यु'सन का मत है कि आज के बनारस के म्रद 
के विमानों की रचना ठीक उसी शैली की है, जिसमें बारह शताब्दी पूर्व में उड़ीसा ' 
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मन्दिर बनाये गवे थे । स्मरणीय है कि बनारस का कोई भी शिवोलय सौ वर्ष से अधिक 
पुराना नही है । 


कहा जाता है भुवनेश्वर में कई सी मन्दिरों का निर्माण किया गया था, जिनमें 
कुछ अब भी अवशिष्ट हैं, जिन्हें देखकर आश्चर्य चकित रह जाना पड़ता है । इनमें 
मुख्यतम है भुवनेश्वर का मन्दिर, जो छः सी सत्रद्र तथा छः सी सत्तावन इसवी के बीच 
चना था । इसका मूल भाग एक नी साठ फीड लम्बा हें। बारहवीं शताव्दी में इनमे 
नट मन्द्र तथा भोग मन्दिरों का निर्माण किया गया । मंदिर का अन्तरंग छाछठ फोट 
वर्ग का है। वाह्य भाग खुदाई के कामों से सज्जित ह । प्रत्येक पत्थर पर कु 
ही खुदा हुआ है । अनुमान है कि मन्दिर के निर्माण का तिगुना व्यव केवल खुदाई के 
कामों पर हुआ होगा । वास्तविकता यह है कि उस समव के हिन्दू अपनी श्रद्धा का 


प्रदर्शन शिवालय की विशालता से उतना नहीं करते थे जितना श्रम एवम कौशल पूरण 


४ 


-कमौ से | उनका विचार उचित रहा हो श्रवा नहीं, परन्तु इतना अवश्य है कि कोई 
भी दशक इसे “सुन्दर? ही कहेगा । 


कोणाक का प्रख्यात काले पत्थरों छा बना मन्दिर शायद बारह नी इकातालीस 
इसची में बनाया गया था । परन्तु डा० फायुनिन का मत है छि इसका निर्माण सन्‌ 
८५० या ८७३ ई० मे किया गया । इसकी पा चालीस पेट वर्ग * पतर की 
ओर झुकत-भकत बीस फीट तक जा पटचती है| वाघ भाग पर्पर का ग्नुढाई पा रामों 
से परा पढ़ा हैं । इसके पश्चात्‌ जगन्नाथ जी का मन्दिर छाता ४, हो र्यो छा सुस्य 
तीर्थस्थल ह । इस मन्दिर का विमान वेन्द्र पचासी फीट ह तथा एक सी वानमे 
फीट ऊँचा है | सामने फे वरामदे को मिलाकर मन्दिर को डुल लम्बाई एक सी पचपन 
फीट होती है । इसमें यदि नट मन्दिर घौर मोग मन्दिर का मी मिला दिया हाय ता 
यह तीन सौ फीट लम्बा होया जो झुबनेश्वर के दरादर होगा । दैव मन्दिर को देखने 
मात्र से यह प्रमाणित हो ज शि इ 
गयो थी, वल्कि कला भौ पतनोन्दुखी हा रही थी । 


काल भ न देवल विस्तार में हा कमी श्रा 


वन्देल खण्ड का न BR ~ NE 
दुन्दल खण्ड का नृत्ताग प्रादान मन्दिरों एवम शिवालयों है हिलाश न डड़ामा 
पे, दाद छाता है । खजुराहो करोद हीन मन्दिरों का एक मनद रै डिनमें सन 


'तथा १०५० ६० क दीच के दने हूँ । यह दही समय झन्नै ऋन्दकार युग ेे दाद 
जपतो = र i 
राञपूती का डद्भव प्रारम्भ हुआ पा । इन मन्दिगें की झळ पन्डित 
हु ट : ह्‌ 
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आधार ऊँचा है जिसके चतुर्दिक विभिन्न मूर्तियों से सब्जित तीन पंक्तियाँ बनी हैं। 
इसकी ऊँचाई एक सी सोलह फीट है श्रर्थात धरातल से इसकी ऊँचाई ग्रट्ठीसी फीट है। 
वाह्य भाग मी मृतियों से पूर्ण सुसज्जित 
भोपाल में एक मन्दिर ग्यारहवीं शताब्दी का ऐै । मालवा के एक राजा ने इसे सन्‌ 

१०६० ई० में नवाया था इसका विमान चार सने हुई भित्तियों से विरा है तथा 
आमलक पर पच्चीकारी को गयी है । खुदाई का काम भी श्रति कुशल हार्था की खुदाई 
से सज्जित है। 

इसके वाद राजपूताना का नम्बर श्राता है । कुम्भा की रानी द्वारा निर्मित 
मन्दिरों को हम चित्तीर के भरनावशेषों में देख चुके हँ । महाराणा कुम्भा एक महाब 
बिजेता थे । चे भैनी थे । उन्होंने साद्रि का जैन मन्दिर तश्रा चित्तीढ़ का विजय सम्म 
बनवाया था। उनकी खी मीगवाई एक सनातनं हिन्द थी । उन्होंने भी दो मन्दिर 
वनवाये थे, जो थ्व भग्नावस्था में हँ । इनके विमानों तथा वरामदो की शेली उड़ीहा 
के अनुरूप है । 

महाराष्ट्र प्रदेश में भी प्राचीन मन्दिरो के नमूने पाये जाते हैं, परन्तु न तो वे 
उड़ीसा के मन्दिरों के समान अलंकृत ही हैं आर न इनकी संख्या ही उतनी शिक 
हे। इन मन्दिरों मे द्राविड शेली का प्रःधान्प सर्वथा स्पष्ट है । महाराष्ट्रीय लोग स्वयम्‌ 
द्राविड़ों की सन्ताने है तथा आर्य जाति फे सम्पर्क से उन्होंने उत्तर भारत को शैली भी 
अपनायी है । ग्रतः इन मन्दिरों की शेली मे द्राविड़ शेली तथा उत्तर भारतीय शीली 
का सम्मिश्रण है । 

प्रश्न होता है कि जत्र मालवा, राजपूताना, भोपाल, घु देलखंड, उड़ीता रौर 
यहाँ तक कि महाराष्ट्र में भी इन मन्दिरों के नमूने प्राप्य हैं तो क्या कारण है कि यों 
के मुख्यतम्‌ वासस्थान गङ्गा जमुना के भूभाग में ये मन्दिर नहीं पाये जाते? उत्तर भी 
स्पष्ट है । इस भूभाग को मुसलमानों ने जीता, मन्दिरों एवं शिवालयों को तोड़कर इसके 
पत्थरों से मसजिदें एवं मीनारे चनवार्यी, जिसके कारण यहाँ के हिन्दुओं ने 
श्रागे भी देवालयों का निर्माण नहीं कराया । राजनैतिक रूप से जाएत जीवन के श्रभाव 
भें कला की उन्नति वैसे भी असम्मब है। राजपूताना, मालवा इत्यादि स्थानों के हिन्दू 
तब तक स्त्रतन्त्र थे, इसीलिये यहाँ इन मन्दिरों का निर्माण सम्भव हो सका । इसीलिए 
उक्त भूभागों में प्राचीन मन्दिर भी पाये जाते हैं और नये मन्दिरों को निर्माण होता 
रहा । 


मानसिंह ने इन्दावन में जो एक विशाल एबं भव्य मन्दिर बनवाया था, वह 
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इस लिये सम्भत्र हो सका कि उस समय अकबर जैसा सहिप्णु बादशाह गद्दी पर 
या । कहा जाता है कि इस मन्दिर के ऊँचे कंगूरों ने औरग जेत्र के मस्तिष्क में ईप्यी 
उत्पन्न की इसीलिये यह मन्दिर तोड़वा डाला गया । बाद में वृटिश सरकार ने इसका 
जीर्णोद्धार करवा दिया था | 

इसके वाद के समयों में भी देवालयों का निर्माण होता रहा, परन्तु उनमें 
सुस्लिम शैली का प्रभाव स्पण्ट परिलक्षित होता है। इस मिश्रित शैली का दर्शन हमें 
बनारस फे विश्वेश्वर के शिवालव में होता हं। उड़ीसा शाली ऊ विमान इन मन्दिरों 
में छोटे कर दिये गये हैं तथा बेन्द्रीव विमानों के चारो ओर छोट विमानो की एक 
बड़ी संख्या बनायी गयी है तथा उड़ीसा के कोणीव रचनाओओं के बदले इनमें बड़े 
शुम्पद मिलते है, जो मुस्लिम शली की देन ह। बंगाल मं माधान्ग ग्रदस्थों के 
भवनों की शेली में ही मन्दिरों का भी निर्माण हुछ 
मं दिखाई ही नहीं पड़त । यहाँ के देवालव ईटो के 
ही समान दोनों ओर दालुआ हैं । कुछ मन्दि की भित्तयों एर कलाएग डिजाइनें 
चनी हे । नुकोले मेट्रगव मुस्लिम शंली का देन ह । तात्य यह थे कि वँगाल के शिवालयों 
की शैली उत्तर भारतीय शाली से सबंधा भिन्न है 


आह लक... SRR SME 
11 खत्थरं म बने देवालय बगाल 
हर, 


जैनियों ने उत्तर भारतीय शेली म बने उड़ीसा के मन्दिरो दा झनुकरण पिया, 
परन्तु बाद में उन्होंने भी मुस्लिम गुम्बदो को अपना लिया । मन्दिरा का समृटीकरण 
जैसा जैनियों ने किया है वेसा किसी भी मत के घनुयावियों ने नहीं शिया । साधारण 
चनी गुरस्थ लोग पीढ़ी दर पीढी मन्दिरों छा निर्माण छन्ने चत गये हैं | पयि 
इनमें हिन्दू देवालयो की भव्यता नहीं है, फिर भी दैन मतानुया में 
इनके मन्दिरो का ग्राकर्षण कम नही है । गुजरात म बने हुये नन 
ग्यारहबीं शताब्दी के हँ । एक घाटी के दोनों किनारो की पहाडियों रन दम टन मन्दिरों 
का दृश्य अति भव्य हैं । 

गिरनार भारतीय_इतिहात का एक उज्वल पृष्ट है। यहाँ अशोक का मी 
शिलालेख हैं और शाह तथा गुप्त बंशोव रावाछो का नी। टम शबदाब्दी से यहां 


जैन मन्दिरों का निर्माण प्रारम्भ हो गया घा । इनमें से एक मन्दिर दो भात्यों अयात 
तेज पाल तथा वास्छपाल द्वारा दनवाया गया है । इन्होंने बाबू का मुग्रस्यात जन 


मन्दिर भी बनवाया था। गिरनार से थोड़ी ही दूर पर महनुद गलनवी द्वारा ध्वस्त 
सोमनाथ का भी मन्दिर है । 


हि = te < ७७: = ज ति 2. हना _2: 
चैन मन्दिरो में सर्वाधिक गौरव प्राप्त है आदू के दो सुभव्य मन्दिरे को । ये दानो 
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ही मन्दिर सफेद संगमरमर पत्थर फे बने हैं, जो श्रवश्य ही तीन सो मील से लाया गया 
होगा । इनमें से एक को मन्त्री बिमल शाह ने सन्‌ १०३२ ६ई० में बनवाया तथा 
दूसरे को पाल बन्धुश्रों ११६७ तथा १२४७ के बीच बनवाया | इतके स्तम्भों पर एवं 
गुम्बद के भीतरी भाग पर खुदाई के सुन्दर काम हैं । 
दक्षिण भारतीय शाली 

श्रव हमें द्राविड़ शैली पर विचार करना है, जो उत्तर भारतीय शैली से सपष्ट 
तथा भिन्न है । विशेष कर कृष्णा नदी फे दक्षिण के मन्दिर इसी शेली के हैं । 

इन मन्दिरों में न तो बौद्ध शैली के दश न होते हैं ओर न उत्तर भारतीय शै्ती 
फे । उड़ीसा के प्रारम्भिक देवालयों में भी वौद्ध प्रभाव परिलक्षित नहीं होता । इन मन्दरो 
की शैली का प्रारम्भ इन्हीं मन्दिरों के ऐसा मालूम होता है | 

द्राविड शैली में वौद्ध शैली का पूण प्रभाव स्पप्ट रूप से दिखाई पढ़ता है। 
्राविड़ों फे प्राचीन मन्दिर पहाड़ों को खोद कर बनाये गये है, “जिनमें उनकी प्रवृत्ति 
स्पष्ठतया परिलक्षित होती है । 

एलोरा कृष्णा नदी से उत्तर की ओर काफो दूर पर है | इस स्थान के भप्रतो 
पर एवं देवालयों को देखकर यही कहना पड़ता है कि ये द्राबिढ़ शैली में है। कैलाश 
मन्दिर ८ वां या ६ वीं शताब्दी म बनाया गया है | ऐसा सोचा जाता है क्रि चालुक्यों के 
पतनकाल में चोलों का राज्य बिस्तार इस स्थानतक रहा होगा क्योंकि अन्य दशा में कृष्णा 
नदी के उत्तर में इतनी दूर द्राबिड़ शैली के दर्शन कैसे होते | दो सौ सत्तर फीट लगा 
एवं एक सौ फीट चौड़ा गद़ा खोद कर बनाया गया है, जिसके केन्द्र भाग में यह मन्दिर 
है, जिसका विमान अस्सी से नब्बे फीट तक ऊंचा हू । इसके चतुर्दिक सोलह स्तम्म पर 
आधारित वरामदा है तथा आगे बढ़कर इसका गोपुर एवम्‌ सुख्य द्वार हैं । इसकी रचना 
अन्य मन्दिरों को सी ही है, परन्तु इसकी विचित्रता इस वात में हे कि यह समूचा देालय 
खोद कर बनाया गया है न कि जोड़ कर । इसकी ददता, विशलता एत्रम्‌ भन्यता सभी 
मनोहारी हैं | चतुर्दिक बनी हुई कोठरियाँ वीड्धों की अ्रनुकृति हैं । इन सात कोठरियों में 
प्रत्येक में एक-एक हिन्दू देवताओं की मूरतियाँ हें, इससे प्रतोत हाता है कि जैसे बौद 
शैली में हिन्दू शैली निकली झा रही हो । 

जब हम अपना ध्यान दक्षिण में खोदे गये मन्दिरों की ओर आकि त करते है 
तो पता चलता है कि ये मन्दिर अत्यधिक प्राचीन नही हो सकते | यहाँ की सारी स्थापय 
कला मुसलमानो द्वारा विजत किये जाने के वाद की ही प्रतीत होती है और ये निर्माण 
उस समय भी शायद चल रहे थे, जब कर्णाटक में अंग्रेज तथा फ्रांशसीशे 


प्‌ 


हि] 


“४ 


हिन्दु भवन निर्माण एवम्‌ मूर्ति कला ५४ 


शक्ति-प्रासि के संधो में डलके हुये थे । इन मन्दिरों में तंबोर के पगोडा का स्थान 
सव प्रमुख है, जो किसी भी प्रकार चौदहवीं शताब्दी के पहले का नहीं हो सकता छर 
ऐसा माना जाता है कि इसे कांजीवरम के राजा ने बनवाया होगा है । इसका लम्बाकार 
आधार दो मंजिलों का है, जिसके ऊपर बनाया गवा मन्दिर मिश्र के पिरामिडों कामा 
दिखाई पड़ता है, जो तेरह मंजिल ऊंचा होऋर आकाश से बातें करता प्रतीत होता है। 
इसका शिखर गुम्त्रदनुमा है तथा कहा जाता है कि यह एक ही पत्थर का है| इस मन्दिर 
को कुल ऊंचाई एक सी नव्त्रे फीट है तथा इस मन्दिर का वेमव एवम सीन्‍्दर्य प्रभाव- 
कारी हैं । यद्यपि इसकी रचना खुदे हुवे मन्दिरों की रचना से भिन्न है तब भी दोनों ही 
की शैली एक है, अर्थात्‌ दोनों ही द्राविड शैली में बनाये गये हैं । 

सर्वाधिक आदरणीय एवम्‌ प्राचीन मन्दिर है चिल्लाम्बरम्‌ का जो सागर तट पर 
कावेरी के मुहाने से थोड़ी दर पर उत्तर की ओर है । इस मन्दिर का प्रारम्भ अवश्य ही 
ग्यारहवीं शती का है, परन्तु इसका अधिकांश भाग पन्द्रहबीं सोलहबीं एवम्‌ सत्रइर्ची शता- 
ब्दी मं बनाया गया है । इन शातियों में इस मन्दिर के गोपुर बने, मुख्य द्वार बना, 
पार्वती का मन्दिर बना तथा एक सहस्र र म्भो का एक विशाल कन्न अना । पाती 
न्दिर कां वरामदा अति भव्य है तथा कच का पत्वेळ स्तम्भ एक ही पर्यर का बना है 
जिस पर सुन्दर खुदाई का काम किया गया 

तंजीर के समीप श्रीरंगम्‌ में एक प्राचीन भव्य मदिर है, जो अठारयी शर्ती की 
एक व्रति सुन्दर कृति ह श्रौर जिसकी निर्माण प्रगति उस संघप छ सर्ग यक गे जो 
त्रिचनापल्ली में शक्ति-प्राप्ति के लिये अंग्रेजी एवम फ्रांसोसियों छै बीच निग्नार दस ययो 
तक चलता रहा था | इसमें एक के वाद एव जो चौदह या पन्द्रत फटक इसे है से दूर 
से देखने पर बड़े ही चित्ताकर्षक प्रतीत होते हैं | इसके देन्द्रस्थ भाग में हो मन्दिर 
है, बह शेप भाग के समान ही ऊंचा है । यह बात प्रायः टद्टिग के सभी मन्दिरे मे दिखाई 
पर्ता ह । 

मद्रा में भी एक सुन्दर मन्दिर है जो सोलइदी शर्त में प्रारम्भ जिया गया था 
घार नत्रहवी शताब्दी में तरिमुल्ल नायक द्वारा नन्द 
सी चालास फाट लम्बा तणा ७२० फट बाटा ह. 1 
एक विशाल वक्त हं । इम विशाल मन्दिर का प्रिर नग छरनी नुन्दरता में इस श्री 
छे सनी मन्दिरों से दटुऋर हू । 

लका दा भारत द नलान दा 


हुप्रस्यात मन्दिर ह, छिस्में द्राधिण शाही छर्न शिखर पर पहेंदी हाई प्रतीद होती 2 । 


५४४ ` `? प्राचीन भारत की सम्पता फ। ईतिहास 


इसका भी विमानं अधिक ऊँचा नहीं है। इसका निर्माण शायद सन्नहर्वी शाती में 
किया गया था | इसके चतुदि क श्राठ सौ अड़सठ फीट लम्बी तथा छुः सी बहत्तर 
'फीट चौड़ी चक दीवाल का प्रेरा है और सर्वत्र बीस फीट गलियारे हैं, जिंनकी 
चौंड़ाई ब्रीस से तीस फीट तक है तथा ऊँचाई सब श्र तीस फीट है। मि० फायुसन 
के अनुसार स्वयम उनके देश में इस प्रकार की कृति एक मो नहीं है । 

कांजीवरम या कांची में भी अनेक मन्दिर हैं जो अपनी निर्माण कला में 
'इधर फे किसी भी मन्दिर से टक्कर ले सकते है तथा इनको विशालता भी कम नहीं 
है | इन मन्दिरों में अनेक मन्दिर अति विशाल है, जिनमें ्रनेक्र गोपुर विशाल कन्न 
तथा सीढ़ियों सहित तालाब बने हुये हैं । 

हमारे पाठकों को स्मरण होगा कि दक्षिण का विजयनगर राज्य अ्रन्तिम हि 
साम्राज्य था जो अपनी स्वतन्त्रता दो सी वर्षो तक कायम रख सका था। यहाँ वित 
प्रकार विद्या की उन्नति हुई घी, उसी प्रकार कला की भी उन्नति हुई और समूने भारत 
मं शायद ही कोई ऐसा नगर हो जहाँ प्राचोन वैभव के इतने अधिक मग्रावशेष पे 
जा सके, जितने विजयनगर में मिलते है । 

विटोपा का मन्दिर अपनी ऋलापूण सजावट तथा विशालता में श्रद्वितीय है 
तथा कितने ही अन्य मन्दिरों के मप्रावलेप विजयनगर के राजाओं का यश गावा गा 
रहे हैं । इन राजाशों को सभी कृतियाँ नगर तक हो सीमित नहीं हैं। विजवनगर 
के सी मील दणिण पूर्व में तरपुत्री नाम के स्थान में इन राजाश्रों द्वारा निमित अनेक 
देवालय हैं । एक भग्न मन्दिर के दो गोपुर श्रव भी अच्छी दशा में है उनमें से एक 
तो सम्पूर्णं है तथा दूसरे के केवल स्तम्भ मात्र ही बन पाये थे। मि० फग्युसन के 
अनुसार द्रविड़ शेली में इनका जोड़ मिलना कठिन है । 

अच यदि दक्षिण में जैन मन्दिरों कों देखा जाय तो पता चलता है कि धीरे 
"धीरे वे भी द्रविड़ शेली को उसी प्रकार अपना रहे थे, जेसे उड़ोसा के जैन मन्दिरं 
में उत्तर भारतीय शैली अपनाई गई थी। चद्धगिरि पहाड़ी पर जैमों के पन्द्रह मन्दिरों का 
'एक समूह है । इन सभी के सामने ही एक सभा भवन है जिसके पीछे मुख्य मन्दिर 
हैं, जिसमे उनके तीर्थकर की मृति स्थापित की गई है । इन मन्दिरों के अतिरि 
जैनियों ने स्वान-स्थान पर तीर्थकरों कौ प्रतिमाएँ स्थापित की हैं, जो उत्तर भार मे 
कहीं भी नहीं दिखाई पढ़ती । लोगों के कथनानुर ये बुद्ध राजा की प्रतिमायें हैं। 
'ऐसा प्रतीत होता है जैसे।क इन लोगो के मस्तिष्क में गौतम के राजा होने की एक 
अस्पष्ट कल्पना है, जिसके अनुसार ये प्रतिमायें बनायी गयी हैं । इन्हीं प्रतिमाश्रों मे 
से एक ने आर्थर वेलेसली का ध्यान उस समग आकर्षित किया था जत्र बह शरीरञ्पद्म 


हिन्दू भवन निर्माण एवं मतिं कले 


घेरे के लिये ति हा कर जा रहा था | इन प्रतिमा को ऊेचाईससत्तराकारो तान्न द ज 
थी, जो एक समूची पहाड़ी को काटकर वनाई गई थो । मि० फरबुसन की अनुसार 
“मिश्र के सिदा इतनी अधिक शानदार प्रतिमा कड़ा देखने को नही मिल सकती यद्वि 
मिश्र की भी काई प्रतिमा इतना अधिक ऊँची नही 


दन्ति शली 


पिछली एंकतियों में हम अठन-निमांगा कला की दो शैलियों का विवरण दे चूके 

उनमें उसमें उत्तर भारतीय शैली का प्रकार विध्याचल के उत्तरन्थ भूभाग में था 
तथा 5विण शैली छा प्रचार क्रप्णा नदी रे दक्चिण में अवस्थित मूगाग में था। एक 
तृतीय शैली भी हैं. जिसे डा० फरय सन चत्लुक्व शौलो कहते हे, जो विध्याचल के दन्निग् 


तथा कृष्णा नदी के उत्तर वाले भू 
कहते हैँ । एक तो इस भूमाग 
रहा और दुनरे निजाम शासित देदरादाद दूभाग छा झाद तक प्रग झध्ययन नहीं 
क्रिया गया | इसलिये यह छना पड़ता है छि शायद टी इस प्रदेशा मं भवन 
निर्माण कला का कोई श्रबशेप दिखाई पढे ! प्रलाइना मैसर प्रदेश मे दो एक नमू 
अवश्य बच हैं । यः प्रान्त यद्यपि ठाणा नेम किट शो पुल नेवा 
चालुक्य शली का प्रभाव परलक्षित हो 
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इस शाली की विशेषता यह हे छि इस म 
सितारों छे आधार का । भित्तियों ऋछ दर 7३ 


की शोर कुक कर एक बिन्ट्र पर रिरामिटों को नः ६ 
होया कि मैसूर तथा कना :क प्रदेश में सन्‌ २०० 
राज्य रहा ह्‌ । सामनाधपुरम छा मन्दि दी शुःदिः 


TP फोर रै नस म. 
व उ. चाई हल ताम फाट ह, पग्न्दु इसर. 


शली ने ६: न कि खकार नं। दसरा मन्दिर मन : 


ने बनवाया । इसमें मुख्य मन्दिर के चारों छ 


दो गोएर हूँ इनमें छट्टाइस खिड़कियों हैं, झो बचे 





टा० फग्यु सन के अनुसार “पदि इस मन्दिर 


५४६ प्राचीन भारत फी सभ्यता का इतिहास 


होता तो लोगों की समझ में यह वात सरलता से श्रा जाती कि भारतीय कारीगरों का 
कौशल किस सीमा तक आगे बढ़ा हुआ था ? एसी प्रकार हलविद के दोढ़रे मन्दिर बे 
वारे में डा० सोहब का मत है कि यह दोहरा मन्दिर तैयार हो गया होता तो हिन्दू कहा 
को प्रचार की आवश्यकता ही न रह जाती । दुर्भाग्य वश सन्‌ १३१० ई० मय 
प्रदेश मुसलमानों के अधिकार में चला गया, जिसके कारण इस !छुयासी वर्ष मे 
निरन्तर बनते रहने वाले मन्दिर का कार्य बीच में ही नक गया। बस प्रकार ई 
अंकन कला भारतीयों ही की घरोहर है । उपरोक्त लेखक श्रागे चल कर कहता है कि 


यदि मन्दिर कलापूर्ण क्ृतियों से सुसज्जित न किया गया तो उसे हिंदू मन्दिर की सं 
देना ही अनुचित कार्य दोगा | 


इस प्रसंग को रुम्पूर्णता से देने के लिये हम एक वार फिर टा फर्युंसन का 
सहारा ले'गे । “यदि यह सम्भव होता है कि हम इस मन्दिर को शब्दों में बांध सकते 
तथा उसकी एक-एक रचना को शब्दों का रूप दे पाते तो पाठकों की समक में यह 
वात सरलता से श्रा जाती कि इम विवरण की तुलना एथेन्स के पार्थेनन से करना 
कहाँ तक उचित है । यह वात नहीं है कि इन दोनों भवनो में साम्य है, इसके बिपरीत 
तथ्य है कि इन दोनों में से उत्तरी तया दक्षिणी ध्रुव का अंतर है । इनमें से एक यदि 
प्रथम अक्षर है तो दुसरा अन्तिम । दोनों कृतियाँ दो छोर पर हैं और इन्हीं के बीच 
सम्पूर्ण संसार की भवन निर्माण कला समाई हुई है ।?? 


उपरोक्त विचारपूर्ण एवम्‌ दाशनिकता पूण विवरण भारतीय इतिद्दासत में 
रुचि रखने वाले छात्रों के लिये अवश्य प्रेरणा-प्रद होंगे । हमको यह सोचना पड़ेगा 
कि फग्युसन ने ऐसा क्यों कहा कि भारतीय भवन निर्माण कला में ।सर्वत्र ही शुद्ध 
प्रतिभा का अभाव इृष्टिगोचर होता है । यह प्रश्न उठता हे कि इस कला में एकही 
कलाङति में कल्पना तथा शुद्धि अनुभूति को मिश्रित क्यों किया गया । इनकी भित्तयो 
पर जीवित प्राणियों की मूर्तियो को उरेहने की इतनी उद्दाम प्रवृत्ति का दर्शन सवे 
ही क्यों होता है । इन धार्मिक कृतियों की भित्तियाँ जनसाधारण्‌ के देनन्दिनीय कार्यों 


व्यापारो, भावनाओं, युद्धों, विजयों यहां तक कि पापों एवं वासनाओं को भो अंकित 
करने का क्या तापर्य था । 


प्रथम प्रश्न! का उत्तर देना तो सरल है। कपिल तथा कालिदास के देश में 
शुद्ध प्रतिभा का श्रमाव तो हो ही नहीं सकता "रु देश का दुर्भाग्य था कि भार 
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में शारीरिक श्रम के कायो को कभी भी इतना महत्व नहीं दिवा जा सका कि प्रतिभावान्‌. 
लोग इस क्षेत्र में आते | आगे चल कर जव बर्ण-व्यवस्था सुदृइता को प्राम 
गई तो यह एक प्रकार का विधान ही हो गवा कि ऊँचे बण के लोगों को शारीरिक 
श्रम का काम करना डाहिये । ऐसी दशा में बह असम्भव था मि द्राह्मण तथा नन्रिय 
जैसे उच्चवणींय विचारक भवन निर्माण एवम मृति निर्माण के कामों में लगने । 
इस लिये भारत को सम्प॒ण प्रतिमा इस चोच मे से अलग ही रह गती । उन भारतीय 
बर्गो में जो यह सब काम करते थे उनमें सञ्जः की क. 
पुर्‌ विकास हुआ था जिंमका दशन ह्म मन्दिरं 
जिस अनुपम कौशल का प्रयोग हुआ है बह : क्री सम्भ 
अन्यत्र नहीँ । श्रम की कितनी मी मात्रा उसके लिये अधिक न घी शरीर डिजाइन 
की कोई भी बारीको उनके हाथों को असाध्य नहीं लगती थी। वे कुशल व्यक्ति प्रारम्म 
मं भी कारीगर रहे और अन्त में कारीगर रहे । हिन्द्र राजा र 
भी उनकी स्थिति में कोई परिवर्तन नहीं आया 1 पीट दर पीढ़ी घ्ररिवितित स्थिति में ही 
रह कर वे पत्थरों में प्राण्‌-संचार करते रहे. जहाँ भी हाय लगा, परथ रा दन गया, 
परन्तु कारीगर चेचारे कारीगर ही रह गये । पत्परों में जान दान देने चाले शुद 
निर्जीव ही बने रह गये । जिन झतियों छे लिये भारत प्रसा का पाद है हमें स्मरग 
रखना चाहिये कि उनके लिये न हम राउादो ठे छानारी हो माळी हि र न 
पुरोहितों के | हमें य्ाभार मानना पड़ेगा, उनना डिन्होंने झरने रने न पीना सना 
कर इन पत्थरों को श्रमाः वर दिया र 1एन किया मेन या प्रत लगा 2 
शरोर न रचनाक मस्तिप्क । रन्तो हाथो नवनाग है, ठे दिया से ए; ! 
काम करते-करते ग्रत्यधिळ कुशल इन यर मा1 हो पतिना गान एम ग्रीस * 
संगमरमर को मिली, उस प्रतिभा का भारतीय दतिया न सल्या छनाय : 
न तो फीदियस ही हो चा छोर न माइश ले प्न्त्या हो । 


उ 
3 
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सकती हैं । इसके बिपरीत मन्दिरों की श्रपरिमित भित्तियों पर असंख्य मूर्तिया लोदकर 
बनायी गयी हैं । जिनमें न केवल देवी देवताश्रों की मूर्तियाँ हँ वरन सारा ब्रह्मांड ही 
हथीड़ों की चोट में उमर आया है। इस श्रखिल ब्रह्मांड में जो कुछ भी हो वास्तविक 
ओर कल्पनीय है । भारतीय कारीगरों ने समी पर सफलता पूर्वक श्रपनी छेनी चलावा 
हे । इनमें अपने दैनन्दिन कार्य व्यापार म लगी जनता भी है, उनके युद्ध भी है रर 
उनकी विजय स्मृतियाँ एवम्‌ जुलूस भी । भारतीय कारीगरों की अश्र श्रमधारा ने 
गन्धो, अप्सराश्रों, नर्तकियों, शरश्च, गर्जो, मिंहों तथा लताश्ों रीर तरुग्रों को भी 
उन्होंने नहीं छोड़ा । उन्होंने जी कुछ देला, सुना, अनुभत्र एवम्‌ कल्पना किया, सब्र 
उनकी छेनियों के माध्यम से पत्थरों पर अंकित होता गया । 
हिन्दुओं के लिय इस समस्या का समाधान ओर हो है। योरप में धर्म का 
आदश भगवान्‌ की महत्ता, ईसा के उपदेश, चर्चो में धर्मो पदेश एवम्‌ धार्मिक कारों 
तक हो सीमित है | हिन्दुओं का एक-एक नुच्छ्रातितुच्छ कार्यं भी धम से सम्बन्धित है। 
केवल नेतिक कार्य ही नहीं बल्कि सामाजिक एवम्‌ गृहस्थ जीवन के सभी नियम धरम के 
ही अंश हें । उनका मोजन, पाए अन्य वल्लुओं एव प्राणियों की समूचों व्यवहार पडति 
धर्मनिर्देशित है, योडाओं का युद्ध, नर्तकी + नृत्य, वैश्य छा व्यापार, ब्राह्मण का विवेक 
एवं किसान की कृषि सभी धार्मिक व्यवस्था के हो अंश हैं । हिन्दुओं की ब्रह्म-कह्मना ही 
समग्र सृष्टि का एक कः देती हैं, सत्र वहीं से आये है, सब वहीं जायेंगे! की भावों 
प्रत्येक वस्तु में अपनत्व स्थापित करने की प्रेरणा देती ६ । जैसा धर्मशास्त्रों में हमें 
समकाया गया है, धर्म शब्द रिलीजन या मजदब का समानाथी नहों है। धमे शब्द 
का ग्रथ अति व्यापक है, इतना अधिक कि समूचा मानव-कर्तव्य, मानव जीवन, उसै 
व्यवसाय, उसकी प्रवृति तथा उसके सभी नैत्यिक कर्म उस अ्यापकता में समाहित हो जाते 
हैं । धर्म ही उनके अध्ययन की व्यवस्था देता है, उनके वाणिज्य व्यवसाय को निर्धारित 
करता है यहाँ तक कि उनके खानपान एज' मनोरंजन के नियमों का भी निदे श करता 
है । घमं ही हमारे सामान्य प्रशासन तथा अपराध के दंड की व्यवस्था देता है, वही 
उत्तराधिकार के नियम निर्धारित करता है, बही मानव, दानव, पशु एवं वनस्पति जगत 
का भी नियन्ता है । इतना व्यापक है हमारा “धर्म! शब्द कि वह निर्जीब पदार्थों के 
लिये मी व्यवस्था देता है। आग का घर्म हैं जलाना, पेड़ों का धर्म है बढ़कर छाया प्रदान 
करना तथा पानी का धर्म हैं नीचे धरातल की श्रोर बहना । यद्यपि आज का हिन्दू कारण 
विशेष से अपने धर्म से दूर जा पड़ा है फिर भी उसका प्रत्येक काम धम' से नियंत्रित होता 
हता है । हिन्दूओं का घम उनके ग्रहस्य, सामाजिक, राजनैतिक राष्ट्रीय एवे अन्तादी 
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जीवन को नियंत्रित किये हुये है अतः धर्मनिरपेक्षता की बात हिन्दओं के समक में आ ही 
नहीं सकती, आनी भी नहीं चाहिये । उसके लिये धम की व्यापकता ही उसकी सुविधा मी 
हे ओर वारा भी और इन्हीं सुविधा बाधा के वीच वह न चाने कव से जीवित चला आ 
रहा है। 
हिन्दुओं की धार्मिक भावना इतनी समर्पणमय है छोर इसी भावना को चित्रित 
करने का सफल प्रवास इन पत्थरों पर किया गया है । मन्दिरों के पवित्रतापूर्ण वातावरण 
में कुछू भी परिहार्य नहीं समझा जा सका, यहाँ तक कि दैनिक पारिश्रमिक पर काम 
करने वाले श्रमिकों का न्यवसाव भी इन लोगों ने इन योग्य समझा कि उसे भी 
मित्तियों पर स्थान दिया जाय । चिन्ता दुख, शोक, वासना यहाँ तक कि पाप को भी 
नंगा करके रख दिया गया है | सारी सृष्टि से 
न्दिर मं प्रतिष्टित है और जहाँ तक उनका श्रम व कौशल उन्हे ले जा सका, वे 
तक चलते गये हैं और समग्र दृष्टि को ही चालव छी मिक्तियों पर्‌ खोद दिया है । 
गौरव पर्णा तथा तुच्छ, नियंत्रित एवम अनियंत्रित, चर या झअचर जो छुछ भी परमान्मा 
ने बनाया है श्रौर जो कुछ भी सोचने, समभने, विदान करने, छनुभय, व कल्पना 
करने का अवसर दिया है, बह सद घो सब भारतीय कारीगरगें मे छापने निरन्तर जम) 
उद्योग ब ञ्रव्यवसाय की सहायता से इन कार पन्थो पर अमर फर दिया है खार दूस 
अमरता का पूरा श्रेय उनकी श्रद्धा व विश्वास ए है । 


वौदनं अध्याय 


ज्योतिष, बीज गणित तथा अंक गणित 


कोलर क पहला योरोपियन लेखक हे, जिसने हिन्दू छर तया दीडगरित शरोर 
ज्योतिषशास्त्र की पूण जानकारी प्राप्त करने का प्रदान क्या शौर हम यह कटर सकने 
की स्थिति में ऐ कि श्ाज तक किसी भी ऐसे निष्पक्ष तथा सावधान लेखक ने इस दिष्य 
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शायद अनुचित न होगा, जो श्राज से प्रायः एक सी चालीस बप पूर्व हिन्दी ्रीजयणित 
पर प्रस्तुत को गयी थी | 


(जिन दिनों ग्रीस में विज्ञान का क ख ग पद्दाया जा रहा था, उसके वाद ही 
भारतीयों ने विज्ञान मे मह्लपृण प्रगति कर लिया था । हिन्दुओं को गणित के शुद्ध 
अंकों की सुबिधा प्राप्त थी तथा वूनामियों को खराब किस्म के अंकों की श्रचुविधा का 
सामना करना पढ़ रहा था। चूंकि ब्रीजगणित के श्रद्ध का गणित से घनिष्ठ सम्बन्ध 
हे, श्रतः जहाँ अहुगण्त में अच्छी प्रगति हो गयी हो, वहाँ दीजगणित में प्रगति करने 
की अधिक सुबिधा होती है। ऐसी कोई सूचना नहीं मिलतो जो यह बता सळती क 
गणित की यह दोहरी प्रणाली केसे त्रिकसित हुई । वैसे रन दोनों शाखाश्रों के स्तत्र 
विकास की सम्भावना है । 


प्यदि यह मान भो लिया जाय कि वी्रयशित का प्रथम बीज यूनान से शस्त 

में आया तो यह भी साथ ही मानना पड़ेगा कि दह बीज भारत में आते ही यहाँ को 

उपजाऊ मिट्टी में तुरन्त ही अंकुरित, पल्लबित, पुष्पित एबम्‌ फलित हो गवा। अब 

हे यह माने कि वह वीज सीधे सिदन्दरिया से भारत के गणितश्ञों के पास पहुँचा या 
वैबिद्र्या होकर तव भारत में आया ।: 


यदि इस भारतीय नक्षत्र-शास्त्र पर कोलब्रक का वर्णन पढ़े, तो उचित ही 
होगा । “भारतीयों ने समय निर्धारण के लिये जितनी प्रगति की आवश्यकता होती है 
ज्योतिष में उतनी प्रगति चहुत पहले ही कर ली थी । उनके धार्मिक एवम्‌ सामान्य समय 
बिभाजन यदि पूण तया नहीं तो मुख्यतया सूट और चन्द्रमा की गति पर अवलम्त 
थे। वे निरन्तर निरीक्षण द्वारा चन्द्रमा की पारग्पिरिक गति को समक चके थे तथा 
उनकी गणना यूनानियों की गणना से श्रधिक ठोक थो । इन लोगों ने चन्द्रमा के भ्रमण 
पथ को सत्ताइस या अद्भाइस भागों में विभाजित किया, अर्थात्‌ उन लोगों ने अपने 
सतत्‌ निरीक्षण द्वारा यह शात कर लिया था कि चन्द्रमा का एक चक्कर सत्ताईस या 
अड्टाईस दिनों में पूरा होना है । यह ज्ञान भारतियों का निजी शान था और यहीं से 
अरब के लोगों ने सीखा । इस श्ञानःप्राप्त ने उन्हें और भी निरीक्षण करने की प्रेरणा 
दी । उन्होंने रात में स्थिर तारों का ग्रध्ययंन करके सूर्योदय काल का ज्ञान प्राप्त किया 
अर्थात्‌ किसी निश्चित तारे को देख कर तथा उसकी स्थिति का अनुमान करके वे 
जानने लगे थे कि सूर्योदय काल समीप है अथवा दूर । वेदों में सूर्य की स्तुति के साय 
अन्य ग्रहों की स्तुति है और धार्मिक भावना से ओतप्रोत होकर उन लोगों ने गगन स्थिति 
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तारागण का निरीक्षण एवम्‌ अध्ययन प्रारम्भ किवा घा । शुक्र का भ्रमण काल भो 
भारतीयों की ही देन हे ।? 


at 
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यह सत्य होने हुये भी कि भारतीय ज्योतिष वेदों नह 
यह मानना पड़ेगा कि ईसा की शताव्दियों में इस विज्ञान की अधिकांश बातें यूनानियों 
की देन है । पिछले भाग मं हप वता चुके है कि बाद लोगों के सिद्रा 
यूनानियों के आभारी थे । 


उदाहरण के लिये हिन्टरश्रों नें जॉ दश्च आकाश को बारड मागा म दाट नकला 


टे यू की दे क्योंकि इन द्वादश राशियों हे नाम तथा उनके प्रतीक पक" 
६, वह बूनान का दन है, क्योंकि इन द्वादश राखि के नास तथा उनके प्रतीक हूक 
दम से वही है, जो यूनानियों के | इस स्थिति में हम कह सकने दे कि यद्यावि दिल्डुओं 
हि दद | 
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का ज्योतिष का आदि ज्ञान निजी है, परन्तु ईसा कान में वे मून 
सूचाओं को लेने लगे थे । 


ज्योतिष तथा बीजगशित पर लिखने बाले आयंमद्ट प्रथम भारतीय 1 
ई० म 


स्वयम्‌ अपने ही अनुसार उनका जन्म ४७६ ई में हू र 
ग्न्य लिखा था, जिसमे यीतिक्रापाद, गणितामाद, छझालक्िया दाउ तया सचयद नामक 
चार खंड है । डा० कर्ण ने र्हं प्रकाशित दिवा हे | इस दसि म एवो फा एनी 
काली पर घृमने का सिद्धान्त प्रतिपादित किया गया हँ तया सदू भा दताया गया है कि 
सूर्य तथा चन्द्र प्रण क्यों और कसे होते है । छायेमट्र जा कदन है हि निस प्रकार 
एक जहाज में चलत हुये यात्री को जहाज फे दाहर छा छर वन्द जिरीत दिशा में 
चलित प्रतीत होती है, उसी प्रकार हम लेकर चलती हुई पन्त के कार सगाल के गनो 
तारा शरीर ग्रह पूर्व से पश्चिम का जाते देख पड़ते हू प्रतीत दावा दे यम 
का यह सूर्य ग्रहण एबम्‌ चन्द्र इण का सिद्धान्त उने ही समय मे सर्वताधारण में डान 
हा चुका था, क्योंकि स्वयम्‌ कालदास ने इस निदान्द॒ का उस्याग अपना एक उपमा 
में किया है । रघुवंश में उन्होंने लिखा है कि चन्द्रमा पर इृब्बी की जो छाया पड़ नाती 
ह, उसो का लोग निप्कलंक मानते हे । रने गाहुपाद मे 1: 
नाम दिया हैं । 

आर्यनट्ट का जन्म पादलिएच्र म हृच्चा था, उहाँ धो महान्‌ को रडदानो दी 
तथा उनका लख छवी शताब्दी दे; 
हुद्या, दह 
दिक्कमादित्य को ही है | 


पूष्र प्राचीन भारत की सम्पता का इतिहास 


ज्योतिष विद्या में ्रार्यभट्ट के उत्तराधिकारी हृये वाराहमिहिर्‌ जो श्रवन्ती के 
ज्योतिषी रादित्य दास के पुत्र थे | डा० हन्टर तथा श्रलवरूनी ने उजयिनी के विद्वानों 
की जो सूची प्रकाशित की है, उसमें बाराहमिहिर का काल ५०५. $० माता है। 
हम भी पहले कह चुके हैं कि ब्राराशमिद्ििर विक्रमादित्य के नवस्त्नों में थे | डा० 
भाऊदा जी ने यह निश्चित कर दिया है कि श्रार्यमद्ध की मृत्यु सन्‌ ५८७ ६० 
सं हुई । 


वाराहमिहिर ने अपनी पंचसिद्धान्तिका में पांच प्राचीन मिद्धान्तों का वर्णन 
किया है, जिन्हे हम पिछुले भाग में देख चुके हूँ । उन्होंने बृटत्‌ बाराटी संहिता मी लिखा 
हे, जिसका प्रकाशन डा० कर्ण ने किया है । इसमें एक सो छः अध्याय हैं, जिनमें 
विविध विपय वणित हैं । प्रथम बीस अध्यायों में सूर्य, चन्द्रमा) पृथ्वी तथा ग्रहों का 
वर्णन है । इक्कीस से उनतालीत अन्याय मे वर्षा, वादु, भूछग्य तारे, इन्द्रधनुष, बिजली 
इत्यादि का वर्णन है । चालीस, इकतालीस एवम वयालीसवे अ्ध्यायों में पीधों एवम्‌ 
चनस्पतियों का विवरण है, त तालीसवे से साटव अच्यायों में भविष्य-वाणियाँ, भवत- 
निर्माण, बागवानी, मन्दिर इत्यादि का वर्णन है | इछसठ से अठहृत्तर वक विविध 
पशु पुरुष एवम्‌ स्त्रियों का वर्णन किया गया है । उन्यासी से पचासी तक रत्नादि तथा 
कक्ष सजा का वर्णन हे, ज्यासी से लियानये तक विविध शकुर्नो का विवरण हैं 
तथा सत्तानवे से एक सी छुः तक विभिन्न विपय जैसे विवाहो, राशिचक्रों इत्यादि का 
वर्णन है । 


उपरोक्त विषय गणना से यह प्रतीत होता है कि यह एक महन्‌ कृति है।न 
केवल अपनी ज्योतिष सम्बन्धी शान के लिये ही यह ग्रथ महान्‌ है वरन इस कृतिम 
जो साधारण सूचनायें दी गयी हैं, वे इतिहासकारों के लिये मूल्य है । अध्याय चौदह 
में पूरे भारत के भूगोल का वर्णन है जिसमें अधिकांश सूों तथा प्रदेशों के नाम दिये 
गये हैं। श्रध्याय इकतालीस एवम्‌ वयालीस में कितनी ही वनस्पतियों एवम्‌ बनायी 
जाने वाली जीवनोपयोगी वस्तुश्रों का निर्माण किया गया है । विभिन्न पशुश्ो तथा रत्नों 
से लेकर दतुञ्जन तक का वर्णन इस पुस्तक में है । हमारे लिये अध्याय श्रद्वावन विशेष 
महत्व का है, क्योंकि इसमें विभिन्न देवों तथा महापुरुषों की मूर्तियों को बनाने के नियम 
भी निर्देशित किये गये हैं, जिसमें महात्मा बुद्ध का वर्णन करते हुये उन्हें सर्वोपकारक 
एवम्‌ शान्तात्मा कहा गया है । इस प्रकार के अदर पूर्ण बर्णन से ईसा की छठी 
शतोग्दी में भारतीयों की धार्मिक सहिष्णुता का पता चलता है । 


ज्योतिष, बीजगणित ता अंकगणित ५५३ 


अगली शताब्दी में ब्रह्मगुत ने अपना ग्रन्व स्फुट सिद्धान्त लिखा, जिसमें इक्कीस 
अध्याय है । प्रथम दस अ्रध्यायों में ज्योतिषीय व्यवस्थाएँ दी गई है, जितम ग्रहों क 
स्थिति का निर्माण किया गया है तथा सूर्व एवम्‌ चन्द्रमद्रण सम्बन्धी गणनायें दो गयौ 
हं । श्रगले दस अध्याय इन्हीं के पूरक में तथा अन्तिम अध्याय मं ज्योतिष की प्रणा 
के अन्तर्गत गोलको का सिद्धान्त तमझावा गया है | 

ब्रह्मगुप्त के बाद राजनैतिक उथल पुघल युक्त तमसाइत्त काल आता है जो 
शताब्दियों से भी अधिक समय तक भारत के इतिहास पर छाया रहा | राजपूतों 
के साथ जब यह अन्बकार थोड़ा हटा तो प्रख्यात गज्तिज्च भाप्कराचाय का नाम चमक 
उदा । इनका जन्म १११४ ई० में छुतआ था तथा इनका बिशाल ग्न्य सिद्धान्त शिरो- 
मणि सन्‌ ११५० में पूरा हुआ । इसके प्रारम्भिक अंग दीज्षगग्ित तवा लीलाउती दे 
तथा गोलाध्याय में गोलमिति एबम्‌ तिकोशमिति छा बगान 


न्छ॥ । कै 


कितनी ही ऐसी समस्याश्रों को भाप्कगचाद ने बारहवीं शताब्दी में नि पर्‌ 
लिया था जिनको यूरोप वाले सन्नहत्री तथा आअटारहबी झाताब्दी मे भी नहीं सिए कर 
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पाये । भारत में बीजगणित ने खूब उन्नति दी । स्यामिति एवमे जोतिष में से हा या 


प्रयोग करके उन्हें सरलतम्‌ बना देना भारतीयों का ही नाम मे | गगर्यर हे जिम 
भारत का गणित तथा ज्योतिष इतना उक्षत रहा बहो जयामिति को क्यों कट दियी 


गया | यश की वेदियों को बनाने में हिन्दू क्रण्यों नै विमि द्राकार्ग को गोज 
की थी अवश्य, परन्तु पौराणिक काल में मन्दिरों फे माप्यम से धर्म साथना होने लगी 
तथा इस प्रकार वेदियों का प्रचलन ही बन्द हो गया और छाथ ही श्रयमद्र हो गया 
ज्यामिति की उन्नति का मार्ग । 

अरदी लेखकों ने हिन्दु बीजगणित छे प्रथो का श्रनुदाद किया शरोर इस प्रकार 
यह विद्या आठवीं शती में अऋरब छा पहुँची । पीला के लिदानाद ने योरप में इसका 
प्रथम प्रचार किया त्रिलोणमिति नी हिन्दू दिद्वानों की ही देन है। श्र गणित में 
दश मलव फे आविष्कार के लिये सारा संसार ही हिन्दुओं का द्रामारी है। 


पचपननों अध्याय 
र 
आयुवेद 


भारत में विज्ञान की अनेक शाखायें जब पर्याप्त रूप से आगे बढ़ गयी थीं तब 
भी आयुवेद बहुत पीछे था । सन्‌ १८२३ मे प्रोफेसर विल्सन ने 'ग्रोरियन्टल मेगेजीन! 
में भारत'य आयुचे द का एक विवरण प्रकाशित कराया या । जनवरी १८१५ के एशि- 
याटिक सोसाइटी के जर्नल में “सोमा डी कोरोस! ने इसी विषय में एक लेख लिखा था। 
सि० हीन तथा ऐम्स्ली मे भी भारतीय श्रायवे द से सम्बन्धित श्रनेक तथ्य एकत्रित 
किया था | *८२७ ई० में किंग्स कालेज लन्दन के डा० रायल ने उपरोक्त समी विव- 
रणां से प्राप्त सूचना इकड कीं, स्वयम भी क्रितनी ही खोजें कीं श्रीर सभी की सहायता 
से उन्होंने तत्सम्बन्धी एक निबन्ध प्रकाशित किया । बंगाल के सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ मधुसूदन 
युत ने शल्य विज्ञान के प्राचोन प्रसिद्ध ग्रन्थ सुश्र्‌ त का प्रकाशन किया और सिद्ध किया 
कि भारतीयों ने इस विज्ञान में भी पर्याप्त प्रगति की थी । बंगाल मेडिकल सविस के 
स्वर्गीय डा० वाइज ने भारतीयों की प्राचीन श्रीपधोपचार प्रणाली पर एक व्याख्या प्रलुत 
की । इसके बाद कई भारतीय विद्वानों का ध्यान इधर आकर्षित हुआ और देशभक्त 
वैद्य श्रविनाश चन्द कविरत्न ने चरक और सुश्रत ( १८६० ई० ) का प्रकाशन प्रारमम 
किया । 

यूरोप में आज भी लोगों क) परिचय प्राचीन भारतीय आयुवेद से उतना नहीं 
है । उनकी प्रकृति यही रही है कि वे प्रत्येक शान मे भारतीयों को यूनानियों का अनुगामी 
मानते आये हैं । इसलिये भी कि वे निष्पक्ष होकर तथ्यों की खोज नहीं कर पा रहे है । 
डा० वाइअ के शब्दों में, श्रोषधि विज्ञान के तथ्यों की खोज करने फे लिये सर्व-अबम 
यूनानियों की ही ओर देखने की प्रबृत्ति के कारण. यूरोपीय विद्वानों के लिये वे सभी 
रास्ते बन्द हो गये हैं जो यूनान से नहीं निकलते । ऐसी स्थिति 'में हमारा कर्तव्य है कि 
नये तथ्यों के प्रकाश में हम पुरानो. मान्यताओं छो बदलने के लिए सदैव त्पर हों, 
जिससे इम सही रास्ते पर लग सकें । यूनानियों ने स्वयम इस बात का दावा नहीं किया 
कि सव प्रकार के विज्ञानों में चे ही ग्रम्रणी हैं । स्वयम्‌ यूनानी विद्वानों का ही कथनं 
है कि कई शतान्दियों तक उन्हें साँप काटने की ही हवा नहीं मालूम थी, परन्तु भारत 
में ऐसी , दवाइयाँ अति प्राचलित थीं। डायोकाईज की मैरीरिया मेडिका श्रतयत् 
असिद्ध हैं और डा० रायल के अनुसार उसका अधिकांश हिन्दू मैटीरिया मेडिका से 
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आयुर्वेद पपप 


प्रमाणित है । थियोफ्रोसस के सम्बन्ध में भी यही उक्ति चरितार्थ होती है, जो इसा क॑ 
तीसरी शती में छुआ था । इसी प्रकार हिन्दुओं के श्रायुवे द की ति प्राचीनता तब 
पूर्णतया सिद्ध हो जाती है जब यूरोपीय औषधि विज्ञान के जन्मदाता द्रियोक्रोदस के 
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विषय मं विद्वान लोग यह मत स्थिर करते है कि उसकी मेंटीग्वा मेडिका को निका र्‌ 
सामग्री भारत से उधान ली गयी है । यह श्रद्लला डा० दाइज के इन शात्दों से पूर हो 
जाती है कि “हम लोगों का समूत्रा औषधि विज्ञान हिन्दुओं का आमभारी है 1”? 

दुर्भाग्य को वात यह है हिन्दू श्रीष्रत्रि प्रणाली का जो प्रारम्भ कुरुओं ओर 

पाँचालों के समय में हुआ तथा जो समब के साथ ही छाने कदृता गदा, उसकी सम्पा 
जानकारी दे सकने वाली सामग्री का इस समय पुर्ण ऋमाव है । प्राचीन मान्तीय इरि 
प्रणाली को आयुवंद कहा जाता है । जिन प्रक्रार समूचे दृद्ध विज्ञान को घटुवेंद कहा 
गया है, इभी प्रकार मानव के शारीग्कि विकारों को दूर छन्ने के कितने भो दंग न 


उपचार आयुर्वेद के ग्रन्तगत है डा० विल्सन के विश्लेष्य के छादार पर प्रानीन 
आयुवंद को निम्नलिखित शाखाश्रों मं डाँडा जा मकता ह । 


( १) शल्प--शरीर फे भीतर पट गये विळा को बाहर निकालने फी 
प्रक्रिया । यह विकार बाहर भी हो सकता था, उमे नीर चूम गाद, वादा लग आप या 
। न्य कोई भी नुकीली वस्तु शरीर में चुस घार भीतर पच गायः सया छारतरिक भौ 
हो सकता था, जैसे शरीर में मवाद बन जाय, रहीं मदन छा गाय, या कफ शति 
हो जाय । 


( २) शलाका-शरीर के वाह्य नागो की 
( ३) काया जिवित्सा--शाइुनिक छौपधि बिशन का हें 
चौर फाड़ से सम्बन्धित हैं । 
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( ४) भतविद्या- दृतप्रता से शरीन की रक्षा । 
| ( ५ ) कुमार ऋष्य शिशु चिकिला से सम्बन्धित था, जिसमें रसदा या मी 
उपचार सम्मिलित था । 
(६) शझागद--किसी ददा के प्रभाव छो दुदगी ददा से दूर करने दा 


प्रक्रिया | 


(७) रसायन--वतंमान काल को कमस्ट्री । 


५५६ प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 
( = ) वाजी करण -मानव-संख्या बढ़ाने की प्रक्रिया | 


भारत की तमाम विद्यायें जिस प्रकार बौद्ध काल में उन्नत हुई, उसी प्रकार 
श्रोयुर्वेद ने भी इसी समय में उन्नति किया तथा इसी *मथ में इस विपय पर उत्तमो- 
सम अथ भी लिखे गये, फिर भी उन ग्रन्थों के लेखकों ने यही माना कि यह विद्या 
स्वयम्‌ उनकी देन नहीं है वरन्‌ उन्होंने उसे देवताश्रों से प्राप्त किया था तथा केवल 
उसे लोगों पर स्पष्ट करने के लिये ही वे ऐसे ग्रन्थ लिख गये हैं । इन ग्रथों मं चरक 
तथा सुश्रू त सर्वाधिक प्रसिद्ध हैं और अब तक के प्राप्त ग्रन्थों में सर्वाधिक प्राचीन भी 
हें । यह मानने के पर्याप्त कारण हैं कि ये दोनों ही विद्वान तरीद्ध काल के हैं। उनके 
प्रन्यों का पौराणिक काल में फिर से लिखा गया जब कि हिन्दू विज्ञान का पुनर्जागरण 
हुआ । उनकी कइृतियों की ख्याति विदेशों में भी फैली । आठवीं शताब्दी में खलीफा 
हारू' के समय उनका अववाद श्रवी भाषा में क्रिया गया । सर्व प्रथम अरबी लेखक 
शेरापिन ने चरक का नाम क्सरक लिखा है ! दूसरे श्ररवी लेखक ने उसका नाम सिरव 
लिखा है । इस प्रकार चरक के अन्ध ने माध्यम अर के प्रदेशों में प्रवेश प्राप्त किया 
ओर यह बात पौरागि,क काल में हुई । चरक का न्य श्राठ भागों में विभाजित है जो 
निम्न पंक्तियों में दिये गये हैं । 

( १ ) सूत्र स्थान--इनमें ओषधियों का मूल तत्व समझाया गया हे, वैद्यो के 
कर्तव्यों का वर्णन है साथ ही दवाओं के प्रयोग, रोगों से निवृत्ति, मेटोरिया मेडिका 
इत्यादि विषय भी वर्णित हैं । 


( २) निदान स्थान-इसर्मे रोगों का वर्णन है जेसे बुखार, रुधिर निकलना, 
ट्यूमर, मधुमेह,, कोद, च्य, उदासीनता इत्यादि । 


(३ ) विमान स्थान--महामारियों का इलाज, भोजन की प्रकृति, रोगों के 
लक्षण और पहचान, ओषधियों के प्रयोग और शरीर के रसों की विचिघ्रताश्रों का 
वर्णन इस स्थान में प्रस्तुत किया गया है । 


(४) शरीर स्थान- आत्मा के प्रवृत्ति की चिकित्सा, भावना, योनियों का 
वर्ण न, तत्वों के गुण, शरीर का वर्ण न, श्रौर आत्मा तथा शरीर का सम्बन्ध समभीयां 
गया हे । 


(५ ) इन्द्रिय स्थान-ज्ञनेन्द्रियों एवम्‌ कर्मेन्द्रियौ के रोगों की उतत्ति 


ख्रावुचँद्‌ ५५७ 


तथा विवरण, शरीर का रंग, ज्ञा क्रोत्रटियां, शक्ति एवम मृत्यु के वणन इस 
भाग में हैं । 


(६ ) चिकित्सा स्थान -रोगों की चिकित्सा का विचार करमे के बाद इस 
स्थान में स्वास्थ्य लाम के नियम सममावे गये हैं। विविध रोगों की चिकित्सा कैसे 
ऋरनो चाहिये इस विषय की जानकारी देने के बाद इसमें मान के दोष तथा अन्य 


हज 


गम्भीर बाते. समझायी गई हैं । 


(७) कलग स्थान--इस स्यान में शरीर शोधन के सिद्धान्ती तथा उपायों 
का चनणा हें । 
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(= ) सिद्धि स्थान - नुची वेध्य ओपणियों 
गों का विवरण एवम्‌ उनकी चिकित्सा का डदिस्दृत ब 
इस ग्रन्थ को ऋषि ग्रात्रेव न अ्ग्निवास का लमकाया हे | भूमा म कड़ा 
गया है कि सर्वप्रथम त्रा न ग्रायुतेद का उबदेशा प्रज्चापात का दिवा, 1 मन्दान अश्यिनों 
कुमारी का यह ज्ञान दया, उनसे इन्द्र पाचा । मा्द्राउ ने छुः वपया का 
उपदेश दिया, जनम अग्निवास भा ध । 


शायद मृश्रत चरक के परवती दे । इस प्रनम्य ने कड़ा गया DF पड मे 
अन्वतरि को यह ज्ञान दिया | अन्तरि ने इसका उपदेश द्राठ सारोळा दिया खर 
सृश्र त को आदेश हुआ कि वे उन उपदेशो की लेखयद छग ठे । मुलन की गति भी 
चरक क्षे हो समान खंहों मे विवाहित है जो पाठकों घी डोनर के लद मीय दिय जात 


हैं । यह ध्यान रखना चाहिए कि चक का ब्रन्ध ब्रौषवियों झा अन्य छीर मुच का 
ग्रन्थ चीर फाड़ के नियमों एवं क्रियाश्रों छा हू 

( १ ) सूत्रत्थान--इसने श्रोपध्यी का वयान टे, शरीर थे ह्यो का पयय 
हुं, बिभिन्न रोगों की चर्चा है दया उह सनभारा गया हैं कि जिल प्राग के लादय 
लिये किस प्रकार के छ्ौजार चीर किम प्रचार को छव प्रचा होना चिदे लला 


शास्र क्रिया क बाद बरा सावधानो रखना चाहिय । दसद बाद शरोरण टनदानो को 
चचा करकं चीर फाड़ के योग्य रोगो था वणुन ह। शरीर के भीतर डी विकार छ 
कि: किस प्रकार से निकाला जाना चाहिय तपा घावों का एवन नल भी चिजमा 
«न करनं ia ~ ० PR ङा ~ = ~ 
केसे करना चाहिये इन सवका वणुन झरने के दाद वितनो ही संदएक दे 


समभायी ययी हँ । 


५५८: प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


(२ ) निदान स्थान--रोगों का लक्षण एवम्‌ उनकी पहचान का विवरण 
देने के बाद ग ठया, पथरी, बवासीर, भगन्दर की चर्चा की गयी हैं । इसके बाद धाय 
शिक्षा, प्रसूता चिकित्सा तथा प्रजनन की इद्वियों का ज्ञान दिया गया है । 

(३) शरीर स्थान-में शरीर रचना, आत्मा का इससे सम्बन्ध, 
पौगंडावस्था के म्रिकार, गर्भधारण, शरीर बृद्धि विज्ञान इत्यादि विप्रय इस भाग में 
वर्णित हैं । 


( ४) चिकित्सा स्थान --रोगों के लक्षण तथा उनको चिकित्सा का वर्णन 
हे । घाव, मासूर, सूजन, ग्रंगभंग, गठिया, ववासोर, पथरी, भगन्दर इत्यादि को 
चिकित्सा का विधान दिया है । असाधारण परिस्थिति का उसन्न होने पर शिशु को माँ 
फे पेट से कैसे निकालना चाहिये यह विषय को भी इसी स्थान में दिया गया है । 

(५ ) कल्प स्वान--इसमें प्रति विषों का वर्णन हे । खान पान की वश्ये 
कैसे तैयार की जाये, कैसे रखी जायें, उन्हें जहरीली होने से केसे वंचाया जाय तथा 
भोजन में विष है या नहीं इसकी परीक्षा कैसे की जाय | विभिन्न प्रकार के क्षार, 
वसस्पतियाँ, तथा जैविक विपों ळा वणुन किया गया है और उनके प्रति विष्रों कों 
समभाया गया है । 


( ६) उत्तर स्थान--वा पूरक भाग--शसमें कितनो ही स्थानीय बीमारियों 
का वण न हैं । उनकी चिकित्सा के वाद कितने ही अन्य रोगों की चिकित्सा समभायो 
गई है। इसमें ज्वर, पेचिस, चय, द्यूमर, ढदय रोग, कामला, रुधिर का तिकलना 
मूच्छ, उत्ते जना, खाँसी, स्वर की रुक्षता, पेट के कीड़े, वमन, हैजा, विभिन्न प्रकार के 
उन्माद, प्रेतवाधा, इत्यादि का वर्ण न है । 


ऊपर की पक्तियों में चरक तथा सुश्रत को क्ृतियों का जो संक्षिप्त विवरण 
प्रस्तुत किया गया है, उससे भारतीय श्रायुर्वेद की उन्नति-शीलता का पता चल जात 
है । इसमें सन्देद नहीं कि कितने ही प्राचीन सिद्धान्त आज कल्यनापूण* हो मालूम 
पड़ते हैं तथा कितने ही दृष्टिकोण आज गलत सावित किये जा चुके हैं फिर भी उनकी 
महत्ता कम नहीं होती । यह भी ध्यान रखना चाहिए कि ये सिद्धान्त तथा दृष्टिकोण 
दो सहस्त्र वष प्राचीन हँ | सम्पूण" श्रीषधि विज्ञान तथा समूचा चिकित्सा प्रणाली 
की जानकारी दे सकना तो इस स्थल पर सम्भव नहीं हे फिर भी हम दो एक | 
औषधियों तथा शल्यक्रिया में प्रयोग किये जाने वाले कुछ ओऔजारों का वर्णन : 
आवश्य करेंगे । 
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हिन्दुओं को उस काल में भो रसावन शास्त्र का ज्ञान था और वे रसावनिक 
यीसिक पदार्थ तैयार कर सकते थे । इस पर हमं आश्य5 इस लिये नहीं करना 


चाहिये कि रसायन में प्रयुक्त रोने वादी सामग्रो की कमी मारत में कमी नही नहीं । 
पश्चिम भारत में पत्थर का नमक मिलता ही था, सांडा नऊप तिब्शतन में विज्ञ जाता 


था। इसो प्रकार सारी आवश्यक सामग्री भारत में प्राप्य थी। इन पदायों से 
भारतीयों का परिचय शअत्यत्रिक प्राचीन है | ज्षर एवं तेज्ञाब का जान रिन्द्िओं को 


पहले से ही था और अरव बालों ने वहीं से सीखा था | चातश्रों को छं परभिरूप त 
प्रयोग करना भी वे जानते थे। थे ताँवे का उपयाग भी जानते घे। डा« रायल के 
शब्दों में “यद्यपि प्राचीन काल के रोमन और यूनानी कितनी ही घाठदओं को बज्योय- 
चार में काम में लाते थे, सामान्य रूप से बह माना गया है 1 
आतन्तरिक प्रयोग सर्वप्रथम श्रव बालो ने ही किया” 1 अन्दों ने या जान चमक 
श्रौर सुश्रत से ही प्रात्त किया था, यह भी सिद्ध किया दा चुका डे चर्का और सन 
के विवरणों से भी यह बात स्वयमेव स्पप्ट हो जाती दे छि थे ग्यायन शास्म क पुग 
शाता थे तथा घोल बनाना, वाप्पीकरण, विलृगीकिरंशग इन्यादि तियाय का उनी 
सम्यक शान था। 

जहाँ तक रसों एवं बूटियों का प्रश्न है, सुखने ने उन्द निम्नाकित तगो 
में बाँरा है। जड़े, गांटदार जड़े, ( जैन प्याज रनद), गाठल रशेदार 





जड़े, ( जेसे आलू इत्यादि को ), जटो को छाले, दई पड़ा को छरा, विशाड संगाज्य 
युक्त वृक्त, पत्ती, फूल, फल बीज, जड़ियो, दूव्या, टुदार नय इत्याद । मुल शायद 
संसार के प्रथम लेखक है जिन्होंने दानस्तिझ नगा का घळ जप “मेड 
उसका वर्णन किया है। कान सी जड़ी, पेड, दीदे करों छग जिस प्रयाग की भूमि 
में पाये जा सकते । उनके लिये कमी ज्दाबाद छाइश्यछ है| हल्का 3 पक 4 
छान सी बस्छु कितने नाप या परिणाम ने डाली डनी चाटिये वनरा नी पा पिया 

दिया गया ह । कौन से नाए तथा चाट प्रयाग मे हान चाड़िदे टोन आ 

हू । प्रति ने जिन वनस्तियों एब प्दायों कझाभहार भारत छा वनरा, नगदमा 
ने उनका पूण एवं दिविध उरप'य किया है । इसने सन्देह नदी दि ये छपरा ता 
उहीँ की दनरूदियों, धावद्यों तथा घ्न्य इगादानी से इसी जलबाए मे वमार ताची 
थी, उनका उपभोग प्रदेश भारदीद के लिप भी पा थार आज नी एलप्रद 
शरीर शोधन के लिये नारतीप त्र इबे द न डिस पशा के सूद एद बटर थियद्णो का 


६० प्राचीम भारत की सम्यता का इतिहास 


चडे-वड़े रोग श्रति प्राचीन काल से श्रच्छरे किये जाते रहे हं । उत्त जक श्रौपडियों, 
शामक औषधियों तथा निद्रादायक ्रौपधियों का पूर्ण ज्ञान भारतीयों को तव था जब 

अन्य देशीय जन इस बिज्ञान का ककहरा (क ख ग ) भी नहीं जानते थे । 

श्रत्र कुछ शब्द शल्य क्रिया के बारे में डा० रायल का कहना है कि लोगों 
को यह जानकर अवश्य आश्चर्य होगा कि प्राचीन शल्य चिकित्सकों को असाधारण 
“परिस्थिति में किसी गभस्थ शिशु को निक्रालने में जो शल्प क्रिया करनी पड़ती थी, 
उसमें उन्हे कम से कम एक सी सत्ताइस श्रीजारों का प्रयोग करना पड़ता या । शल्य 
क्रिया भी कई वगो में विभाजित थी, जेसे छेदन क्रिया, भेदन क्रिया. लेखन क्रिया, 
ज्याधान क्रिया, ईष्यम्‌, हार्य, विश्रवण, तथा सेवन क्रिया । किसी भी श्प चिकित्सक 
को छेदन से लेकर सेवन तक को क्रिया प्रत्येक्त चोरफाड़ में करनी पढ़ती थीं! इन 
क्रियाञ्रों में जो औजार काम में आते श्र, उनका वर्गीकरण डा० विल्सन ने इस प्रकार 
किया है, यन्त्र, शास्त्र, क्षार, अग्नि शलाका, थङ्ग, ग्रलबु तथा जलौका । इनके 
अतिरिक्त घागा, पत्तिथाँ, पट्टियाँ तथा अन्य कितनी ही वस्तुएँ आवश्यक होती थीं। 
इसी ग्रंथ में यह भी बताया गया हे कि सभी श्रौजार धातुओं से बनाना चाहिये जो 
चमकदार हों, सुन्दर हों, पालिश किये हों श्रौर तेज हों । उनकी धार इतनी वारिकि 
हों कि वह एक वाल को भी खड़े-खड़े चीर सकें | नव ग्रभ्यासियां के लिये कहा गया 
है कि वे वतस्पतियों पर, जानवरों के ताजे चमड़ों पर तथा मृत पशुओं के शरीर पर 
कोई अभ्यास करें । 
प्रत्येक हिन्दू पाठक को यह बात अवश्य स्मरण रखना चाहिये कि जवकि 

आज भारत के प्रत्येक जिले तथा गाँव मे बिदेशी ढङ्क की दवाइयाँ तथा सफाई के 
साधन प्रचलित है, उसी देश के हिन्दू वैद्यों को सिकन्दर महान्‌ ने आज से वाईस 
सो वर्ष पूर्व अपने खेतों में इसलिये नियुक्त किया था कि जिन रोगों अथवा वारे 
का इलाज यूनानी वेद्यां से न हो सके, उन्हें हिन्दू वैद्यो: के हाथ में दे दिया जाया करे 
तथा वे यह भी याद रक्खें कि आज से ग्यारह सौ वर्ष पूव वगदाद के प्रख्यात खलीफा 
हारुन-उल-रशीद ने मङ्क तथा सालेह नाम के दो हिन्दू वैद्यो को अरब देश का राजवैद्य 
नियुक्त किया था । 


छप्पतवाँ अध्याय 


नाटक 
पौराणिक काल में भारत के विज्ञान ने उसे जितना गीरवान्बित जिया, उससे भी 
कुछ आगे बढ़कर संस्कृत साहित्य की कदिता और नाटक ने उसे गौरव प्रदान किया । 
न केवल भारतीयों के ही, वरन्‌ विदेशियों के भी दिलों में कालिदास एवम भवभूति के 





न तो यह सम्भव ही है आर न समुचित हो. के दम इस स्थल पर सम्पण 
तत्कालीन बॉह्मय का परिचय देकर झरने पाठकों कोठा 
प्रथव्न यथा सम्भव यही होगा कि हम प्रमुख छलाक्ारों को प्रमुख इतियों झा संक्षिप्त 
रूप से विवरण प्रस्तुत करके पाठकों को दस बोर दना दे कि थे इस समय के समने 
साहित्य पर एक विहंगम हृष्टि डाल सके। इस दभ्याय में हम छाना वियरग 
केवल नाटकों तक ही सीमित रक्चगे । छापा सारिल चर्चा सग उपाए का 
विषय होगी । 

इस गौरवपूणे काल का प्र।म्म होता है सरस्णयी झै सरद पुर बादाम छे 
उद्भव से। यद्यपि कलिदास की काव्य एदम नाटळ उठियां दर भी है, परन बाज 
संसार उनको शकुन्तला के रचयिता के ही रर में धधिश जानता हैं । चा” दिल हो 
या ग्रन्य जातीय, जो मो इस कृति को पटेगा छोर न्मनेगा, यहीं घारगा कि श्राटवर 
की मानव कल्पना बन पुत्री शकुन्तला जैसी कोमल मावनामप एवम पदिय सारी गा 
सृष्टि नहीं कर सकी | 

राजा दुष्यंत आखेद खेलते-खेलत कण्व ऋषि बे आश्रम में जा | 
अति सामान्य वस्त्र धारण किये तीन कुमारिकाए लता-नीचन कर सही थो। शुड 
इन्हीं में से एक है, जो विश्वामित्र के संयोग से आप्तरा मेनवा ईे गन से जन्मो थी 
और महात्मा कण्व ने जिसे बचपन से ही पाल फान छर बड़ किया था। एर दिन उ 
कली अपने माता-पिता के लाइ प्यार से दिलग होइ 
पंख तले पड़ी असहाया वनी केहाँ-कडाँ कर रही थी, वहां का सारद बसन हा माद 
कता का मान कर थ्व स्वीय फूल दे खूप में छा गयी थी, जिरे देख एशर सरसस्नन 


_ 
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सवका चित्त चंचल हो उठता था । वह इसी जंगल में यहीं के पेड़, पीधों, लताग्रां 
पशुओं एवम्‌ पक्षियों में पली थी श्रीर इन्हीं में उसका मन रम गया था | राजभवन के 
तरलकृत सौन्दर्य को ही सदा देखने वाले दुप्यन्त के मेत्रों ने जब बनकुमारी शकुन्तला को 
निहारा तो वे श्रपलक निहारते ही रह गये । वन्य परिधानाबृता शाङुन्तला को देख पाकर 
राजा का परिस्थिति शान लुप्त हो गया । उन्हें ऐसा मालूम पढ़ा जैसे कमलिनी श्रभी- 
भी विकसित हुई थी । सामने शाने का अवसर ढू.ढ कर राजा शकुन्तला से वार्तालाप 
करके, उसके कुमार मन में एक अज्ञात भावना का समावेश कर देता है | प्रकृति 
पुत्री शकुन्तला प्रेम की भावनाओ्रों से अनजान, एक सुखद पीड़ा भार से श्राक्रांत हा 
उठती है । 

उस अज्ञात भावना एवम्‌ पीड़ा भार का प्रभाव उसके शारीर पर परिलक्तित 
होता है, क्योंकि जब राजा दुवारा उसके दर्शन एवम रसालाप की कामना से श्रभिभूत 
होकर आश्रम के समीप पहुँचता है तो उसको देखकर उसे सोचना पढ़ता है कि शकु 
न्तला की शोभा यद्यपि ्रन्धड़ से छिन्न-भिन्न एवम शुष्क माघवी लता सी हे, फिर भी वह 
मनोहारिणी है । युगल प्रेमी मिलते हैं, वार्तालाप करते हैं, श्रौर किसी निश्चय पर पहुँच 
कर तत्लुण गान्धर्व विवाह कर डालते हैं. जिसकी साक्षी है केवल वे ही दोनों ऋषि 
कुमारियां जो छाया के समान सदैव शकुन्तला के संग रहती हैं । बिदा काल में दुप्यन्त 
ने अपनी मुद्रिका शकुन्तला को स्मृति स्वरूप दिया ओर प्रतिक्षा किया कि राजमहल में 
पहुँच कर वह शकुन्तला को घुलवाने का प्रवन्ध करेगा | 

इसके पश्चात्‌ ही नाटक की उलभनें सामने ग्राती हैं, रीर पाठक का मन रस 
विभोर हो आगे के परिणाम की प्रतीक्षा करने लगता है । सद्यः नियुक्त पति के विरह 
विदग्ध शकुन्तला अपने प्रिय की कल्पना में इतना विभोर हो उठती है कि उसे यह भी 
पता नहीं चलता कि कब ओर किस प्रकार दुवासा ऋषि आये, उसकी ग्रन्यमनस्कता को 
अपना अपमान मान कर उसे यह थाप देकर चले गवे;कि जिस प्रिय क विरह में वह इस 
प्रकार व्याकुल हे वही उसे भूल जायया । शाळुन्ता की साखियो की वार-वार छमा 
प्राथना पर क्रोधाविभूत ऋषि ने शाप का परिष्कार किया कि यदि शकुन्तला कोई स्मृति 
चिन्ह अपने प्रियतम को दिखला सकेगी तो राजा उसे अ्रवश्य ही पहचान लेगा । सचमुच 
ही राजा को शकुन्तला की स्मत नही रहती और इधर शकुन्तला गर्भ धारण किये दिन 
रात प्रिय विरह में निमग्न रहने लगती हे । 

उसके पोषक पिता कण्ब ग्राश्रम में आकर सव समाचार सुनते है और परम 
प्रसन्नता पूर्वक उसे अपने दो शिप्यों एवम वृद्धा धाय के साथ राजमहल को भेज देते 
हैं । विदाई के समय का कवि कालिदास ने कोमल तम मानवीय अनुभूति का जैसा 


नाटक पू६३ 


मार्मिक चित्रण प्रस्तुत किया है, उसे पढ़ कर क्रिमो भी सह्ृदव का हृदय मूळ व्यथा 
से भारा क्रान्त हो उठता है । बिदाई को प्रस्तुत शकुन्तला जिस प्रकार एक-एक पेड़ 
पौधों लताओं, एवं पशु पत्नी स विदा लेती है उसका साम्बक् अनुभव करने वाला व्यक्ति 


कप ८, 4 
रोये विना रह ही नहीं सकता । विगाई का चरम दृश्य तब उपस्थित हेता है, जवे छ भू - 
पूरित नेत्रों एवम्‌ अवरूद्ध कंठ से कण्व कह उठते हैं, कि “यदि मेर छैसे सवस्व स्यागी 


एवम्‌ विरागी व्यक्ति को पालिता पत्री की विदाई ? इतना कण्ट हो रहा दै तो ऐसे इप 
सरा पर शहरथों की क्या द शा हती होगी |? 
कथानक आगे चलता है । दुष्यन्त शकुन्तला को भूल जुका होता दे । शकन्तच्ता 


क अंयूठो राह में ही गिर जाती तः शार छना प्रमाद दिखला है । शकुन्वता 


कण्व के शिष्य तथा गोतमी (धाव) उसे वहीं छोड़ कर चल देने मैं । नगर छे बादर 
शाङुन्तला विलपती खड़ी रहती है कि इतने ही में उनकी मो आती है ही उमे लेकर 
चल देती है । 

एक मझुवाट्टा एक महुली पकडता है, जिसके पेट में मे दधानत वाची पंगटों 
निकलती ह महुवादा बाजार मं अंगूली बचत प्रस्या छाउन राछ झै सी लाया दाना 





। अंगूठी देखते ही उसे भाट शकुन्तला की गद "गा 6pm 
सहखगुना होकर उसके हृदय को जलाने लगता रै, पान्त गाडा दो रीड पाग परा करने 


का भी समय नहीं मिल सका, क्योंकि उन्हे उम! ल काम कप 77 थ द 
यता के लिये जाना पटा, जहां से लौटते समय राखे पे एवा पोगर मे शोर 7 
बच्चे से खेलता हुश्रा एक वालक दिखाई दिया । निन्सन्दह बहा ८१-३? दर 214” 
ज्वला का पुत्र है, जिसके माध्यम से ही शहुस्दल' न प्राव "दी गरा नाम २ 
राजा चमा मांगता है छोर अंगूटी की दाह नली € | et ok) ago 

घ्हिति का आशीर्दाद फण दर memes दोहन sis 


गिरता हे । 
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को वरदान फे रूप में बदलते हुये उर्वशी को आदेश देते हैं कि बह मृत्यु लोक में 
जाकर पुरुरुवा फे साथ उतने दिन तक रदे, जितने दिन तक पुरुसचा उर्वशी के पुत्र 
का मुख न देखे । 


पुरुरुवा ने श्रपने प्रेम को अपनी रानी से छिपाने के लिये पश्चात्ताप भी प्रगट 
किया । रानी ने उनकी वात का विश्वास नहीं किया, परन्तु जव उसने देखा कि राजा 
को अत्याधिक दुःख होगा तो एक धार्मिक श्रनुष्ठान का बहाना करके वह लवम्‌ राजा 
के सामने से हट गयी ओर इस प्रकार श्रप्रत्यक्ष रूप से उन्हं उर्वशी की प्रीति का स्वाद 
लेने की स्वतंत्रता दे दी। रानी केवल पुष्पालंकार धारण किये श्वेत परिधान में जब 
श्रनुप्ठान में सम्मिलित होने के लिये राजा को निमंत्रित करने थ्रायी तो राजा का पुराना 
प्रेम जागृत हो उठा, परन्तु रानी ने उनके पैरों को छूकर चन्द्रमा रौर रोहिणी को साछी 
करके प्रतिशा की कि राजा का हृदय जिस किसी को भी प्यार करता होगा, वे भी उसे 
सम्मान की पात्री समझेगी । इस प्रकार की प्रतिज्ञा से उवशी को सहेलियों का हदय भी 
रानी की प्रशंसा से भर उठा और वे कहद उठी, “रानी पबित्र भावनाओं की देवो हैं 
और पत्नी रूप में सदा अनुकरणीयां हैं 1? कालिदास ने राजा तथा उर्वशी के प्रेम 
वर्णन में अपनी कोमलतम भावनाओं का उपयोग किया है । एक दैवी घटना वश उन 
दोनों में श्रल्पकालीन वियोग पूरा कर वियोग थ'गार वर्णन करने का भी अवसर 
निकाल लिया हे । इस बियोग काल में राजा ने बन के एक-एक पशु, पक्षी, तरु, लवा 
से उवंशी का पता पूछा है । ग्रन्त में उर्वशी मिलती है परन्तु साथ ही उर्वशी का पुत्र 
भी (जिसे कई वर्षौं तक उर्वशी छिपाये रखती है) प्रगट हो जाता है और राजा उसे देख 
भी लेता है, जिसका तात्पर्य यह हुश्रा कि उर्वशी के देवलोक में जाने का समय रा 
गया | इन्द्र एक वार फिर कृपा करते हैं, और नारद उनका संदेश पुरुरुवा को देते ह 
कि “यावज्जीवन उर्वशी आपके साथ ही रहेगी |? 


कालिदास का तीसरा नाटक है 'मालविकाग्निमित्र' जिसमें मालविका नाम की 
दासी एवम्‌ राजा अग्निमित्र के प्रेम का वर्णन हैं, परन्तु भाषा विज्ञान को देखते हुये यह 
नाटक कालिदास का लिखा नहीं प्रतीत होता 1 श्रग्नि मित्र की स्त्री घारिणी की परम 
रूपवती दासी मालविका का चित्र राजा रानी की चित्रशाला मे देखकर मोहित हो जाती 
है। वह मालविका की कला देखने के बहाने उसे अपने सामने बुलवाता हे तथा उसका 
द्रव्य देखकर मुग्ध हो जाता है। यह देखकर रानी उस दासी को ताले में बन्द कर 
देती है । परन्तु वह किसी प्रकार वहाँ से निकल कर राजा से जा मिलती है। 
उसी समय यवनों के विरुद्ध सिंध पार के युद्ध में राजकुमार की विजय की 


नाटक प्प 


का समाचार शुन कर रानी त्रहुर्तो को उपहार देती है, तथा राजा के हदय की विवरात 
समक कर मालविका को ही राजा के हाथों उपहार स्वरूप भेंट कर देती है।इस 
मकार इस नाटक का सुखद्‌ अन्त तो होता है, परन्तु न तो शैली में छीर न भात 
लालित्य में ही यह नाटक शक्नुन्तला के टक्कर का है 


=+ 


कालिदास ईसा की छुठवीं शताब्दी में हुये ओर उन्होंने विक्रमादित्य फे दरबार 
गौरवान्वित किया था | एक शताब्दी बाद ही विक्रमादित्य के चैसा ही प्रतापी विद्वान 
तथा विद्या प्रेमी सम्राट हुआ, जिसने कालिदास ळी सफल स्पर्धा की । शिज्ञादित्य द्वितीय 
ने सन्‌ ६१० ई० से ६५० ई० तक राज्य किवा | उसे श्री हप देव नाम से भी जाना 
जाता है । प्रख्यात चीनी यात्री ब्हेनत्सांग उमी के समव में आया धा । बह फेवल उनरी 
भारत का सम्राट ही नहीं था, वरन्‌ एक सुप्रसिद्ध विद्वान भी था। ऊहा जाता है गि 
रत्नावली की रचना उसी ने की थी यद्यपि सम्भावना इस बात की हिकिगद ठनिहष 
के दरवारी कवि वाणमट्ट की है । उस समय तक्र कालिदास की र्याति दुरन्द्रर ता मैल 
चुकी थी और बहुत से कबि लोग उन्हीं के कानको छो बनाएर रचनायें गगने लगे 
थे । रत्नावली में कालिदास का अनुफरण स्पष्ट परिलक्षित होता हे | 
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पर रंग तथा गुलाल फकते ह । महारानी उपवन में मदन पूरन र लिए जानी £ हया 
राजा से उपस्थित होने की प्रार्थना कर जाती है। रानी छी दामी मागरिका इतनी साप" 
वती है कि रानी उसे स्वेदा राजा की दृष्टि के परे रक्दा वरती हैं । वह मी उरपन में 
घातो हे । तथा एक वृक्ष की ओट से राजा को देखकर मोहित हो डतीहे | पदान में 
बैठकर बह श्रपने चित्त चोर का चित्र उरेहने लगती हे, डिसे उसकी एक सहेली देख 
लेती है तथा उसकी पलक पर राडा के चित्र के दगल में उसका भी वित्र टन' देती है । 
प्रमाददश षह चित्रफलक वहीं पढ़ा रह घाटा है, डो राडा दै हाथ पढ़ छाता है। गाजा 
सागरिका के चित्र पर मोहित हो जावा दै । मोहित होने दा यह वस माठविदणीनदिय 
का ही है । टष्यन्त के समान ही राजा भी वमलउत्रों को उदाकर खन एर दुद्र चन्द 
पड़े होने की कल्पना करता हे । शीघ्र ही प्रेमी दुगल मिलते हैं, परन्तु प्रशागानोी हा 
आकरस्मित श्रागमन से उनको वार्ता में दाधा पड़ती हैं । रानी को गाडा की विष्मटा 


की प्रतीत हो जाती है । पुरुरवा की ही भाँति राडा भी नतज्ञादु हो दमा याचना ठगता 
६्‌, परन्तु महारानी क्रोधित हो वहाँ से चल देठी हैं । 


५६६. प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


मालविका की ही भाँति सागरिका भी बन्द कर दी जाती है । उज्जयिनी के एक 
जादूगर ने तमाशा दिखाते दिखाते राजभवन में आग लग जाने का दृश्य उपस्थित किया | 
वास्तविकता को न समझ कर राजा सागारिका को बचाने के लिये दौडा तथा उसे बाहर 
उठा लाया, जहाँ कितनों ने हो उसे सिंहल की राजकुमारी रत्मावली के रूप मं पहचाना । 
शन्त में मालविका की ही भाँति सागरिका भी राजा के हाथों में रानी द्वारा ही सॉ 
दी गयी । 

नागानन्द एक थ्न्य नाटक है, जिसे लोगों के अनुसार हर्प की ही कृति कहा 
जाता है, परन्तु सम्भव हे कि वह भी किसी श्रव्य दरवार कवि की कृति हो | हम इस 
कृति को महत्वपूर्ण इसलिये मानते हैं कि बौद्धो की विचार धारा का प्रतिनिधित्व करने 
चाला यही एक मात्र भारतीव नाटक है । इस नाटक में बीड़ों की भावना को हिन्दू देवी 
देवताओं से मलग्न किया गया है और यही मिश्रण इस नाटक की विशेषता है । विद्या- 
घरों का राजकुमार जीमूत वाहन सिड़ों की राजकुमारी मलयवती को एक मन्दिर में 
गौरी पूजन में लगी हुई देखता है तथा उस पर मोहित हो जाता है। टीक दुष्यन्त के 
ही समान बह्‌ राजकुमारी के सम्मुल प्रगट होता है तथा ठीक शकुन्तला की ही भाँति 
राजकुमारी भी उसका स्वागत करती है । शकुन्तला की सी हौ विब्हलतो का अतुभव 
मलयत्रती भी करती है तथा उसके लिये शीतलोपचार सामग्री का आयोजन किया जाता 
है । जीमूत वाहन प्रिया का चित्र मिट्टी के रंगों से वहीं एक शिला पर बनाते हँ । इससे 
प्रतीत होता है कि पाम्पी निवातियों को ही तरह भारतीय चित्रकार भी मिट्टी के रंगों 
का प्रयोग करते थे । आड़ से ही मलथवती उसकी चित्र रचना को देखकर यह समभत। 
हे कि वह चित्र किसी अन्य स्त्री का है, जो राजकुमार की प्रिया है । उसका हृदय ष्या 
को श्रग्नि से जल उठता है तथा बह बेहोश हो जाती है | उसी समय सिद्धों के राजा 
का दूत आकर जीमूत वाहन का विवाह सिद्ध राजकुमारी से होने के निश्चय का संदेश 
देता है, जिसे सुनकर मलयवती हपित तथा राजकुमार दलित हो उठते हैं, क्योंकि वे 
नहीं जानते हैं कि उनकी प्रिया ही सिद्ध राजकुमारी है । अतः वह परिणाम को असवी 
कृत कर देते है श्रन्त में दोनों का भ्रम दूर हो जाता है और वे दोनों प्रेमालाप में लीन 
हो जाते हैं । बाद में दोनों का विवाह बड़े ही भव्य ढंग से होता है । यहाँ तक “तो यह 

।टक सामान्य हिन्दू नाटकों का सा ही है । अगले दो अंकों में यह आदर्श सफलता 

पूवक स्थापित किया गया है कि लोकोपकार फे लिये श्रपनो जीवन तक बलिदान कर 
देना चाहिये । ; 
एक दिन जीमूत वाहन गरुड़ द्वारा नित्य प्रति एक नाग फे खाये जाने से 


समुन्द्रतट पर जो सांपों की अत्वियों का देर सा लग गया था उसे देख ही रद थे कि 
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उन्हें किसी के विलाप करने को ध्वाने सुनाई पड़ी । पास जान पर ज्ञात छुआ है क्रि 
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नागों तथा गरुड़ मं बह समझोता हुआ था कि पतिदिव एक वोग लाजउस्चो में 
समुद्र तट पर गारुड के खाने क लिये नेजा जादा करेगा। उसी के अनुसार उस दिन 
शंखचूड़ नामक नाग को बारी थी और उसळी माँ का रोदन स्वर उन्हे सुनाई पढ़ा 


था। नाना प्रकार से समभा कर्‌ जीमूत बाइन रां 
स्वयं रक्त वस्त्र ओंद कर गनु के भाजन रुप १ 
में चित्त लगाता है । उसे यह देखकर परेशानी दातो ह 
धैयेशाली है, जो खाये जात रहन पर भी तनिळ भी पीडा, 
वन्द करके यह जानने का प्रयत्न करता है छि उसके 
चलित घैय से सह लेने वाला यह महान, पुरुप कीन 
हान्‌ ग्राश्चर्य मिश्रित दख हाता हैँ कि 
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उपदेश देते हैं । प्रसन्नता पूर्वक गरड छदरत बर्ण छरते है 
हें । चारों और प्रसन्नता ब्यास हो जाती र | इसा दी 
वर्णित है, जिसमें वियोग श्र गार की झामल मायनाद 
ग्रन्त सुखद हैं और अन्त में “मा घास्चिद्‌ दुः 
समाप्त होता है यही प्रार्थना बौद्ध धम छा सरतत । 

एक शताब्दी और बीतती हँ और तए दम 
नामक उज्जवल सितारे के दशन होते हे जा न 
भवभूति फो श्री कंठ भा कहते है । द ब्राह्मण कुल 
थ, परन्तु उनसे गीरवान्बित हुआ झक्लोज क; 
ग्राहका के लिये दूर-दूर तक प्रख्यात चा । नवनू'त 
कवियों के अलग वर्ग का निद्ध 
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द करता हु। दकल 


भी निखार पर छ्या जाती हूँ। नवभूति हे धआाध्यदादा दगीवमन ठ खाडा 


नरेश ललितादित्य ने परास खिया है तया भवमादि को पमन सढ टमी 
चला जाना पड़ा । 

भवभ ति षे तोन नाटक कह अति हैं। मत्ती माधव में मागव सोमदा 
विदर्भ वासी द्वाह्मणपुत्र पद्मावती या डब्डपिनी में विदा प्राति के टिप जाटा ४, गरी 
कि मन्त्रो पु ती उसे बादायन से देखती है तथा दाद्दादू बामदेब हैं; समान माटार 
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के रूप यौवन पर मोहित हो जाती है । वार्षिक मदनोत्सव में हाथी पर वैठी मालती 
को माधव भी देखता है तथा वह भी मन्त्री पुत्री पर मुग्ध हो जाता है । प्रेमपथ कंटका- 
कीर्ण तो होता ही है मालती का व्याह राजा के द्वारा नन्दन नाम के एक युवक से 
ते किया जा चुका होता है और श्रव मालती के पिता को साहस नहीं दोता कि वह 
राजाशा का उल्लंघन करे । एक वौद्ध भिन्नुणी उनकी सहायता करने का निश्चय करती 
है । वही अपने घर में दोनों का मिलाप भी करा देती है । परिस्थितियाँ माधव को कार्य 
साधन के हेतु तंत्र साधन का सहारा लेने की प्रेरणा देती है। इस तन्त्र साधना के वर्णन 
में भवभूति को अपनी भव्य वर्णन शैली में पूर्ण सफलता मिलती है । स्मशान में चामुंडा 
देवी का मन्दिर है, जहाँ कि ताँत्रिक पुजारिन कपाल कु'डला मु डमाला से अपना श्रगार 
करती है । कच्चा मांस लेकर माधव देवी की पूजा को जाता है| इस मांस को तॉब्रिक 
सिद्धों को भेट करते हुये भूत प्रेतों की प्रार्थना में ताँध्रिक देवों को बीभत्स प्रकृति का 
सुन्दर वर्णन किया है । इसी प्राथना में रत माधव को मालती की करुण पुकार सुनाई 
पड़ती है, जिसे छाघोरचन्द्र नामक कापालिक ने कुमारिका वलि के लिये अपने शिष्यों से 
चुरवा म'याया था | माधव वहाँ पहुँचफर कापालिक को मार कर वह श्रगनी प्रिया का 
उद्धार करता है । कपाल कुण्डला कापालिक की मृत्यु का बदला लेने की प्रतिज्ञा करती।है । 
कुछेक छोटी-मोटी घटनाओं के बाद मालती माधव भागने में सफलता पा जाते हैं । राजा 
उनको पकड़ने के लिये जिन सेनिकों को भेजता है, वे माधव द्वारा परास्त होकर निराश 
लौट आते हैं । उनकी बीरता पर प्रसन्न होकर राजा माधव को चमा ही नहीं कर देता 
प्रत्युत उन्हें मालती भी साँप दो जाती है। 


नाटक का सुखद अन्त यहीं पर हो सकता था, परन्तु अभी कपाल कु डला 
का वैर शोध शेष था इसलिये कथानक आगे बढ़ता है तथा मालती एक बार फिर चुरा 
ली जाती है | माधव द्वार। मालती की खोज के प्रसङ्ग में कवि ने प्रकृति का जो वर्णन 
किया है, वह संस्कृत साहित्य में अद्वितीय हैं । पहले की बौद्ध भिल्लुणी सौदामिनी अब 
योग साधन द्वारा दैवी शक्तियों को प्राप्त कर चुकी होती है और वह माधव की 
सहायता का निश्चय करती है सौदामिनी के मुख से विन्ध्य प्रदेश का 
जो वर्णन हुआ है वह अति सुन्दर है। वहबिन्ध्य की हरीतिमापूर्ण शिखरों 
का वर्णन है, साथ ही अंचल में स्थित नगरों एवम्‌ प्रकृति फे क्रीड़ास्थल यावों 
की सुन्दरता की मनोहारिणी चर्चा करती है। पद्मावती की उच्च अट्टालिका 
उसे स्वर्ग से उतरती हुई सी प्रतीत होती हैं । लवण की धारायें तथा 
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तटस्थित आम्राकान्तार जैसे पद्मावती नगरी को वीवनदान देते हुये से दिखाई पड़ते 
हैं । कलकल मर्मर ध्वनि से प्रभावित सिंधु (नदी) पहाड़ों से उतरती हुई भात्रों मास के 
घनगर्जन सी ध्वनि करती हुई रससिक्त नव यौवन प्रात युवक-युवतियो के हदयों को 


रसाभिभूत-सी प्रदान करती है | इन पहाड़ों तथा श्रचलस्थित जंगलों की करोड़ से निकल 
कर मेदान न दाव ससरा प्रस्तत नव : 
कर मेंदान में आती हुई गोदावरी ससुराल प्रस्तुत नव वधू की मांति ग्म 


युगल परिणाम के पवित्र बन्धन में बध कर नुखपूर्वक नाटक के समाति क 
देते ~ 
दतं ह्‌ । 


भवभूति फे श्रन्य दो नाटक रामायण छी पृष्ठभूमि में लिसे गये `हे । मदावीर 


टीन 2का कर 


चरितम्‌? में राम के जन्म से लेकर विवाह, वन गमन, सीताहरण, लंका विज्ञा गपा 
राज्याभिप्रेक तक्र का वर्णन है, जिसमें एक के घाद एक संग्रीच, विभौगगा तया राम हे 
राज्याभिषेक का प्रसङ्ग श्राता हे । भवभूति की बह दृति दग्वश्य हो दूसरों को इसरो 
अन्य कृतियों की ठुलना में अवश्य हो उतनी सुन्दर नहीं है झिर भीइम लच न्हय 
अत्यन्त सुन्दर बन पड़े है । विशेषतया यह प्रसंग हो छरयन्त की मन्द ह, जिसमे दिया 
में ब्राह्मणों की समानता का दम भरने बाले चद्रिय राजा उमर - 
राम के क्षत्रिय विरोध को चर्चा करते हुये कहा है 

का प्रवल विरोध किया है श्रीर श्रत्र तक हम ल'व उन 
सहन करते हैं, परन्तु आगे यदि उन्होने हमें तृशवत ममन, दाग ब्पवटार 
भी उनके विरुद्ध धनुष धारण करना पड़ेगा, नल ही यह द्राद्मणए हो 1? 


fs Vimy कस हा हक ier 
छि वश परगामि ने जाओ जति 
५ हो 
; 


सये विरोध हा तः 


७ 
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गोरावरी का जन्म स्थान ही कवि का उन्म स्थान मी है। उनरा बरन यथि 
ने बड़े हौ उत्साहपूर्ण शब्दों में किया हे “जन्म रदान दे ऊँदे पेढ़ों से इसा उग के 


बीच में अपना गर्वपूर्ण मस्तक उठावे प्रशदशगिरि चदर्दिङ ष्टिराउ सा करता प्रतीत 
होता है छोर थ्वाकाश से उल ग्रहण करदे छएनी गुरारों छे द्वारा गोदादरों छे कार में 
लोक कल्याणार्थ बाह्य संसार में भेज देता हे । 


तीसरा नाटक है उत्तर राम चरित्रडिममें राउपामिगक के इरान बिती मीठा 
के परित्याग से लेकर लव और कुश के राम से सम्मलेन तक का प्रसंग ठरत किया 
गया है । इस नाटक में कवि दा सशक्त £ , 
जैसे सोता के विरह वर्णन में उनकी करण । 
स्यान बनाये रखती है । 
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रामायण की इस कथा का विस्तृत वर्णन आवश्यक नहो है | राम श्रीर सीता 
के वार्तालाप से नाटक प्रारम्भ होता है । राज्यामिपेक हो चुका है । लक्ष्मण कुछ चित्र 
उनके सामने रखते हैँ जिनमें स्वयं उन लोगों का ही पिछुला वनवास का जीवन चित्रित 
किया ग्रा है । सीता उन्हें देख-देख कर एक विचित्र दुःख पूर्ण आह लाद का अनुभव 
करती हैं । राम भी अतीत की स्मृतियों का वर्णन बड़े प्रेम से करते हैं । “प्रिये क्या 
तुम्हे वे दिन याद हैं जब इस माया जाल से दूर केवल दम दोनों एक दूसरे में समाये 
हुये ्रानन्दपूर्ण जीवन व्यतीत करते थे। हम लोगों का सारा ध्यान एक दूसरे पर 
केन्द्रित था ?” चित्रों को देखते ही देखते गर्मिणी सीता को ग्रालस्य घेर लेता है श्रौर 
तत्र राम उन्हें बहा अपनी तरांहों का तकिया देकर लिटा देते हँ और कहते हैं कि“ जब 
से नुम व्याह कर आयी हो तब से जंगलों में, कुटिया में और महलों में इसी वांह 
ने ही तुम्हारे तकिये का काम दिया है श्रौर भविष्य में भी सदैव देती रहेगी ।” इस 
रसालाप को सुनते ही सुनते सीता को नीद श्रा जाती है और वे सावधानी पूर्वक सीता 
को सुला कर ज्यों ही बाहर आते हूँ त्यों ही दतों द्वारा उन्हें यह समाचार मिलता ह कि 
लंका में रहने के वाद भी सीता को ग्रहण कर लेने से प्रजा में श्रसम्तोष फैल रहा है। 
राम को अपनी मर्यादा इतनी प्रिय हे कि वे इस ग्रसन्तोप को सहन करने में अपने को 
असमथ पाकर सीता को पुनः त्याग कर देते हैं । वारह वर्ष रीत जाते हैं, सीता के 
गभ से लव ओर कुश उत्पन्न होकर ग्रव कुमारावस्था को प्राप्त हो चुके हैं । वे सभी 
ऋषि बाल्मीकि के आश्रम में रह रहे हैं, जहाँ की वासन्ती सीता की अभिन्न हृदया सखी 
है | विधुरा सीता को मुख ओस कण युक्त पीत कमल सा हो गया है। कविने इस 
प्रकार की श्रायोजना की है कि अदृश्य रह कर ही सीता राम को देख सकें और वह 
'मिलाप गोदावरी तट पर ही हो। इस साक्षात्कार में राम फे प्रति सीता को जिन श्रद्धा 
एवं विश्वासपूर्ण कोमल भावनाओं का चित्रण हुश्रा है, वह हिन्दू नारी में ही प्राप्य है। 
बासन्ती जव-जव राम की भर्त्सना करती है तब तव सीता उसे ऐसा करने से रोकती 
हे, परन्तु वासन्ती राम को इतना फटकारती है कि राम जोर-जोर से रोने लगते हैं। 
सीता से यह सहन नहीं हो पाता परन्तु तमसा' ( एक दूसरी सखी ) समाती है कि राम 
को रोने दिया जाय क्योंकि रोने से दुःख हल्का हो जाता है और हृदय फटने से बच 
जाता है । राम रोते-रोते वेहोश हो जाते हैं और इस दुःख को सहन करने में असमर्थ 
सीता तुरन्त आकर उनके मस्तक को स्पर्श करती हैं, स्पर्श पाते ही राम की चेतना लोट 
आती है ओर वे चिल्ला उठते हैं “अरी ओ वासन्ती, मेरी प्रसन्नता से तू भी प्रसन्न 
डो, क्योंकि अभी-अभी मैंने सीता का स्पशं सुख प्राप्त किया है । विश्वास रक्खो में भ्रम 
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में नहीं है, क्योंकि उस हाथ के स्पर्श को पहचानने में मुझे श्रम हो दी नहीं सक्ता ।”? 


तमसा सीता को बरब 
स्थिति का जो वर्णन कवि ने किवा 
एक निबल-पति के रुप मं ही देखता हि 
का परिचायक ह। जिस समत्र जनक ने 
बढे क्रोधित हुये और कहने लगे “उस जा 
पवित्रता पर सन्देह किया | राम को अपने 
जिन्होंने अपनी ग्रवोग्व प्रजा के कहने पर मेर 





इसके बाद की रामाश्व | कथा [गि बः 
की मध्यस्थता से कथा का सुखद अंश सामने । राम लेब, छाडा रा सागर सया 





लौट आये । परन्तु कवि ने राम की एक बार छग भर्सन जिये गिना नही जता । 
राम, सीता, लव, कुश के सम्मिलन एवम अयोध्या वामियों की शानि प्रगट गरने 
के साथ नाटक की समाप्ति होतं 


कालिदास एवम भवभूति के विवरण एने माप से मुशे या राह गदा थि 
जैसे हमने समूचे संस्कृत साहित्य का वर्णन कर दिया | उस गला म शे नागको 
लिखे और श्रमिनीत किये गये होंगे, उनमे से नर्मपध्रोप्ड रतिया शी जिन पे हर आ 
विस्मृति के गत में जा पड़ीं । मि० विल्सन ने ध्रदाशाद न; 0000 हो 0 
है। इनमें से श्राज मृच्छुकरिक, युद्राराचसत दया देशी सहन नास? सद ह बंगश 
हैं । मुच्छुकरिक का प्रणेता शूद्रक माना जाता है वथा हसी रचला थाल हा बरा नदी 
चलता । आन्तरिक साक्ष्य के आधार पर यह छुटवी शताब्दी का एती ह ई | उसको 
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शैली भी न्य नाटकों के समान है तथा इसमें मी उस्म शावा छारा ६ | 
पोराणिक त्रिमूर्तियो को इसमे मान्यता दा गयी हैं, ढी विराणी भावनाम सरद पर" 


लक्षित होती हैं, न्यायकार्य में मनुरूदति को प्रमार्‌ मानने थी प्रति दद गाजर 
होती है । 

मुट्रा राक्षस काफी दाद की झा 
नाटक के अन्तिम वक्तब्य पर ध्यान 
स्थापना उस नमय तङ मारत न हा इको घ॑ 
है कि यह ईसा के पर्द की तीनरी शती की 


TF he * 
जिसने चाणक्य की सहायता प्रात चन्टरुप्ड मौर्य को भारत का मट्टाड बना दिए टा! 





१७२ प्राचीन भारत को सभ्यता काइतिद्दास 


चाणक्य एवम मंत्री राक्षस के कूटनीतिक दावपेचो का वर्णन जिस कुशलता से इस 
नाटक में प्रस्तुत किया गया है वैसा संसार को करिसी भी भापा में दुर्लभ है । 

वेणी संहार के रचयिता के रूप में भट्ट नारायण .का नाम लिया जाता है। कहां 
जाता हैं कि जिन पाँच ब्राह्मणों को आदि सूर कन्नीज से बंगाल लाया था, भट्ट नारायण 
उन्हीं में से एक थे । आज के कितने ही बंगाली ब्राह्मण अपने को इस नारायण का 
ही वंशज मानते हैं । इसमें घूत कर्मान्तर दु;शासन द्वारा द्रौपदी फे केशाकपण की कथा 
हे, जो महाभारत से ली गयी है । केश खींचने से द्रौपदी की वेणी थो खुली तो दुर्यान 
की मृत्यु के वाद ही बाँधी गयी | अपनी भाषा शैली फे कारण यह नाटक मुस्लिम विजय 
के बहुत पहले का नहीं प्रतीत होता | 


सत्तावनवाँ अध्याय 
काच्य 


जिस प्रकार नाट्य साहित्य में कालिदास सर्वाधिक प्रख्यात हैं, उसी प्रकार 
संस्कृत काव्य साहित्य में भी पौराणिक काल में अनेक महा काब्यों द्वारा संस्कृत का 
भंडार भरा गया और उनमें जो सर्वश्रेष्ठ माने जाते हैं, उनमें दो तो केवल कालिदास 
के ही हैं । पहला रघुवंश है श्रौर दूसरा है कुमारसम्भव । 

खुबंश में सूर्य वंश के संस्थापक से लेकर राम तक के राजाश्रों का विशद वर्णन 
है । विषय तो इतिहास का है, परन्तु कवि की श्रसाधारण प्रतिमा ने इसमें लभी स्थलों 
पर जैसा सजीव वर्णन उपस्थित किया है उसने इसे महाकाव्य का रूप दे दिया है। 
इस महान ग्रन्थ में सभी रसों का परिपक्व अति सुन्दर रूप से वन पड़ा है । राजाओं के 
चरित्र के सूच्मातिसूचम अंशों को भी अनुपम प्रतिभा द्वारा इस प्रकार सजाया 
सँवारा गया है, जैसे ससुराल जाती हुई नव वधू का श्व्गार किया जाता है। 
भावनाओं और कल्पनाग्रों की उड़ान केवल मनन करने को वस्तु है, समभाने 
की नहीं । ग्रादि से लेकर ग्न्त तक कवि की अनुपम छुन्द व्यवस्था, सुन्दर विषय 
वर्गीकरण एबम चुनी हुई उपमाग्रों की जेसी छुवि इस महाकाव्य में मिलती है 
वैसी अन्यत्र दुर्लभ है । महाकाव्य के सुरम्पतम स्थलों में से एक स्थल वह भी है 


कान्य पज्रे 


जिसमें लक्का विजय एवम सीवा प्राप्ति के नन्तर राम पुष्पक विमान में बैठ कर 
लङ्का से श्रायोध्या की ओर प्रस्थान करते हैं । विमान सागर की नीत विज्लुन्ध लद॒रों 
को पार करता हुआ सरित, शैल, क्रामनों को लाँचता हुआ छावोच्या की और उद़्ता 
है और राह में पड़ने वाली एक-एक बस्त का संक्तिम बस न सीता का बताने चलते 
हैं । इन स्यानो का ग्रलंकारिक वर्णन तो काव्य की अन्नव निभि ह 

छुठत्रीं शताब्दी के उज्जयिनी वासियों के भौगोलिक ज्ञान का भी परिचय इससे मिच 
जाता है । 


हमारी शाव में कुमार रूम्मव में कालिदास की प्रतिमा का श्रमिक निखार 
हुआ हे । इसमें राजाओं के बंश वर्णन से उन्हे छुट्टी मित चुकी है छर उनको 


कल्पना के पंख निकल आये हैं श्रोर उमा काशिव के पति प्रेम बग्न एम 
दोनों के विवाह वर्णन में कवि ने जिस सूक दृक का परिचय दिया है, वग उसरी 


अनोखी प्रतिमा का परिचायक हई। उमा गिरिराज हिमालय क पुगी न बिनरे सेनय 


यालिका न देखी गयी न सनी गयी । “बह दिन छन्य था छग घर 
समस्त आक्राश जैसे सच: जाता बालिका री गुलाटी छामा से ग्रेम हो उडा 

1? प्रारम्मिक जीवन का अलंशार मय चिठना करने हे पश्चादू र उसे बा चर 
के योवनागम काल मे प्रवश करता € । देवता लाग दमया से साहा बन काना 
हैं कि शिव शुक्र सम्भत व्यक्ति से र दानयों झा विनाश सबन र| गरा त ४ 
लिये वे उमा का उस सन्तान की माता का पद देना चाह मे । शाय जा छट हुमा | 
केलाश पवत पर लगी हुई है । एसा प्रदन्ध 
सेविका बन कर अहर्निश उनके चाव रह दः 
प्रयत्न करें । समस्त ससार फे साहित्य म उम 
से भी नहीं मिल सकती । श्रति साधारण वर 





~ ~ = 


दी प्रतिमूर्ति ही प्रतीत होती हैँ व अहनिश दरन्दिन छी नते शध का ल 
का जुगाड़ करती रहती है । वो शिव की मेवा मे उववशी घोडा ला ना शुर बल 
उनकी वेणी में लगे एल नमि पर गिर ऋर नुनि का नागको वी पुन नन तक" " 


से प्रतिस्पर्शा करने को तस्र कर देते हँ । शित बगन्बाग छागी बे हैं जि दुक गन 


वर प्राक्त होगा जा केइल ठ॒म्हीं का प्यार कन्दा ह! यद ङमदद नदात न रे बाम 


न डाल दिया होता वो नारा कोत मुद्दिष्ाएर्दक हो जाता, शिंद्र को वहिक ह 
असावधान पाकर कामदेव ने धरता दुलुम खादक उस पर टी छोड दिए ! # 7 £ 
डी शब्दों नं उस कसम नायड का प्रभाव दसन । 


५७४ प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


“चन्द्रमा जेसे सागर को विक्षुब्ध कर देता है, उसी भाँति उस वाण ने शिव 
के हृदय में हलचल मचा दी । हृदयोद्धि में कामना की उत्ताल तरंगे उठने लगीं । 
वड़े ही प्रयत्न पूव क शिव ने अपने को संयत किया श्रीर वे अपनी चंचलता के कारण 
की खोज करने लगे । सामने आम्नकुज में खड़े कामदेव पर उनकी दृष्टि पड़ी और 
उस दृष्टि की ज्वाला में जलकर कामदेव तत्तुण चार में परिवर्तित हो गया | सारी 
सृष्टि हाहाकार कर उठी । कामदेव की पत्नी रति त्रिलाप करने लगी श्रौर उमा भी 
निराश हो बनो में घोर तपस्या में रत हुई' । ग्रीष्म का असहाय ताप, वर्षा की 
निरन्तर भंड़ी एवम्‌ शिशिर की घोर शीत भी उन्हें चलित न कर सके । शिव फिर 
समाधिस्थ हुये । 

कितने ही लोगों ने चेष्टा की कि इतनी सुकुमारी कन्या ऐसी विकराल 
सज्जा वाले शिव को पति रूप में प्रात करने के प्रयल से विरत हो जाय पर उमा 
अडिग ही रही रौर अन्त में शिव वित्राह के लिये प्रस्तुत हो गये, और ग्रागे चल हर 


कुमार का जन्म सम्भव हो सका | 
कालिदास का एक छोटा सा काव्य हे मेघदृत । जिसमें एक दंडित यक्ष अपनी 


प्रिया से वियुक्त होकर दूर देश में पड़ा है। वर्षा ऋतु में वियोग असह्य हो जाता है 
एवम्‌ यक्ष बादल को अपना दूत समभ कर उससे अपनी प्रियतमा को सन्देशा भेजता 
है । बादल को प्रिया का पता वताते हुये वह रास्ते का निदेश भी करता है जिसके 
प्रसंग में विन्ध्याचल से हिमालय तक के रास्ते का अलंकार पूर्ण वर्णन सुन्दर हन्दों 
में करता है। रास्ते में पड़ने वाले वनों, नदियों एव नगरों का मनोडारी वर्णान तो 
वह करता ही है साथ ही उनके निवासियों का भी वर्णन करता चलता है। राह में 
पड़ने वाली विभिन्न नगारियों की अद्यालिकायों पर क्रोड़ारता रुचिर बसना, भूषणालंक्ृता 
तरुणियों के विलास का भी वणन करने से वह नहीं चूकता | इस वर्णन से भी 
कालिदास के विस्तृत शान का परिचय मिलता है । उनको यद्द भी पता था कि वर्षा 
ऋठ का जल भरा बादल दक्षिण पश्चिम से उत्तर पूव को अर्थात्‌ हिमालय की ही 


ओर चलता है । A 
भारवि एक दूसरे प्रख्यात कवि हुये हें जो या तो कालिदास के समकालीन 


थे या 'उनके परवती । भारवो का मह! काव्य हैं 'पकिराताजुनीय” जो न तो छन्द 
योजना और न कल्पना की उड़ानों में ही कालिदास के समकच्त है और न भाषा 
प्रवाह में ही। हां भारवि विख्यात हे अपने अर्थ गौरव के लिये । उनके बरना मै 
गो शक्ति और प्रभावोप्दाकता है वह सब 'था ञ्चतुलनीय है । इसका कथानक दग 
से लिया गया है । द्रौपदी तथा चारों भाइयों सहित युधिष्ठिर बनवास में हैं। द्रौपदी 


A, 4 3 7... 


काव्य 


बरावर उन्हे प्रेरणा देती रहती है कि वे किसी भी अऋनुवन्ध्र का खबाल छोड़ कर 
दुर्योधन से लड़ कर अपना राज्य ले ले । वह बार-बार ऋहती है कि शान्ति तथा 
अधीनता स्वीकार करना क्षत्रियों का कत्तव्य नहीं दे अविस्तानों का विज्वासमीय 
न चने रहने का आग्रह वह वार-वार करती है। उसकी राय है दि बोर लोग नी 
चमुन्धरा का भोग करते हैं। भीम द्रोपदी की वात का समन झन्नै दे, परम्द 
बुधिप्ठर अपनी शान्ति की भावना पर अचल रहते हिं. उसी नमय बेड ब्यास 
बृध्रिप्टर से मिलने आते हैं ग्रीर वे अज्ञ न की सलाह देते हैँ कि बहू उम्र तर झर्दै 
ऐसे अध्व प्राप्त करे जो युद्ध भूमि में उनके महावक हों | नत्व अर्जुन झरने भाइयों 
से विदा होकर चल देते हैं ओर द्रोपदी उनके इस कार्य का पूण समयन करनी 
है । वहाँ से चल कर श्रजुन हिमालय पर पहुँचते है और बहाँ घोर तरच म गन 


पनि mr मा $ 


"५७६ प्राचीन भारत फी सम्प्रता का इतिहास 


अजुन को हियाया जा सकता है तो उन्होंने शिवोपासना की सलाह दी, क्योंक्रि इस 


कार्य के लिये वे सक्षम हैं ! 
उनके इस उपदेश को ग्रंगीकार करके श्रजैन ने शिव की इतनी उम्र तपस्या 


की कि शीघ्र हो शित्र को भी परीक्षा लेने की तैयारी करनी {पड़ी । वे एक सबल 
'किरात के वेशम उस चन म श्राते हैं श्रौर एक माया कृत वाराह ्रथु'न के ऊपर 
आक्रमण करने की दशा में मारा जाता है श्रीर दोनों श्रर्यात ग्रजुन एवम्‌ किरात उसे 
अपने द्वारा मारा गया बताते हैं और इस प्रकार एक विवाद उठ खड़ा होता है, जिनका 
निर्णय युद्र द्वारा तै करने का निश्चय होता है। कवि ने इस युद्ध का वर्णन छ 
श्रध्यावो में किया है । 
युद्ध वर्णन की हिन्दुओं की श्रपनी शैलो है । सर्पवाण चले, श्रग्निशास्त्र चले, 
वायु वाणो एवम्‌ जलघाणो को वर्षा की गवी परन्तु किरात से पार पाना अ्रजु न के लिये 
-कठिन हो गगा । अरजु न ने सोचा कि “इतनी देर तक युद्ध में मेरे सामने ठहरने वाला वह 
नया योद्धा कहाँ से श्रागया, जिसके सामने मेरा सारा बुद्ध कौशल ब्यय हो रहा है । एक 
से एक योद्धाश्रों को मैंने क्षणों मं ही युद्ध से विरत कर दिया, परन्तु क्या श्रा सूर्य को 
चन्द्रमा के सम्मुख नत होना पड़ेगा । युद्ध $ क्रम में ग्रजुन के सभी शस्त्रस्त कट गये श्रीर 
वे निहल्ये ही मल्लयुद्ध फे लिये किरात की ग्र कपटे । देर तक मल्लयुद्ध होता रहा । 
श्रु न ने शिव को पछाड़ने के लिये उनके पैरों को पकड़ लिया । पैर पकड़ने 
की क्रिया को अपनी ग्रम्यथ ना समझ कर तुरन्त ही शिव ने छदम वेश व्याग दिया 
और अजु न को सहष शोप देकर अनेक अस्त्र मन्व सहित प्रदान किया ओर 


विजयी होने का वरदान भी दिया । 
इस छोटे से कथानक को अपनों वर्ण न विदग्धता के बल पर महाकाव्य रूप 


में प्रस्तुत किया है । इसमे न तो कोमल मावों का प्रदर्शन ही है । और न कल्पनाव्मक 
भावों की उड़ाने ही सम्भव हो सकी हैं, परन्तु वर्णन की सशक्त शीली एवम्‌ भाव पूण 
ब्यंजना ने इस काब्य को अमरत्व प्रदान कर दिया हैं । 

अब हम सातर्वा शताब्दी में आ जाते हैं । चीनी यात्री इत्सिंग के वणन से 
हम यह जान चुके हैं कि भवृहरि शीलादित्य द्वितीय के समकालीन थे । भतृहार फे 
शतक ही उन्हें पौराणिक मतानुयायी सिद्ध करने को पर्याप्त है, परन्तु उनमें यत्र तत्र बौद्ध 
भावनाओं का भी समावेश हो गया हैं, जो समय का प्रभाव है प्रो० लासेन के अनुसार 
शतकन्रय के छुन्दों में जिस गम्भीरता भावप्रबणता एवम शब्द चयन के दर्शन होते हैं 
वे अपने सर्जक को अमर बनाने के लिये पर्याप्त हैं | 

दो अन्य महाकाव्य भी पाठकों को प्रिय हैं, परन्तु वे बाद की रचनायें है 
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ओर शायद म्यारद्रवीं या बारहवीं शती में रचे गये, जब भारत में राजपूर्तो का सम्पूर्ण 
उत्थान हो चुका था | एक है श्री हुप का नेपधचरितम्‌ तथा दूसरा है माघ का शिशुपाल 
चबम्‌ † । इन दोनों के कथानक महाभारत से लिये गये हैं । नेषधिचरितम्‌ में निषध 
देश के सुप्रसिद्ध राजा नल एवम्‌ उनको विदभंदेशीय पा दमयन्ती की कथा है। 
ट ० घुइलर के मतानुसार यह कृति बारहवीं शती की हे | राजशेषर के अनुसार श्री हर्ष 
का जन्म स्थान यद्यपि बनारस है परन्तु उन्हे बंगाल का पूर्ण ज्ञान था। उधर चौदहवीं 
शाती क विद्वान .बद्याउति ने उन्हं वगाली माना है । काल क्रम से दोनों ही विद्वान्‌ 
मान्त्र हो सकते हैं, अथातू नम्मव है कि उनका जन्मस्थान तो बनारस ही रहा हो 
पर्न्ठ बाद में च बंगाल की आर चले आये हों 

शिशुपाल वधम में युधिष्ठिर के राजसूय यज्ञ मं क्रष्ण द्वारा शिशुपाल के मारे 
जाने का इत्त प्रस्तुत किया गया है | इस मह्दाकाञ्य की शैली से भारत की शैली का दूर 
का सम्बन्ध स्थारित किवा जा सकता है। भोज-प्रवन्ध के अनुसार माघ कवि ग्यारहवीं 
शताव्दी नं धाराबिपति भोज के समकालीन थे । 
बारहवीं शताब्दी न॑ बंगाल के जयदेव ने संस्कृत साहित्य का सर्वाधिक सुन्दर 
गातकाव्य लिखा ज्ञो गीत गोविन्द के नाम से प्रध्यात है । डा० बुहलर की खोज के 
फलस्वरूप गीतगोविन्द की एक प्रति काश्मीर मं पायी गयी, जिसके ग्रनुसार जयदेव 
वंगाल के लच्मण्सेन के दरबार में थे श्रीर बढ़ीं से उन्होंने कविराज की उपाधि भी पायी 
थो । इन ग्रन्थ नं सर्वत्र कृष्ण की क्रीड़ाओं के माध्यम से संयोग »ज्ञार को प्रश्रय दिया 
गवा है, जिसकी कोमल भाव युक्त गेग पदावलियाँ बरबस श्रोता को आकर्षित कर 
लेती हैं । संस्कृत साहित्य का यह अकेला गेय काव्य है जो अपनी कोमल कान्त पदावली 
के लिये सारे भारत में विख्यात है | इसमें कृष्ण राधा की निर्वाध प्रेम जनित क्रीड़ाश्रों 
का वर्णन है, जिसमें स्थान-त्थान पर अनुप्रास एवम्‌ अलंकारों की छुटा देखते ही बनती 
है । इसके अतिरिक्त इस ग्रन्य में विष्णु श्रत दशावतारों का वर्णन संक्षित प्रसंग के साथ 
गेय पदों मे ही प्रस्तुत क्रिया गया है । यत्र तत्र प्रकृति वर्णन तथा प्रकृति का मानब 
हृदय पर एवं मानव हृदय का प्राकृति पर पड़ने वाले प्रभाव की सूचस व्यंजना मनोहारी 
रूप से की गई है। ऋतु वर्णान इनका बेजोड़ ही है । 


कया न जा 





न न जा न 
1 किसी समालोचक का विचार है कि “नव सर्ग गते माघे, नव शब्दम्‌ न 
विद्यते, । अर्थात्‌ माघ की रचना के नौ सर्ग पढ़ जाने पर संस्कृत्‌ साहित्य की समूची 
शब्दावली का ज्ञान हो जाता है तथा पाठक को फिर नये शब्द के दर्शन नहीं होते । 
फा० —३७ --अचुवांदक 


अटठावनवाँ अध्याय 


कथा साहित्य 


भारत को ख्याति विदेशों में अपने विशान, नाटक तथा काग्यों के द्वारा उतनी 
नहीं फली, जितनी अपने कथा साहित्य के कारण | ग्रभी विदेशी केत्रल सम्यता के 
पथ पर प्रथम चरण भी रख पाने को प्रस्तुत न हो पाये थे कि ईसा से शताब्दियों के 
पूव जातक कथाश्रों द्वारा आयों का कथा-साहित्य अपनी ज्योत्सना से भारतीय हृदयों 
को प्र्ाशित करने लगा । डा० राईस डेविड्स के कथानुसार श्राया की इन कथाग्रो 
ने दूर दूर देशों का भ्रमण किया । पंच तन्त्र १ कहानियाँ शताब्दियों तक कहे सुने 
के बाद अपने वर्तमान रूप में सरलतम्‌ संस्कृत भाषा में संग्रहीत की गयीं। नौशेरखाँ 
के शासन काल (५३१-५७२ ई० ) में इसका अनुवाद फारसी भाषा में किया गया, 
जिससे सिद्ध होता हैं कि यह संग्रह-कार्य यदि और पहल का नहीं तो छुटठवीं शताब्दी 
का तो अ्रवश्य ही है। फारसी भाषा से ये कहानियाँ श्ररबी में अनूदित हुई और सीमियन 
सीघ नामक यूनानी ने इन कहानियों को श्ररवी भाषा से प्रीक भाषा में लिया। 
यह अनुवाद सन्‌ १०८२ ई० में किया गया था । पासिनस नामक लातिनी भाषा के 
विद्वान्‌ ने ग्रीक भाषा में लिखित कहानियों का अनुवाद लातिनी लैटिन ) भाषा में 
किया । सन्‌ १२५० ई० मं हित्र, भाषा के प्रख्यात विद्वान्‌ रवी जोल ने ग्रीक भाषा से 
हित्र भाषा में इसका अनुवाद किया | सन्‌ १२५१ ई० अरवी भाषा में लिखित 
कहानियाँ स्पेनिश भाषा में अनूदित को गई | इन कहानियों का प्रथम प्रकाशन 
जमन भाषा में पन्द्रहवी शताब्दी में हुम्ला श्रीर तव से योरप की तमाम भाषाओं में 
इनके अनुवाद धड़ल्ले से प्रकाशित होने लगे तथा वहाँ पिलले की कहानियाँ या विदपे 
की कहानियों के नाम से प्रचलित हुये | इस प्रकार एक हिन्दू द्वारा संग्रहीत पशुओं 
की लोकथाये कितनी ही शताब्दियों तक संसार फे वाल-परिवारों को अपने साधारण 
परन्तु सारगर्भित प्रसंगों से मनोरंजन के माध्यम से ज्ञान प्रदान करती रही हैं । 


भारतीय कथा साहित्य का अनुसन्धान करते हुये जत्र हम छुठवीं से सातवीं 

शताब्दी में प्रवेश करते हैं, तो संस्कृत साहित्य को सर्वथा परिवर्तित रूप में पाते हैं | पंच- 

तंत्र की कथाओं के सरल संस्कृत के स्थान पर हमें सर्वथा सुसज्जित, परिवर्तित एवं परिमा- 
जित संस्कृत का दर्शन होता है | दंडिन की रचना दशकुमार चरितम सातवीं शताब्दी के 


( ५७८ ) 
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प्राथमिक वर्षों की रचना है ) जैस; कि इसके नाम से ही प्रगट है, इस ग्रन्थ में दस 
राजकुमारों की कथायें है जो विभिन्न देशों के तो थे ही, साथ ही वे अपने साथ विभिन्न 
अनुभवों को भी लाये थ । उनकी कथारयें अधिकांश मानवेतर शक्ति प्राप्त व्यक्तियों की 
साहसिक कपायें हैँ इसकी भाषा पूण तया परिष्कृत, इसके वणन अलंकारात्मक तथा 
लेलनडीली वैदग्धपूण है। जिस प्रकार कालिदास को उपमा, भारविका अथ“-गौरव, 
प्रसिद्ध है, उसी प्रकार दंडिन्‌ का पदलालित्य मी श्रद्वितीय दै । संस्कृत साहित्यालोचकों 
ने माघ में इस तीनों गुणों का समावेश किया » है । 


हम पहले ही देख चुके हैं कि कादम्त्ररी में प्रणता वाणभट्ट ने शीलादित्य 
द्वितीय के दर्वार को अलंकृत किया था । नाटक वाले अध्याय में हमने इस सम्भावना 
को भी मान्य समभा था कि शायद रत्नावली नाटक की रचना बाणमट्ट ने ही की हो । 
हप' का जीवन ब्रत भी चाणभट्ट की ही रचना हे, जिसे हम "हष चरित? के नामै 
जानते हैँ । बाणृभट्ट के पिता का नाम चित्रभानु या तथा माता का नाम राज्यदेवी। 
वांणभट्ट की चौदह वष* की श्रायु में ही उनके पिता का स्वर्गवास हो गया और वे 
वेसहारा हो गये । मद्रनारायण, ईशान तथा मयूर इत्यादि विद्वान्‌ वाणमट्ट के प्रारम्भिक 
जीवन के मित्रों में से थे । 


कादम्बरी का कथानक वनस्थली में विकसित होने वाला कथानक है, जिसके 
विकास में लेखक ने प्रारब्ध की प्रवलता एवम्‌ श्रतश्यम्माविता का अनुसरण किया है । 
कथा इतनी लम्पी है कि इस स्थल पर उसका सारांश भी दे सकना सम्भव नहीं है। 
कादम्घरी के नायक तथा नाविका एकाधिकार पुनर्जन्म ग्रहण करते हैं और प्रत्येक 
जन्म में उनका श्रापसी आकप ण चना रहता है | दुद मनीय वासनाश्ओों के चित्र, सीधा- 
तीत वेदना तथा अदम्प प्रेम के चित्र तथा जंगलों की निर्जनता में तपश्चर्या के चित्रों 
को प्रस्तुत कवि ने जिस उत्साह एवम्‌ वाग्विदग्धता का प्रदर्शन किया है, बह सर्वथा 
प्रशंतनीय है । लेखक के भाव गाम्भीय एवं शब्द योजना तथा उसका भाषा पर 
अधिकार देख कर सराहना हो करनी पड़ती है | इसके पात्रों से निजी चरित्र की हदता 





* उपमा कालिदासस्य, भाखेरथ' गौरवम्‌ । 
दंडिने पदलालित्यम, माघे सन्ति त्रयोगुणाः ! 
अर्थात्‌ कालिदासं की उपमाएँ, भारविका अर्थगौरव तथा दंडिन का पद 
लालित्य वेजोड़ है, परन्तु माघ में ये तीनों ही गुण पाये जाते हैं । 
--अनुवादके 


पूछ० प्राचीन भारत फी सम्यता फा इतिहास 


कम ही दिखाई पढ़ती है तथा वे सदैव ही भाग्य से प्रोरित कार्य करते रहते से दिखाई 
पढ़ते हैं । भाग्य की आँधी में वे छुद्र तिनकों के समान उड़ा करते हैं, जिनका सौन्दर्य 
मात्र इतना ही है कि वे कभी भाग्य को दोप देते दिखाई नहीं पडते । प्रत्येक चरित्र 
भाग्याधीन रह कर ही कार्य रत रहता है । इस प्रकार हिन्दुओं की 'माग्यमेत्र फलति? 
( भाग्य अमिट है ) की भावना का प्राधान्प सवत्र परिलक्षित होता रहता हैं। जीतन के 
दुखों को भाग्य की देन कह कर सन्तोपपूर्वक सहन कर लेने की उच्च हिन्दू भावना की 
जैसी व्यंजना कादग्वरी में हुई है, वैसी अन्यत्र दुर्लभ है। इसकी वर्ण न शैली सुसज्जित 
अतिशयोक्ति पूण, प्रबासयुक्त तथा सीमातीत है | एक एक शब्द के पहले सुनियोजित 
विशेषण मालाओं की आयोजना की गई है, उपमाशों की भरमार है तथा अर्यलिंकारों से 
समूचा वर्णन भारक्रान्त सा प्रतीत होता है । एक एक वर्णन प्रष्ठ पर पृष्ठ वेरते चले 
गये हैं। 

सुबन्धु भी वाणभट्ट के हौ समकालीन थे । उन्होंने वासवदत्त नामक एक छोटी 
सी कथा लिखी है । राजकुमार कन्दर्पकेनु ने ख्वप्नावस्था में वासवदत्ता को देखा और 
मुग्ध हो गया । उधर राजकुमारी ने कन्दर्प केतु को स्वप्न में देवा ओर मोहित ह! गई । 
राजकुमार कुसुमपुर (पाटलिपुत्र) गया और राजकुमारी से मिला ग्रौर एक यन्त्र चालित 
घोड़े पर उसे ले उड़ा और विन्ध्याचल पर रक्खा । वहाँ उसे नींद श्रा गयी और जगने 
पर उसने देखा कि राजकुप्तारी गायत्र है। दुखी होकर राजकुमार आत्महत्या करना 
चाहता था कि आकाशवाणी हुई, जिससे पता चला कि राजकुमारी से उससे फिर मिलाप 
होगा । अत्यधिक परिश्रमोपरान्त उसने ।एक पापाण प्रतिमा देखा जो राजकुमारी के 
अनुरूप थी । उसके स्पर्शमात्र से वदद प्रतिमा राजकुमारी रूप में परिवर्तित हो गयी । 
एकसाधु ने उसका रूप परिवतन इस शब्दों के साथ कर दिया था कि प्रेमी के स्पर्श 
मात्र से वह फिर वास्तविक रूप धारण कर लेगो। प्रेमियों का यह जोड़ा सुखपूर्वक 
जीवन यापन करने लगा । 

अभी दो एक कथाश्रों का वरण न करना शेप रह गवा है । दक्षिण भारत को 
जनता में जो कथायें प्रचलित थी, उन्हे ही संकलित करके बृहत्‌ कथा का नाम दिया 
गया है 1१२ बीं शताब्दी में काश्‍मीर की रानी सूयोबती फे पोते का देहान्त हो गया । 
उनके दुखी हृदय को धीरज देने के लिये सोमदेव नामक एक विद्वान ने बृहत्‌ कथा को 
संज्षित कर उसे संस्कृत भाषा में अनुवादित करके उसका नाम रक्खा कथा सरित्‌ 
सागर । इस ग्रन्थ की भूमिका में कहा गया है कि पाणिनी के आलोचक मगध संप्राट 
चन्द्रगुप्त के मन्त्री कात्यायन ने इन कहानियों. को कहा या । दक्षिण फे एक पिशाच 
(दक्षिण की जाति विशेष) ने इन कहानियों को सुना, याद किया और स्वदेश लौट कर 
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कर पैशाची भाषा ( पिशाचों की भाषा ) में गुणाढ्य नामक विद्वान को सुनाया, जिसने 
लेखबद्ध करके इन्हें प्रकाशित कर दिया । कहने की आवश्यकता नहीं कि इस ग्रन्थ 
से कात्यायन का सम्बन्ध जोड़ना निरी कल्पना है, तथ्य नहीं । ये कहानियाँ दक्षिण की ही 
है और प्रारम्भ में पैशाची भाषा में ही थीं । 


सोमदेव द्वारा लिखित कथा सरित्‌ सागर फे आठ भाग हैं जिनमें कुल मिलाकर 
एक सौ चीवीस श्रध्याय हैं । उस समय तक जो कुछ भी क्त्तज्ञात था, सभी इन 
कहानियों में भर दिया गया है । यत्र तत्र इसमें रामायण महाभारत की भी कहानियाँ 
मिलती हैं, कुछ कहानियाँ पुराणों की भी हैं, पंचतत्र की अधिकांश कहानियाँ हैं 
तथा वैतालपचीसी की सभी कहानियाँ इसमें संग्रहीत हैं । सिंहासन वत्तीसी की कुछ 
कहानियों के साथ उजयिनी के विक्रमादित्य की अनेक शौर्य कथायें हैं। इन कहनियों 
में भारत के जन जीवन एवम्‌ विश्वासों की सुन्दर भाँकी प्रस्तुत की गई है । 


इन कहानियों के अनुसार विक्रमादित्य महिन्द्रादित्य का पुत्र था उसकी माता का 
नाम सीम्यदर्शना था, तथा उसका दूसरा नाम विपमशील भी था । उसका जन्म इसलिये 
हुआ था कि वह भारत में प्रवल पड़ रहे म्लेछों का नाश करे, क्योंकि देवताओं को यह 
शिकायत थी कि भारतवण में स्‍्लेछों का प्रभाव बढ़ रहा है । विक्रमादित्य ने जन्म लेकर 
इस उद्देश्य को पूर्ति की । हितोपदेश का प्राचीन पंचतंत्र की ही कुछ कहानियों का 
संग्रह है । इसकी विशेषता यह है कि यद्यपि उस समय जन भाषा प्राकृत थी; फिर भी 
यह ग्रन्व संस्कृत में लिखा गया है। 


वररुचि विक्रमादित्य के नवरत्नों में थे । वे पहले पंडित थे जिन्होंने प्राकृत 
भाषा का व्याकरण लिखा है । वे अपने ग्रन्थ में चार जनभाधाओं का वर्णन करते हैं, 
(१) महाराष्ट्री या प्राकृत (२) शौरसेनी, जो महाराष्ट्री के समान है तथा उसी के समान 
संस्कृत से उद्भूत है, (३) पैशाची तथा (४) मागधी । अन्तिम दोनों शौरसेनी से 
निकली हैं । 


बौद्धों की पवित्र भाषा पाली थी तथा पौराणिक काल में धीरे धीरे उसका स्थान 
प्राकृत ने ले लिया तथा प्रायः हजार वर्षों तक प्रचलित भाषा रहने के बाद पाली मृत 
भाषा हो गयी । बीड़ों के पतन के साथ ही पाली भाषा भी मृत हो गई, क्योंकि बौद्धौं 
के प्रति बढती हुई घृणा ने बौद्धं द्वारा व्यवह्वत की जाने वाली भाषा के प्रति भी घृणा 
उत्पन्न कर दिया । इधर ब्राह्मणों का प्रभुत्व दिन दूना रात चोगुना बढ्‌ रहा था और 
वे बीद्धों की किसी भी वस्तु को जीवित नहीं रहने देना चाहते थे। इस प्रकार के 
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राजनैतिक एवम्‌ सामाजिक कारणों ने मिलकर पाली भाषा को मत भाषा की श्रोणो 
में ला दिया तथा प्राकृत भाषा उसके स्थान पर श्रधिष्टित हुई । 


न केवल भारत के लिये बरन संसार के सभी देशों पर एक नियम लागू होता 
है । जब्र भी किसी देश में महान क्रान्ति के फलस्वरूप शासन परिवर्तित होता है. तो देश के 
धार्मिक जीवन को तो प्रभावित करता ही है, साथ दी भाषा को मी प्रभावित करता है। 
ऐसा नहीं होता फि घंटों, दिनों या मद्दीनों में सब भाषा ही बदल जाय | होता यह है 
कि नया शासक वग एक सर्वथा परिवर्तित भाषा श्रपना लेता है श्रौ धीरे धीरे यही 
भाषा कालान्तर में सव भाषा का रूप ले लेती है। जब गंगा नदी के श्रास पास के य्यार्य 
लोग अपनी ही जाति वाले उन लोगों से विद्या में यागे बढ़ गये, जो पंजाब में रह रहे 
थे तो हम देखते हैं कि गंगा तीर निवासी गायों गं एक सर्वथा नवीन संस्कृत भाषा 
का विकास हुः्रा, जो पंजाब के श्राया की वैदिक भाषा से भिन्न थी । पंचनद प्रदेशीय 
वेदिक संस्कृत से भिन्न जिस संस्कृत भाषा का विकास हुआ उसे हम ब्राह्मण अन्थों की 
संस्कृत कह सकते हैं । आगे चल कर जब मगध साम्राज्य स्यापित हुश्रा और चड धम 
ने ब्राहण धमं का स्यान ले लिया तो भाषा परिवर्तन कयो नहीं होता १! वह भी हुय्रा । 
ब्राहाणो * की संस्कृत का स्थान लिया पाली भाषा ने। बौद्ध धर्म के ग्रन्थ पाली मं 
लिखे गये उपदेश पाली मं होने लगे । राज काज पाली में द्वोने लगे तया अत्र जनता को 
मालूम हो गया कि ग्रब पाली पढ्ने बोलने में ही कल्याण है तो उसने भी थीरे धीरे दो 
एक पीढ़ियों में चल कर पालो को ही अपना लिया । 


इधर बौद्ध धर्म पतनोन्मुख हुश्रा, उधर विक्रमादित्य महान के कारण पौरा- 
णिक हिन्दू धर्म आगे बढ़ा और साथ ही साथ पाली भाषा को अत्यधिक पीले छोड़ कर 
प्राकृत भाषा सन्मुख श्रा गयी, जिसे प्रथमतः शासक वर्ग ने श्रपनाया र वाद में 
जनता ने | इसी प्रकार प्राचीन राजवंशो के स्थान पर.जत्र राजपूती राजवंश स्थापित हुये 
तो प्राकृत का स्थान लिया हिन्दी ने या विभिन्न प्रान्तों की प्रान्तीय भाषाओं, ने।. , 

उपरोक्त सारी वात तो समक में आ जाती है, यदि कोई बात समक में नहीं 
आती तो यही कि कालिदास तथा भत्रभूति ने क्या मृतभाषा'में रचना की थी ? क्या 
यह सम्भव है कि शकुन्तला तथा उत्तर रामचरित की रचना मृत भाषा में सम्भव 


Cer rr 


# ब्राह्मणों को संस्कृत से व्राह्मण जाति .की संस्कृत नहीं समझना चाहिए । 
इसका तार्य हैं कि संस्कृत भाषा फे उस रूप से जो ब्राह्मण ग्रन्थों में उपयुक्त हैं । 


--ग्रनुवादक 
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थी ? क्या संसार के किसी भी देश मं ऐसे उदाहरण मिल सकते हैं जत्र कि मृत 
मापा में इतनी सुन्दर रचनायें प्रस्तुत की गयी हों ? 

जिन लोगों ने संस्कृत एवम्‌ प्राकृत भापाश्रों का तुलनाव्मक अध्ययन किया 
र उन लोगों के लिये इन प्रश्नों का उत्तर देना सरल है । बात यह है कि पौराणिक 
युग में संस्कृत भाषा को उस प्रकार की मृत भाप्रा नहीं कहा जा सकता, जिस प्रकार 
ही मृतभापा वर्तमान योरप में लैटिन माषा हो गई है । संस्कृत एवम्‌ प्राक्त भाषा 
का अन्तर उतना नहीं है जितना अन्तर लैटिन भाषा तथा वतेमान इतालवी भाषा में 
४ । जिस समय भारत की साधारण जन्ता प्राकृत को अपनाये हुई थी, उस समय 
मँ भी संस्कृत विद्वानों एवम्‌ राजदरवारों की भाषा संस्कृत ही थी उस समय फे सारे 
नादाविवाद नंस्कृत में ही होते थे । जिस प्रकार पाठशालागओं में, उसी प्रकार राजदरवारों 
रवम्‌ शिक्षित जनों में संस्कृत बोली तथा समभी जाती थी । सभी प्रकार की राजकीय 
रोपणार्ये तथा वक्तव्य संस्कृत में ही प्रसारित किये जाते थे । काव्य संस्कृत में रचे जाते 
1, संस्कृत के नाटकों का अभिनय प्रचलित था । हर शिक्षित ब्यक्ति संस्कृत समझता 
प्रीर बोलता था । साधारण समाज में प्राक्त भाषा बोलने वाले लोग भी कमीवेश 
उँस्कृत को समझ लिया करते थे । उस समय में भी संस्कृत पढ़ी जाती थी, बोली जाती 
थी, और हर प्रकार की रचनायें उसी भाषा में की जाती थी । आज के युग में संस्कृत 
जिस प्रकार की मृतभापा हो गई है, वह स्थिति पौराणिक काल में नहीं थी । इस प्रकार 
कालिदास तथा भवभूति, आर्यमट्ट तथा बराह मिहिर, चरक तथा सुश्रत की रचनायें 


म॒तमापा में नहीं लिखी गई थीं । 


उनसठवाँ अध्याय 
प्राचीन युग की समाप्ति 


ग्व तक हम मारत की प्राचीन सभ्यता के अपूर्ण इतिहास में द्रुतगति से 
आगे बढ़ते आये हैं । ग्रव उस इतिहास की समाप्ति का अवसर आ गया है। यह 
वि+य विज्ञान का है और हमारे लिये यह सम्भव नहीं हो सका कि हम इस विषय की 
विशालता का सम्प्रक्‌ अनुपात बनाये रख सकते । इस छोटी सी पुस्तक में विस्तृत विवरण 
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प्रस्तुत करना सम्भव था भी नहीं । अतएव मुख्य निर्धारक तथ्यों को हो श्राधार बना 
कर पूर्णा चित्र देने का प्रयास हमने किया है, इस विषय की कितनी सामग्री तो 
अलभ्य ही बनौ रह गयी, परन्तु जो मिली भी उसमें से भी केवल उन्हीं सामग्रियों का 
उपयोग हमने किया जो विपय वर्णन के 'लिय्रे श्रव्यन्त आवश्यक थीं । इस काट-छोँट 
की प्रक्रिया में केवल वे ही चित्र उभर पाये हैं जो प्रत्यक्ष रूप से प्राचीन भारतीय 
सभ्यता के प्रमुख तत्वों पर प्रकाश डालते हैं । यदि इन चित्रों को एक में मिलाकर 
देखने से हमारे देशवासियों के मस्तिष्क में अपने पूर्वजों की सहायता का तनिक भी 
अनुभव हो सका है तो हमारा प्रयास सफल है । श्रव हम पाठकों को थोड़ी ही देर तक 
ओर रोक कर इस अनुपमेय चित्र संग्रह के कुछ श्रन्तिम चित्रों को प्रदर्शित करने का 
प्रयास करेंगे, जो हमारी सामाजिक मान्यताश्रों, संस्कारों एवम्‌ रीति रिवाजों पर प्रकाश 
डालते हैं । मुस्लिम बिजय के पूर्व हमारी सम्पता किस स्थिति में थ!, इसकी सम्यक्‌ 
जानकरी दिये बिना यह विवरण अपूर्ण ही रह चायगा । 


हिन्दू-इतिटास का यह अंतिम अध्याय स्पप्ठ रूप से दो भागों में विभाजित है । 
दिल्ली एवम्‌ अजमेर के राजपृतों का विवरण वर्तमान कालीन इतिह्दास लिखने वाले 
करेंगे, क्योंकि काल विभाजन के नियमों के श्रनुमार वे श्राधुनिक काल में पढ़ते हैं । 
ग्यारहवीं एवं ब्रारहवी शताब्दी के ये राजपूत राजागण प्राचीन कालीन सम्राटों जैसे 
विक्रमादित्य तथा शीलादित्य से भिन्न प्रकार के हैं । राजपूतों का सम्बन्ध आधुनिक युग 
से हैँ जव कि इस पुस्तक में वर्णित सम्राट प्राचीन युग में आते हैं। बीच की नवीं 
एवं दसवीं शतान्दी जो तमसावृत्त काल है वदी प्राचीन एवं आधुनिक युग के बीच 
विभाजक रेखा का कोम करता है। 


अतएव इस अध्याय में अपना विवरण केवल प्राचीन युग फे समाप्ति काल तक 
ही सीमित रवेखेंगे । हम प्रयास करेंगे कि छुठवीं से लेकर आठवीं शताब्दी तक के 
भारतीय जन जीवन का ऐसा स्पष्ट चित्रण प्रस्तुत करें जो इस विषय को सम्पूर्ण 
जानकारी पाठकों फे समच रख सकें | कालिदास एवं भवभूति के समय का सम्यक 
विवरण प्रस्तुत करने का हमारा ध्येय उन्हीं के माध्यम से सम्पूर्णता को प्राक्त हो सकता 
है | अगले अध्याय में हम आधुनिक युग का प्रारम्भिक चित्रण देने का प्रयास करेंगे । 
दसवीं, ग्यारहवी एवं बारहवीं शताब्दियों का विवरण प्रस्तुत करने में एक विद्वान्‌ एवं 
उदार विदेशी के विवरणों से सहायता लेंगे, जिसने अपने अनुभवों का लिखित रूप 
हमारे लिये छोड रक्खा है।. - 

दुष्यन्त के चरित्र के रूप में कालिदास ने निज कालीन राजाओं के चरित्रों का 
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आदर्श अंकित किया है। उसका विक्रमादित्य ही शकुन्तला का ढुष्यन्त है । दुष्यन्त के 
चरित्र से ही हम तत्कालीन राजाश्नों के चरित्र का कुछ श्रनुमान लगा सकते हैं, जो अपने 
शानदार दर्वारों में देश के सर्वप्रमुख विद्वानों की संगति प्राप्त करने के लिये उन्हे नाना 
प्रकार की सुविधायें दे देकर श्रपने आश्रय में रखने को अपना गौरव समभते थे। 
उनका जीवन बाहर अपने विद्वानों, रक्षकों एवम्‌ सेनिकों की संगति में बीतता था. तथा 
भीतर रानियों एवम्‌ दासियों के सान्निध्य में | इन राबाश्रों की प्रबृत्ति युद्धप्रिय थी 
एवम्‌ वे स्वाभाविक रूप से कमंठ और आलस्यहीन होते थे, उन्हें वाह्य जीबन में दो ही' 
बन्तुये प्रिय थीं; युद्ध और आखेट । शान्तिकाल में राजा पूर्ण सैनिक साज सजा से 
बनों मं आखेट खेलने फे लिये जाया करता था । कहने को आवश्यकता नहीं कि उस. 
युग में भारत में विशाल वनों का आधिक्य था, मध्यकालीन यूरोपीय सामन्तों के समान. 
ही इन राजाश्रों के साथ भी एक विदूषक अवश्य ही रहता था जो प्रायः ब्राह्मण्‌ हुआ 
करता था, जो समय श्रसमय अपनी हास्यपूर्ण शक्तियों से राजाओं की चिन्ता दूर करने 
का प्रयत्त किया करता था । सेनिक गण श्रहनिंश राजमहल की रक्षा में खड़े रहते 
थे और महल फे भीतर स्त्री रक्षिकायें राजा की रक्षा एवम्‌ सेवा में सतत्‌ लगी रहती 
थीं । श्रंतःपुर का प्रधान कोई अनुभवी बृद्ध पुरुष ही हुश्रा करता था, जिसके गोद में 
सर रख कर राजा सरलता से सुख की नींद सो सकता था । कवियों द्वारा प्रस्तुत वित्र- 
र से प्रतीत होता है कि शकों की शक्ति को समूल नष्ट कर देने से राजा भी शक 
युवतियों की सेवा स्वीकार करने की प्रवृत्ति रखता था, तथा वे घर एवम्‌ बाहर सर्वत्र 

ही राजा की रक्षा एवम्‌ सेवा में सदेव तस्र रहती थीं । वे घनुर्घारिणी ख्रियाँ मृगया 
तक में राजा के साथ जाया करती थीं । यदि हम कथा सरित सागर के विवरणों को 

विश्वासनीय मानते हैं तो हमें यह भी मानना पड़ेगा कि उज्जयिनी के सम्राट्‌ किसी जाति 
विशेष की स्त्री को पसन्द अथवा नापसन्द नहीं करता था। अपने अनेक शौर्य कार्यो 
मं उसने अनेक जाति की श्रनेक सुन्दर ख्रियों से व्याह किया था । उसकी मदन सुन्दरी 

थी जो एक भील राजकुमारी थी तथा जिसके ब्याह के समय भीलराज ने घोषणा की, 
थो कि धनुर्धारी भौलों की बीस सहस्र सेना सदा सम्राट की सेवा को तत्पर रहेगी । उसी. 
ग्रन्थ से यह भी पता चलता है कि एक वार महाराज ने मत्रयपुर की राजकुमारी मलय” 
वती का चित्र देख कर उस पर मोहित हो गया तथा दूसरी बार एक बिहार में बंगाल की: 
राजकुमारी कलिंगसेना की पत्थर की मूर्ति देखकर श्रासक्त हो गया । कहते की आवश्य- 

कता नहीँ कि इन दोनों ही राजकुमारियों को राजा ने अपनी रानी बना लिया ( कथाः 
सरित्सागर भाग ८) । 

विक्रमोर्वशीयम तथा मालविकाग्निमित्र के रचयिताश्रों ने राजाश्रों के ्रन्तःपुर 


“५८६ प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


में नित्य होते रहने वाले सीतों फे झगढ़ों तथा घातप्रतिधातों को श्रवश्य ही मधुर बना 
कर प्रदर्शित किया होगा । उस समय के राजाओं में बहुपत्नीत्य को परम्परा सी चल गई 
थी । बहुपव्नी की इस परम्परा फे लिये वासना धिक्य उतना सहायक नहीं या जितना 
कि राजनैतिक दाँव-पेच । साम्राज्य विस्तार, सीमा पर शान्ति एवम्‌ प्रत्रलशत्रु दमन के 
लिये आवश्यक शक्ति एवम्‌ प्रभाव प्राप्ति के देत राजवशीय विवाहों का श्रायाजन 
किया जाता था । इन महारानियों के ग्रविरिक्त कितनी ही निम्नस्तरी स्रियो दासियों के 
रूप में रह कर राजा को कृपापात्री बन कर राजमहपरियों द्वारा दंडित होती रद्दती थां । 
इन सत्र परिस्थितियों के बावजूद भी पद्चमहिप्री श्रर्थात्‌ प्रधान राजमहिपी उच्चतम 
सम्मान की पात्री समझी जाती थी । वही श्रन्तःपुर की शासिका होतो थी श्रीर प्रत्येक 
राजकीय उत्सव में प्रमुख सम्मान की अधिकारिणो होती थी । निम्नस्तरीय ज्यों के भी 
आवासग्ह अलग-अलग बने होते थे, जो पुरुष कर्मचारियों से श्रलग बने होते थे। 
योरप का इतिहास बताता है कि तत्कालीन रोम श्रौर पाम्पी के राजप्रसादों की व्यवस्था 
भी ठीक इसी भाँति की थी । संस्कृत कवियों ने इन स्त्रियों फे शान्तिपूण जीवन का 
सुन्दर चित्रण यत्र-तत्र किया है, परन्तु इससे यह न समझ लेना चाहिये कि स्त्रियों का 
स्थान पुरुषों से एक दम अलग-अलग था । इसके विपरीत वे प्रत्येक सामाजिक कार्य 
में पुरुषों के समान ही उपस्थित रह कर भाग लेती थीं। पौराणिक काल में स्त्रियों 
का चेत्र पुरुषों के साथ हो था, यद्यपि दोनों के कार्यों में स्पष्ट विभाजन था । शकुन्तला 
श्रीर मलयवती जिस संकोच हीनता के साथ द्प्यन्त एवम्‌ जीमूत वाहन को स्वागत 
करती हैं उससे करिसी प्रकार के पर्दे की प्रया का समर्थन नहीं किया जा सकतां। 
मालती युवती हो गई थी, परन्तु वसन्तोत्सव में भाग लेने फे लिये हाथी पर सवार 
होकर जा रही थी, जब कि माधव ने उसे देखा था । कथा सरितसागर के परिचयात्मक 
या प्रथम भाग में कात्यायन की माता दो ब्राह्मण श्रतिथियों के साथ वार्तालाप 
करती चित्रित को गई है। 'इस विशाल म्न्य की अनेकानेक कहानियों में स्त्रियों 
के चित्रण प्रस्तुत किये गये हैं परन्तु कहीं भी वे उस 'ग्रस्वस्थ विभांजित' वातावरण में 
"चित्रित नहीं की गई है जिस दशा में हमं उन्हें मुसलमान काल में पाते हैं। मुच्छ 
कटिक में चारुदत्त की पतिगतप्राणा सुशीला पत्नी उसके मित्र मैत्रेय से निस्संकोच 
वार्तालाप करती दिखाई गई है। कादम्बरी, नागानन्द तथा रत्नावली की नायिकायें 
परिचित एवम्‌ परिचित व्यक्तियों एवम्‌ नायक मित्रों में साथ निस्संकोच वार्तालाप 
-करती दिखाई देतो है | प्रत्येक उच्चस्तरीय ग्रन्थों में इसी प्रकार के चित्रण किये गये 
'हैँ । राजमहलों की स्त्रियाँ तथा बालायें अवश्य ही कुछ अ्रधिक नियन्त्रण में रहती थीं, 
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परन्तु वे राजमित्रो से स्वतन्त्रता पूर्वक वार्तालाप करती हुई दिखाई गई हैं । जब नरवा- 
हनदत्त के मन्त्री नवीन राजमहिषी के प्रति सम्मान प्रगट करने फे लिये द्वार पर प्रस्तुत 
हुये शरीर अपने उपस्थित होने की सूचना उन्होंने राजमहिषी को भेजा तो रानी ने इस 
्रावश्यक शिष्टाचार को भी नापसन्द किया और कहा कि “मेरे प्रियतम के मित्रों के 
लिये मेरा द्वार सदैव खुला खखा जाना चाहिये । मेरे पास तक पहुँचने के लिये पराये 
लोगों को आज्ञा की आवश्यकता है न कि राजा के मित्रों के लिये । उनका तो मेरे द्वार 
पर प्रत्येक क्षण स्वागत है। वे तो मुझे अपने देह के ही समान प्रिय है? । ( कथा 
सरितासागर श्रध्याय २६ ) । 

विवाह प्रायः माता पिता ही करते थे | वैसे गन्धर्व बिवाह भी मान्य था। 
सिद्धराज का दूत जव जीमूतवाहन के व्याह का संदेश उन्हें ही देता है, तो उनका 
मित्र शेखर कहता है कि इस प्रकार का संदेश कुमार के माता पिता के पाम भेजा 
जाना चाहिये न कि कुमार के पास । संदेश-वाहक वत्कण उनके पिता के पास जाता 
और चे बिना जीमूतवाहन की राय लिये ही विवाह स्वीकार कर लेते हैं। यदि हम 
कवियों द्वारा प्रस्तुत विवरणों को विश्वसनीय मानते हैं तो यह भी मानना हौ पड़ेगा कि 
चय प्राप्त होने के बाद ही बिवाह का आयोजन किया जाता था | मालती माधव की 
नायिका युवती हैं परन्तु अपरिणीता है। मालविका, मलयवती तथा रत्नावली आदि 
सभी कुमारियाँ यौवन प्राप्त हैं परन्तु वें सभी की सभी अविवाहितायें हैं । शकुन्तला भी 
विवाह योग्य हो चुकी थीं, परन्तु टुप्यन्त से मिलने के पूर्व तक कण्व ने उसके विवाह की 
चर्चा भी नहीं की थी । विवाहोत्सव पौराणिक काल में भी प्रायः वैसे ही होते थे जैसे 
वैदिक काल में हुआ करते थे या जैसे आज कल हुआ करते हैं । ग्रन्थि वन्धनोपरान्त 
अ््मि प्रदक्तिण एवम्‌ सप्तपदी की शर्तों का कथन विवाह यश की मुख्य क्रियायें थी यद्यपि 


साथ साथ हवन इत्यादि अनेक क्रियायें सम्पन्न की जाती थीं । 
लड़कों के समान ही लड़कियों को मी पढ़ाया लिखाया जाता था तथा उच्च” 


स्तरीय साहित्यक कृतियों में युवतियों के प्रेमपत्रों तथा साहित्यिक रचनाओ का वर्णन 
कियः गया है । मृच्छुकटिक का विदूषक पैत्रोय कहता है क्रि उसकी हँसी नहीं रुक पाती, 
जब वह किसी खरी को श्लोक पाठ करते या किसी पुरुप को गाते हुये सुनता है। मेत्रोय 
चाहे या न चाहे, परन्तु इस वर्णन से यह तो स्पष्ट हो ही जाता है कि उस काल की 
स्त्रियाँ उसी प्रकार संस्कृत पढ़ती थीं, जिस प्रकार पुरुष संगीत का श्रभ्यास करते थे। 
लोगों का उस समय में ऐसा विचार था कि संगीत साधना स्त्रियों का ही कार्य है। 
इसीलिये इस काल के साहित्य में कई स्थान पर युर्वातयाँ संगीतरता दिखाई गयी हैं । 
जिस समय जीमूत वाइन गौरी मंडप में पहुँचते हैं तो वहाँ मलयवती को गाते हुये 


पद प्राचीन भारत की सम्यता का इतिद्दास 


देखता हैं, जिसमें बद्द मद्र, मध्य एवम्‌ तार सक्षकों का प्रयोग करती है। का 
अनुसार वह अंगुलियों के सहारे विलम्बित, मध्य एवम्‌ द्र तलयों का ठीक-ठीक नि 
कर रही थी तथा तानों की व्यवस्था तीनों लयों में कर रही थी । तीनों ग्राम भी य 
स्पष्ट हो रहे थे । 


कथासरित्सागर से पता- चलता है कि राजकुमारी मृगावती नृत्य कला ३ 
थी तथा व्याह होने फे पूर्व ही वह सम्बन्धित कलाग्रों में पूर्ण विद्वत्ता प्रात कर 
थी । प्राचीन उच्चवर्गीय साहित्य रचनाश्रों में इस प्रकार फे संगीत कुशलता फे 
उदाहरण मिलते हैं । इसी प्रकार चित्र कला का शान ख्रियों को भी थी एवम्‌ 
को भी । जीमूत वाहन को चित्र बनाते हम देख ही चुके हैं तथा सागरिका द्वारा 
को चित्रांकन की चर्चा हमने नाटकों फे विवरण मं किया है । नागनन्द से यह भ 
चलता है कि पत्थरों पर चित्रांकन करने के लिये मिट्टी के रंग प्रयोग में श्रते 
उत्तर रामचरित का तो श्रारम्भ ही चित्र दर्शन से होता है । कथा सरित्सागर के 
सार विक्रमादित्य के दरबार में नगर स्वामिन्‌ नामक चित्रकार को विशेष प्रतिष्ठा 
की जाती थी तवा व अन्य विद्वानों की भांति राज दरवार में ही रहता था तथा 
को भाँति-मोंति की नवेलियों के चित्र घनाकर दिखाया करता था । 


संस्कृत कवियों का दाम्पत्य प्रेम-वर्णन संसार भर के साहित्य में श्रनुपा 
उत्तर रामचरित में राम के प्रति सीता फे परम कोमल एवम्‌ गम्भीर प्रेस का 
हम देख चुके हैं। प्राचीन कृतियों के पाठकों को ऐसे शताधिक उदाहरण मिल : 
जिनमं पति के उज्वल प्रेम एवम्‌ पत्नी के समर्पण मय * प्रेम का वर्णन होगा 
काग्यों में तो कम परन्तु कथा सरित्सागर में कोटुम्विक जीवन की श्रनेक सुन्दर 
असुन्दर भाकियाँ दिखाई पड़ती हैं। भयानक गरीत्री के श्रनेक चित्र हैं 








““हिन्दू कवि शायद हौ कभी अपनी स्त्रियों की निन्दा करते [हें । प्र 
उनका प्रेम एवम्‌ सर्वस्व समर्पण की भावना से युक्त चित्रण ही प्रस्तुत करते ९ 
प्रकार चे बन्दी जनों को भारतीय स्त्रियों के प्रति और भी ऊँची कल्पना करने की 
प्रदान करते हैं और शायद इसी प्रहार उन यूनानी गायको को भी उपदेश * 
दिखाई पड़ते हैं जो विधाता की कोमलतम कृति खरी जाति को अति घुणा के 
समभते हैं । इस प्रकार के कार्य में न तो यूरीपिइस ही पीछे रहता है और न ९ 
फेन्स ही” विल्सन, थियटेर आफ द हिन्दूज ( लन्दन १८७१ ) भाग १ पृष्ठ ९ 
टिप्पणी । 


प्राचीन युग की समासि ५८६ 


कौडुम्विक एवम्‌ सम्बिन्धियों के भगड़ों के भी चित्र कम नहीं है” कहीं पर पति की 
निर्दयता वातावरण को वोभिज्ञ बनाये हुये हैं | तो कहीं पर पत्ती की वाचालता एवम्‌ 
कलहप्रियठा ने कृड़म्व को नरक वना रक्खा है । सम्मिलित कुट्म्ब के आपसी झगड़े तो 
शताधिक ह. माथ ही बहू के प्रति साख ननद के अत्याचारों को कथायें भी कम नहीं 
ह | कहीं पर सास के वाक शब्दो ने प्रतिगत प्राण पत्नी के जीवन को दुःसह बना 
रक्छा है तो कहीं ननद ने अपने पड़यन्त्रों से चाणक्य को भी मात दे दिया है। इसी 
प्रकार की एक कत व्यरता बहू कीर्तिसेना है जो सास ननद के ग्रत्याचारों से ऊव 
कर कह उठती हैं कि “वही कारण है कि लोग कन्या के जन्म पर दुखी होते हैं, क्योंकि 
कन्याये श्वसुर गह मे सास ननद फे हाथों नाना प्रकार की यन्त्रणा भोगती हैं और 
उसके पिता माता कुछ भी नही कह पाते |” (कथा सरित्सागर अध्याय २६) 


ऐसे अनेक विवरण उद्धृत किये जा सकत हैं जिनके अनुसार विधवा विवाह 
पीराणिक काल मे ता वित ही था और न गहिंत ही माना जाता था । याजबलक्य 
का इस विपय मे कइना ह कि “यदि काई विधवा फिर से |बवाह कर लेती हें तो उसे 
पुनप तिका पुनभ निकाय कहते हें ।” इस विषय पर लिखते हुये शास्त्रकार विष्णु ने 
कह। ह कि “यदि कोई ञ्रच्षतयोनि विधवा फिर से बिवाह कर लेता है ता उसे पुनभू 
कहा जाता हैं ” । पाराशर जो इन दोनो के परवर्ती हैं, का भी यही निर्देश है कि 
यदि किसी स्त्रा का पति मर गया हा, कई वर्षों से गुम हो गया हो, विधर्मी हो गया हो, 
नपु'सक, कोढ़। या दाधरोगी तथा यदि सन्यासी हो गया हो तो उसे चाहिए कि वय, 
जाति का विचार करके किसी अन्य पुरुष से व्याह कर ले । कथा सरित्सागर के छिया- 
सठवें अध्याय मं एक कथा दी गई है कि मालवा की एक स्री ने एक के बाद एक 
ग्यारह विवाह किया । ग्यारहरवे पति को मन्यु पर बह फिर वारहवीं बार व्याह करने 
को तत्पर थी, परन्तु “श्रव पत्थर भी उस पर हसने लगे थे अतः उसने विवाह का 
विचार त्याग दिया और सन्यास ग्रहण कर लिया ।? 


इसके पूर्व ही हम हिन्दू स्त्रियों के प्रेम, व्याग एवम्‌ समपण की भावना की 
चर्चा कर चुके हैं । ज्यों ज्यो हिन्दू जाति की राष्ट्रीय भावना लुप्त होती गई और खियो 
का आदर उनके दिलों में कम होता गया त्यों त्यों स्त्रियों की त्याग भावना एक दूसरी 
धारा में प्रवाहित होने लगी । पौराणिक काल के पूर्व किसी भी प्रकार के भारतीय 
साहित्य में ज्लियों के मतपति के साथ सती होने की चर्चा नहीं की गई ह। न तो मनु 
ने इस प्रकार की किसी प्रथा का नाम लिया है और न वाञ्चवलक्यने ही। सती 
था की सब प्रथम चर्चा पौराणिक कालीन साहित्य में ही मिलती है । 


आंचीन भारत कौ सम्यता का इतिहास 


` .. अग्नि प्रवेश द्वारा श्रात्महत्या की वात सिकन्दर फे आक्रमण काल से ही 
भारतीय साहित्य में पाई जाती है, सम्भव है कि उसके पूर्ववर्ती साहित्य में भी इसकी 
चर्चा हो | पौराणिक काल में ल्लियों के पातिब्रत कत्त व्य की भावना का ज्यों ज्यों अधिक 
विकास होता गया त्यो त्यों यह सोचा जाने लगा कि पति के जीवित रहने पर तो खियाँ 
पति की संगिनी रहें हो परलोक में भी पति का सङ्ग पाने के लिये वे उसी के संग परलोक 
गमन भी करें । शव रद्द गया यह विचार करना कि किस प्रकार वे पति के संग जायें। 
पिछुले दिनों की अ्रग्नि-प्रवेश प्रथा थी ही, साथ ही पति की देह को जलाना तो पढ़ता 
ही था । इसलिये सर्वाधिक सुविधापूर्ण मार्ग यही माना गया कि खियाँ पति के साथ 
चिता में ही जल जाया करें | इस जल जाने की प्रथा को सती प्रथा कहा गया, जिसका 
कारण शायद यह था कि शंकर की स्त्री भी पति पमान से पीड़ित हो अग्नि में 
प्रवेश किया था । यह मत प्रतिपादित किया गया किं ज्लियों का पति के सग सती हो 
जाना ही सर्वाधिक पत्रिच् त्री धर्म है। अपने ज्योतिप ग्रन्थ में वराहमिहिर ने इसीलिये 
जी जाति को प्रशंशनीय माना हैं कि वे जीवित ही श्ररिनि में प्रवेश कर जाने का साहस 
रखती हैं और खनी के मरने पर पुरुष फिर से विवाह करके श्रानन्दोपभोग करने लगता 
है | फिर भी अग्नि प्रवेश की प्रथा केवल स्त्रियों तक ही सौमित नहीं थी । मालती 
माधव में मालती का पिता अपने बच्चे के मरने पर दुःखाधिक्य से अग्नि प्रवेश को 
तत्पर होता है । जीमूत वाहन की मृत्यु का समाचार पाकर उसके माता पिता भी अग्नि 
प्रवेश की ही वात सोचते हैं । कथा सरित्सागर में अध्याय एक सौ अड्टारह से एक सौ 
बाईस तक एक कथा दो गई हे, जिसकी नायिका प्रेम से निराश होकर ग्रग्नि प्रवेश की 
तैयारी करती है । इस प्रकार के कथा साहित्य से हटकर जब इतिहास की शोर दृष्टिपात 
करते हैं जो वहाँ भी महमूद गजनवी से पराजित होने पर एक राजा को अग्नि में प्रवेश 
करते देखते हैं । थोड़ा विचार करने पर मालूम होगा कि श्रा्महत्या को इस प्रबृत्ति 
का कारण है पराजित भावना एवम्‌ तज्जनित निराशा। मनुष्य के लिये जब जीवन 
में आशा की एक क्षीण झलक भी नहीं दिखाई देती तथा उसे अपना ही जोवन भार 
स्वरूप प्रतीत होने लगता है ओर उसे निश्चय हो जाता है कि जीवित रहने पर लोगों 
की घृणा व निन्दा ही उसे मिल सकेगी, तभी वह आत्महत्या की राह पकड़ लेता है। 
यह प्रवृत्ति करता की सीमा को तब जा पहुँची जव पुरुषों ने अपने को च चाकर इसे 
केवल स्त्रियों के लिये आवश्यक बना दिया । हिन्दू राष्ट्रोयता का ज्यों ज्यों पतन होता 
गया त्यों त्यों यह प्रथा भो दृढ़ होती गयीं । 


नतंकियाँ और गायिकाये पौराणिक काल में भो थो, परन्तु यूनान की तरह 


प्राचीन युगंकीसमासि 


भारत में भी वे सम्मान की पात्री समझी जाती थीं । उन्हीं की चहेते शआराजे-भिस“4्रकार 
घृणित एवम्‌ पतत समझौी जाती हैं, वैसी दशा उस समय में नहीं" थी । पौराणिक 
काल में उनका जीवन अधिक पवित्र, ऊँचा एवम्‌ श्रद्धोय था । अम्बपाली वैभव एवम, 
गौरव में लिच्छुवि सामन्तों से स्पर्दा करती थी और जिसने गौतम बुद्ध तक को निमंत्रित 
कर भोजन कराने में सफलता प्राप्त की थी, बह भी तो एक वारांगना ही थी। इसी. 
प्रकार ग्रीक वारवनिता अस्पाशिया ने प्रसिद्ध दाशंनिक सुकरात को निमंत्रित किया था | 
मृच्छु कटिक की नायिका वसन्तसेना भो एक नर्तकी ही थी जो राजमहल से स्पर्धा 
करने योग्य महल में रहती थी । उसके प्रासाद में भाँति-भाँति के आमोद प्रमोद की 
व्यवस्था थी तथा वदद लिच्छुवि काल का गौरव समझी जाती थी । उसके आवास में 
एक से एक कुशल कारीगर तथा रव्नपारखी सेवक थे । वह दीन दुखियों, का दुख दूर 
करने को सदा तत्पर रहती थी, उसका शिष्टाचार अनुकरणीय था तथा वह उज्जयिनी: 
का रत्न थी । 

कथा सरित्सागर में अड़तीसवें श्रध्याय में दक्षिणो मारत की राजधानी प्रतिष्ठान- 
पुर में एक वारांगना मदनमाला रहती थी, जिसका प्रासाद बड़े-बड़े महाराजं के प्रासादों 
को लज्जित कर देता था । उसके अपने रक्षक थे, अपने सिपाही थे तथा अपने हाथी 
घोड़े थ । इस वारवनिता को हुडवेश में आगत सम्राट विक्रमादित्य का मनोरंजन करने 
का सौभाग्य प्राप्त हुआ था । उसने राजा को स्नान कराया, पुष्पार्पण किया, वस्त्रालंकार 
पहनाया एवम्‌ अनेक विधि से उन्हें प्रसन्न किया | उसी ग्रन्थ के एक सौ चोत्रीसबें 
अध्याय में उज्जयिनी के देवदत्ता नाम की नर्तकी की कथा दी गई है, जिसका भवन 
करिसी भी राजभवन का समता करता था । 

पौराणिक काल में उज्जयिनी नगरी ही भारत की सर्वाधिक गौरवाम्विता 
नगरी थी । विद्या और वैभव, सौन्दर्य एवम्‌ कला, समृद्धि तथा राजशक्ति सभी में यह 
नगरी अनुपम थी | यदि कालिदास के मेप्रदूत के नायक यक्ष ने वादल से यह कहा 
कि मेरे प्रिया के पास जाते समय “यदि तुमने उज्जविनी नगरी को भरपूर नहीं देखा तो 
तुम्हारा जीवन व्यर्थ हो जायगा? तो उसने कुछ गलत नहीं कहा । 

जिस नगरी की इतनी प्रशांसा ग्रन्थों में पढ्ने को मिले, उसे देख पाने का लोभ 
कौन संवरण कर सकेगा ? एक विचित्र प्रशंसा की भावना हृदय में लिये में स्वयम्‌ 
इस नगरी के वैभव को देखने गया हू । इसका प्राचीन गौरव ध्वस्त हो गया है। 
चारों ओर एक वीरानगी सी छायी हुई हे, फिर भी खंडहर त्रता रहे थे कि किसी दिन 
ये इमारतें बुलन्द रही होंगी । हमने महाकाल का मन्दिर देखा । कालिदास के यच्च नेः 
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इस मन्दिर को देख लेने फे लिये मेघ को प्रे रित किया था । हमने पाया कि इस मन्दिर 
के ध्वंसावशेषों की सहायता से इस मन्दिर का भूतफालीन चित्र सफलता से कल्पना मं 
श्रा सकता है। हमने देखा कि मृच्छु कडिक के वर्णन फे श्राधार पर इस नगरी 
का एक सुन्दर काल्यनिक चित्र प्रस्तुत किया जा सकता है । 
प्रवल तथा न्यायपूर्ण राज शक्ति की छुत्रछाया में श्रोष्ठि चत्वर था जिसमें उड़े 
बड़े धनाढ्य श्रेष्ठि जन प्रभूत घन धान्य के साथ व्यापार रत रहते थे श्रौर समय पड़ने 
पर जिनसे सम्राट्‌ भी कर्ज लेने म नही हिचकते थे | बड़े-बड़े जौहरी तथा कुशल 
कारीगर इन श्रेष्ठियों के चतुर्दिक मँडराया करते थे | एक से एक बढ़ कर मुगंधियों 
से वाजार मँहका करता था | इस चत्र में बने मालों की सारे संसार में माँग रहती 
थी । खलीफा हाँरू रसीद ने उज्जयिनी की अनी बस्तुश्ों की प्रशंसा को थी तथा यहाँ 
की वस्तुओं ने प्रसिद्द बर्बर शालमेन एवम उसके लुटेरे साथियों को चमत्कृत कर दिदा 
था । यूरोप के नीसिखुये व्यापारी अरबों से यहाँ का माल खरीद कर तगड़ा मुनाफा 
कमा रहे थे | सारे दिन नगर की गलियाँ विविध प्रकार एवम्‌ वर्ग फे मानवों से भरी 
रहती थीं । 
परन्तु प्रत्येक नगरों की ही भाँत यहाँ भो व्यसनग्रह बने हुये थे जिनमें नाना 

प्रकार के पापाचार होते रहत थे । द्य.त क्रीद्ागृद मद्यपान गृह इत्यादि राजाशा से चलते 
थे । कालिदास की शकुन्तला के श्रनुसार नगर में अनेक पान गृह थे जिनमें निम्न" 
चाय पुरुष अपना धन मान गेँवाते रहते थे, परन्तु हिन्दुओं में खेतिहर, व्यापारी, ओऔद्यो- 
गिक वर्ग के लोग मद्य को हाथ से छूते भी नहीं थे । नगरों की सामान्य बुराइयों की. 
भी यहाँ कमी नहीं थी । चारूदत्त के ब्राह्मण मित्र मेश्रोय के अनुसार उज्जयिनी में शाम 
की भीड़ भाड़ से गंठ कटे, उचकके, जेव कतरे घूमा करते थे जो आवश्यकतानुसार 
गला काटने का काम भी कर सकते थे । रात में चोरियाँ भी होती हो थी । स्वयम्‌ 
चारुदत्त के घर में भी चोरी हुई थो । मृच्छकटिक के आधार पर उस समय के एक 
सजे हुये घर की कल्पना इस प्रकार की जा सकती है । “बाहरी द्वार खुदाई के कामों से 
भरपूर, कपाटों में घन्टियाँ लगी हुई', घर की फर्श विविध रंगों से अलंकृत, फाटक पर 
फूलमालायें लटकी हुई हैं । प्रथम द्वार में प्रवेश करने के पश्चात्‌ जिस श्वेत प्रासाद का 
वर्णन मृच्छ कटिक में किया गया है, उसमें निवास करने को कौन न लालायित दो 
उठेगा । आठ प्रांगणों से युक्त यह भवन किसी राजा का नहीं वरन्‌ एक श्रेष्ठी का है 
जिसके पुष्ठ भाग का उद्यान देवताओं का क्रीडास्थल सा दिखाई देता था। इस प्रकार 
के उद्यानों के अतिरिक्त कितने ही नगर के वाह्य भाग सार्वजनिक एवम व्यक्तिगत आमोद 
प्रमोद के लिए प्रस्तुत थे । 
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घनिकों के पास दास भरे पड़े थे । शहस्थी के सारे काम काज दासों के ही 
निम्मे रहता था । इनकी संख्या की कमी व आधिक्य से उस समय निको की हैसियत 
झाँकी जाती थो । प्रत्येक देश की भाँति भारत में भी दास व्यापार बड़ल्ले से होता 
था | कभी कभी लोग अपने को भो बेंच देते थे । मृच्छ कटिक का एक जुश्रारी अपना 
सव कुछ हार कर कर्ज दार घन गया | चुकाने का कोई अन्य साधन न देखकर 
उसने अपने को ही वेंच देने का प्रस्ताव किया । अति प्राचीन काल में हरिशचन्द्र 
ने न केवल अपने स्त्री, बच्चे को वेचा था, वरन्‌ स्त्रयम्‌ अपने को भी बेंच 
डाला था । 


आने जाने के साधनों में बैल जुते रथ ही अधिकांश काम में लाये जाते 
थे । वसन्तसेना एक ऐसे ही रथ में चेठ कर ही अपने प्रेमी चारुदत्त से मिलने 
गयी थी । घोड़ों के द्वारा खींचे जाने वाले रथ भी यदा दा राजबर्गीय व्यक्तियों 
द्वारा प्रयोग में लाये जाते थे। युद्धों एवं आखेटों में घोड़ों के रथ ही काम में लाये 
जाते थे । 


मुच्छ कटिक में तत्कालीन न्याय प्रणाली का भी एक चित्र प्रस्तुत किया गया 
है | चारुदत्त के ही ऊपर यह झूठा अभियोग लगाया गया कि उसने वसन्तसेना को 
मार डाला है। मृच्छु कटिक का खलनायक राजा का साला हे तथा मूखता एवम्‌ 
विकामुकता प्रदर्शन में श्रद्वितीय है । यह एक निम्न वर्गीय व्यक्ति था, जिसकी वहन 
के चकर में पड़कर राजा ने अनेक तुच्छ लोगों को ऊचे पदों पर बिठा रक्वा था 1 
इस प्रकार के निम्नवर्गीय व्यक्तियों के राजा द्वारा इसी ढंग के संरक्षक की चर्चा प्रायः 
सभी नाटककारों ने की है । ऐसे ही लोग राज्य व्यवस्था के कलंक हुआ करते थे | इसी 
साले साहब के पड़बंत्र मे चारुदत्त पर यह अभियोग लग गया था । न्यायाधीश की इच्छा 
नहीं है कि उसी दिन चारुदत्त का मुकदमा देखा जाय | वासुदेव ( राजा के साले ) के 
दवाव पर चारुदत्त को उसी दिन न्यायालय मं बुलाया गया । 


न्यायालय में न्यायाधीश आता हे, उसके साथ कायस्थ भी है | वासुदेव भी 
न्यायालय में वादी होकर उपस्थित रहता है । परिस्थितियाँ घुरी तरह चारदत्त के 
विपरीत रहती हैं, फिर भी न्यायाधीश कड़ता है कि हिमालय डिय सकता है परन्तु 
चारुदत्त जैसे भले ब्यक्ति को दोपी नहीं ठहराया जा सकता । गवाहियाँ एकदस से 
चारुदत्त को दोधी सिद्ध कर देती हैं, फिर भी न्यायाधीश मृत्यु दंड नहीं देना 
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` चाहता । इसी समय वसन्तसेना! की आभूषण पेटिका लिये यहाँ की परिस्थिति से 
अनभिश्ञ मैत्रेय प्रवेश करता है, परिस्थितियाँ इतनो गम्भीर हो जातीं है कि निरपराध 
चारुदत्त को अपने श्रपराध की स्वीकृति देनी ही पढ़ती है और श्रन्त में उसे प्राण 
दण्ड दिया जाता है, ठीक वघ के समय वसन्तसेना जो मरी नहीं थी प्रगट हो जाती 
हैं और बन्दी को छोड़ दिया जाता है। कुछ भीड़ वासुदेव को ही मार डालना चाहती 
है परन्तु चारुदत्त यह कह फर उसे बचा देता है क्रि विजित शत्रु को चमा कर देना 
ही उसके लिये सबसे बड़ा दण्ड है । 


साठवों अध्याय 


आधुनिक युग का प्रारम्भ 


पिछले श्रव्याय में एक नाटक का सहारा लेकर पीराणिक कालीन हिन्दू-जन-जीवन 
की रूप रेखा प्रस्तुत करने का प्रयास किया है। हमने इस वात का यथा सम्भव 
प्रयत्न किया है कि पाठकों फे चित्त पर इस प्रकार का एक स्पष्ट चित्र अंकित हो 
सके कि वे उससे इस बात की जानकारों प्राप्त कर ले कि प्राचीन युग फे अन्तिम काल 
में हमारा भारत किस श्रवस्था में था। उसको सामाजिक दशा, यहाँ के निवासियों का 
रहन सहन उनकी धार्मिक मान्यतायें तथा उनके रीति रिवाओों का सम्यक्‌ शान हुये 
बिना हम मुस्लिम विजय के पूर्वकालीन भारत की दशा का श्रनुमान ही नहों लगा 
सकते थे । इसके पश्चात्‌ इस भ्रध्याय में हम यह देखना चाहेंगे कि आधुनिक युग का. 
प्रारम्भ किन परिस्थितियों में हुआ । पिछले अध्याय की ही भाँति हम इस अध्याय में 
भी एक विद्वान को आधार चना कर अपना विवरण प्रस्तुत करने ।का प्रयास करेंगे। 
हमें यह नहीं जानना है कि हमारे अपने लोग हमारे विषय में क्या कहते हैं। 
हमें तो यह जानना चाहिये कि जो परकीय हैं वे हमारे विषय में क्या कहते हैं! इसी 
इष्टिकोण से हमने एक सह्ृदय उदारमना, स्पष्टवादी और विस्तृत दृष्टिकोण वाले 
विदेशी अलवेस्नी को आधार बनाया है, जिसने ग्यारहवीं शती के भारतीय जन 
क्षीवन का यथार्थवादी चित्र प्रस्तुत किया । 
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्रलवेरुनी | के भारत विपयक ग्रन्व को विद्वान्‌ लोग चिरदिनों से जानते हुँ, 
परन्तु श्रत्रतक ( सन्‌ १८६० तक ) किसी भी विद्वान ने इस अन्य का ग्रनुवाद्‌ करके 
काशित कराने का कण्ट नहीं किया है । सभी इसका महत्व जानते मानते हैं, परन्तु 
उसे सर्वसुलभ बनाने का प्रयत्म कभी नहीं किया गया । आदरणीय डा० एडवर्ड ने इस 
अभाद की पूर्ति कर दी है और इस प्रकार भारतीय इनिहास पर शोध करने वाले छात्रों 
का महान उपकार किया है | 
सन्‌ ६७३ में वर्तमान खीवा नामक राज्य में श्रलवेरुनी का जन्म हुआ । सन्‌ 
१०१७ ई० में महमूद गजनवी ने खीवा प्रान्त को जीत लिया और युद्ध बन्दी के रूप 
में घरलबेरुनी को गजनी ले आया । चू कि उसकी जन्म भूम की मी दुर्दशा इसी व्यक्ति 
के हाथों हुई थो, श्रतः स्त्रामाविक था कि उसकी सहज सहानुभूति भारतीयों के साथ 
हो । महमूद गजनवी के हाथों भारत की दुर्दशा देख देख कर उसे अपने देश की दर्दशा 
का ख्याल ग्रा जाया करता होगा । इससे यह समझ लेने की भूल नहीं करना चाहिये 
कि उसने हिन्दुओं के साहित्य एवम्‌ समाज की बुराइयों को छिपाने का प्रयत्न किया 
है । इसके विपरीत उसका प्रवृत्ति यह रही है कि उसने हिन्दू समाज, साहित्य को जैसा 
पाया, वेसा ही ईमानदारी से व्यक्त भी कर दिया | हमारी भलाइयों एवम्‌ बुराइयों के 
प्रति उसने शासन दृष्टिकोण ग्रपनाया है । इसके विवरणों से प्रतीत होता है कि भारतीय 
जीवन एवम्‌ साहित्य के श्रध्ययन में उसने कप्टपूर्ण प्रयत्न किया है। बाद के मुसलमान 
लेखकों ने जिस प्रकार के पक्तपात से काम लिया है, उसका लेस मात्र भी अलवेरनी में 
नहीं दिखाई पढ़ता । जहाँ बुराई दिखाई पड़ी वहाँ उसको ईमानदारी से पाठकों के समक्ष 
रख दिया, जहाँ भलाई देखी वहाँ उसे भी छिपाने का प्रयत्न उसने नहीं किया । 
महमूद गजनवी ने भारत में जो विनाश लीला उपस्थित किया, उतके प्रति 
अलवेरुनी ने बड़ा ही निन्दापूण* दृष्टिकोण अपनाया है | उसने लिखा है कि “महमूद 
ने इस देश को इस तरह ध्वस्त कर दिया, और इस देश के धनधान्य को इस प्रकार 
चूस लिया, कि समस्त हिन्द जाति पूर्णतया छिन्न भिन्न होकर धूलि कणों के समान 
इतस्ततः विखर गये और शेप रह गयी केवल अपनी वैभव की कहानी । ये कण केवल 
बिखरे ही नहीं, विलीन भी हो गये । महमद की इस ध्वंसलीला ने हिन्दुओं के दिलों में 
मुसलमानों के प्रति जिस बीज को बो दिया है, उसका फल मुसलमानों को कितने दिन 
तक चलते रहना पड़ेगा, इसे भविष्य ही वता सहूँगा। केवल इस विनाश लीला के 


1 अलवेरुनी की यात्रा का पूरा वर्णन “अलवेब्नी का भारत” नामक पुस्तक 
में दिया गया है, जो इसी पुस्तक के प्रकाशक के वहाँ मिल सकती है ग्रौर जिसका मूल्य 


२५) रु० है ।( प्रकाशक ) 





प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


` कारण हिन्द कला, विद्या ओर विद्वान भागत के उस कोने में छिप गये जहाँ 
“न महमूद की पहुँच श्रसम्भव मालूम पट्टी । काश्‍मीर, नैपाल, बनारस ऐसे ही स्थानों में 
से सर |? 
( ्रध्याय १ ) 
हेन्दुओं फे विषय मे सबसे खटवने वाली चात श्रलवेरनी को यह लगी कि 
वे सवसे ग्रलग अलग रहने का प्रयत्न करते हँ । अपनी इस प्रवृत्ति फे फारण वे संसार 
क्षे अन्य राष्ट्रों से विल्कुल श्रलग जा पड़े हैं । संसार के सभी राष्ट्रों को म्लेक्ञ कह कर 
वे उनसे घृणा करते हैं श्रौर इसीलिए उन्होंने सब की सहानुभूति खो दिया है । संसार 
की सभी जातियों से उनका आदान प्रदान बन्द है 1” आगे चलकर वह कहता है 
किन नि वे दूसरों की बातों को ग्रहण करने फे इच्छुक हैं श्रीर न जो कुछ वे जानते 
हैं, उसे दूसरों को प्रदान करने की भी उनकी कभी इच्छा नहीं रखते । अपनी विद्याओं 
फो न केवल परकीयों से वरन्‌ स्वकीयो से भी गुप्त रखने की उनकी प्रवृत्ति ने देश की 
उन्नति में भी बड़ी वाधा पहुँचायी है । उनका विचार है कि इस पृथ्वी पर एक उनका 
ही देश मानवों का देश है तथा शेप देशों के निवासी म्लेक्ष हैं| इस विचार थाराने 
इस देश को श्रत्वधिक च्षतिग्रमत किया है | वे यह भी सोचते हैं फि इस संसार में 
जानने योग्य जो कुछ और जितना कुछ है, सब उन्हीं के पलले पढ़ गया है तथा संसार 
की शेप जातियाँ ज्ञान विधान शूऱ्य है । इस विषय में उनका हठ इम सीमा को पहुँचा 
हुआ है कि यदि कोई कहे कि खुरासान वा फारम में कोई बड़ा भारी विद्वान्‌ है या किसी 
नये ज्ञान की खोज हुई है, तो व उसे ग्रज्ञानी तो कहेंगे ही, झूठा कहने में भी नहा 
हिचकेंगे । यदि वे यात्राश्रों पर निकलते और विश्व की अन्य जातियों फे सम्पर्क में आते 
तो उनकी यह विचार धारा अवश्य ही वदल जाती, क्योंकि वे जिनको सन्ताने हैं, उनकी 
मनोइक्ति तनिक भी संकुचित नहीं थी |”? 


( अध्याय १) 


राजनैतिक मामलों में भी हिन्दू जाति पतन की सीमा पर पहुँच चुकी थी । 
छुटी शताब्दी में जिस देश जाति ने विक्रमादित्य का एक छुन्न शासन देखा था, वही 
देश और वही जाति राजनेतिक रूप से भी और सामाजिक रूप से भी टुकड़ों में बेट 
गयी थी । देश में इतने अधिक शासक थे कि उनकी गणना में श्रम होने की आशंका 
निरन्तर बनी रह सकती है । सभी स्वतंत्र थे और सभी एक दूसरे से संघर्षरत रहते 
थे | उनको एक सूत्र में पिरोने वाली किसी भी संयोजिका शक्ति का अभाव था) 


घ्ाडानक दंग का प्रारम्भ १८६७ 


हमीर की रक्षा उनकी शक्ति के छार नहीं, पर्न उसको पर्वतमालाओं के कारण 
ही रही धो। म इस जानने छा काशश को पर नाकामयाव रहा। श्रनंगपाल ने 


गी महमूद से हारकर कारमीर छो घाडियों में झरण लिया था । सिंध प्रान्त छोटी छोटी 
लक सोमनाथ के मन्दिर पर जो हमला 
कया था, उसका कोई स्थायी प्रभाव यु पर नहाँ पड़ा था। चालुक्यों की जो 
UT मजा के; पूवे गुज्ञगात पर शानन कर रही थी, महमूद के हमले 
के वाद भी वहीं शालन छरती रह गई । माळवा में एक अन्य राजपूत जाति का राज्य 
पा) जिसके एक राजा भोज देव थे जिन्होनि प्रायः प्रयास वर्षों तक ( ६६७ से १०५२ 

) शासन किया । भोज को सुणुव्रादकता एवम्‌ विद्या प्रेम ने एक बार वारा नगरी 
णि उज्जयिनी की समता से ला खड़ा किया तथा लग एक बार फिर विक्रमादित्य की 
पाद करने लगे | 





उस समय छा कन्नौज बंगाल के पाल गजात्रों की अधीनता में था। पाल 
जा मुगेर में रहने न । सन्‌ १०१७ में मदमूद गज़नवी ने कन्नौज को लूटा और 
प कर दिया, फजस्वल्प बारी नामझ स्थान को राजधानी बना कर महिपाल ने 
20२६ ई० तक राज्य किवा । ऋन्नीज के दोनों विह्वले राजा राज्यपाल तथा महिपाल 
दि थे, परन्तु साथारण जनता में से वौद्ध धर्म का नाम निशान तक मिट गवा 
11 काज के आस पास के प्रदेश को मध्य प्रदेश कहते थे क्योंकि उत्तरी भारत का 
द्रस्य माग यही था | स्मरण रखना चाहिये कि यह केन्द्र भौगोलिक था, न कि 
दिहातिक या राजनैतिक । इसे राजनैतिक केन्द्र केवल इस ग्रर्थ में कहा जा 


क्ता 


स्ता था कि एक समय यह प्रदेश एक मद्दान्‌ मम्राट के व्यक्तित्व से गाँरवान्विव 


ठ 


3 


अलवेननी ने भी कन्नीज को केन्द्र मानकर तत्कालीन समी प्रमुख नगरा का 
कितने ही नगर आज भी ्राबाद हैं। उसने मदुरा की चचा 
सिद्ध हो गया वा । प्रवाग का वणुन करवे दुत 


कारर्ण प्रालद्र ह § 
क हिन्दू श्रमं शात्रों के अठुसार प्रावश्चित ८ करते रहते 
द्या के केंद्र लय में को हैं। डंगर पाटलिपुत्र एवन, 
विवर में है । दक्षिण में वारा एवम, उञ््विनो नग- 

था उत्तर पश्चिम में उतने काइनीर, उल्यान तया चार 


रामेश्वरम, का वर्णन करवा ह 





प्राचीन भारत की सम्पता का इतिहास 


"लका के उस समुद्र को भी नहीं भूला है, जहाँ मोती पाये जाते हैं । और भी थोड़ा हट 
कर वह लंकद्दीप एवम्‌ मालद्वीप की याद दिलाता है । 
( श्रध्याय १८ ) 


देश वर्णन से हट कर अब हम जन वर्णन पर श्राते हैं । संच्त्त रूप में श्रल- 
बेरुनी ने भारतीय वर्णव्यवस्था का विवरण प्रस्तुत किया है, जिससे पता चलता है कि 
पौराणिक काल का महत्वपूर्ण वैश्य वर्ग तेजी से शाद्रत् की ओर बढ़ता जा रहा था। 
एक स्थान पर श्रलवेरुनी ने लिखा है कि “वैश्यों एवम्‌ शूद्धों में बिशेष अन्तर नहीं है 1? 
( श्रध्याय १६ ) दूसरे साधनों से भी यह पत्ता चलता है कि वैश्यां का वेद पाठ का 
अधिकार उनसे लिन चुका था । ब्राह्मण लोग चात्रियों को तो वेद पदाते हैं, परन्तु पढ्ने 
को कौन कहे, वैश्यां एवम्‌ शूट्रों को तो वेद मन्त्रो को नुनने तक का अधिकार नहीं दिवा 
गया था ? ( अ्रष्याय १२ ) आगे बल कर श्रलबेननी लिखता ह कि 'यत्चानुष्ठान करने 
कराने का सारा भार ब्राह्मणों ने अपने हाथ में कर रक्खा है श्रौर यदि यह मिद्ध हो जाय 
कि किसी वैश्य या शूद्र ने वैदिक मंत्र का उच्चारण किया हे तो राजा द्वारा उसकी जीम 
कटवा ली जाती हे । 


( ग्रध्याय ६४ ) 


यदि हम श्रलवेरुनी के उपरोक्त विवरण की तलना वैश्यौं की उस स्थिति से 
करें जो मनु द्वारा प्रस्तुत की गई है, तो हमें इस जाति फे क्रमिक पतन के इतिहास 
का पता चल जाता है साथ ही ब्राह्मणों के प्रभाव बृद्धि का भी पता चल जाता है। 
प्राचीन काल में वेद पटन्‌ एवम्‌ यशादिक में वैश्य लोग ब्राह्मणों के समानाधि- 
कारी थे, वही वैश्य लोग नवीं तथा दमवीं शताब्दी फे धार्मिक परिवर्तनों के चक्कर में 
पड़ कर ग्यारहवीं शताब्दी में इस स्थित में श्रा गये कि वेद पढ्ने तथा यश करने की 
चात तो दूर रही, उन्हें वेद मंत्रों को सुनने का भी अधिकार नहीं रह गया । जब तक 
भारत में राजपूतों का स्वातंच्य कायम रहा, उनके चेद पठन एवम्‌ यज्ञ आदि के 
अधिकार भी ब्राह्मणों के समकक्ष रहे, परन्तु उनके स्वातंत्र्य का अन्त होते ही ब्राह्मणों 
ने उन्हें भी इस अधिकार से वंचित कर दिया । वे यह भी मानने लगे कि क्षत्रिय 
जाति का अन्त हो गया है तथा जो ब्राह्मण नहीं हैं, वे शूद्र मात्र हैं। यह स्थिति 
बारहवीं शताब्दी की है । इस प्रकार यह मान्यता स्थापित हो गई कि वेद पढ़ने पढ़ाने, 
यश करने कराने का अधिकार केवल ब्राह्मणों को हो है अन्य किसी को भी नहीं । यदि 
आज के पाठक यह णानना चाहते हैं कि आखिर प्राचीन क्षत्रिय एवम्‌ वैश्य जातियाँ 


आधुनिक युग का प्रारम्भ ५६६ 


कहाँ विलीन हो गयीं तो उन्हें पता चलेगा कि धार्मिक क्रान्तियों के चक्रवात्‌ में पड़कर 
क्षत्रिय र वैश्य जातियाँ कायस्थ, वैद्य, सुवर्णवनिक, कर्मकार इत्यादि नामों में 
परिवर्तित हो गयीं । इन जातियों का वर्णन तो मनु ने किया है और न याशवलक्य ने 
ही 1 इन नई जातियों फे वर्ण व्यवस्था में ही स्थान भी सुरक्षित कर दिया गया है। 
वर्तमान शिक्षा प्रसार से लोगों की आँखें खुल रही हैं ओर शिक्षा के परिणाम स्वरूप ज्यों 


ज्यों राजनैतिक जाग्रति श्राती जाती जा रही है त्यो त्यों लोग अपने अधिकारों फे प्रति 
जागरुक होते जा रहे हैं। 


शूद्रो से भी नीचे आठ जातियों को श्रलवेरुनी ने गिनाया है । इनको श्त्यंज 
कहा गया है और इनमे मोची, धरकार, भंगी, मछवाहे इत्यादि हैं। इनकी कोई जाति 
नहीं होती न इनके कोई धार्मिक संस्कार ही होते हैं । डोम, चाँडाल लोग वर्श॑व्यवस्था 
के बाहर माने गये हैं । 


वर्णव्यवस्था से मुक्ति पाकर हिन्दुओं की रोति रिवाजों की ओर चलना 
चाहिए । इस क्षेत्र में हिन्दू जाति के पतन की सीमा दिखाई पड़ती है । अलवरुनी के 
अनुसार “हिन्दू लोगों में वाल विवाह की परम्परा ने घर कर लिया है |” यदि किसी 
स्त्री का पति मर गया तो उसे फिर से विवाह की आशा नहीं थी। या तो वह याव- 
ज्जीवन वैधन्य पाले या जल मरे । वेधव्य की दुर्गतियों से छुटकारा पाने के लिये स्त्रियाँ जल 
जाना ही श्रे यकर मानती थीं । हम देख चुके हैं कि पौराणिक काल में वाल विवाह 
की वात ही नहीं सुनी जाती थी अतः यह बाद की देन है । सती प्रथा भी आधुनिक 
युग की देन प्रतीत होती है । वैवाहिक प्रणालियों के विषय में माता पिता ही श्रेप्ठतम 
ब्यक्ति थे । चाल विवाह में बर एवम्‌ कन्या को अनुमति का प्रश्‍न ही कहाँ उठ सकता 
था | वर की ओर से वधू को जो कुल्ल भी श्राभूषण इत्यादि के रूप में मिलता था, 
उसे स्त्री धन की संज्ञा दी गई है । वर एवम्‌ कन्या पक्ष की पाँच पीढ़ियों तक सपिंडता 
मानी जाती थी । शास्त्रतः रंत जातीय विवाह का विधान होने पर भी लोकरीति इसके 
प्न में नहीं थी । रोटी बेटी का व्यवहार संकुचित जाति व्यवस्था तक ही सीमित 
थी । ग्रलवेरुनी के अनुसार “यद्यपि शास्त्र की आशा है, परन्तु ब्राह्मण की शादी 
ब्राह्मणों में ही होती है 1, 
( अध्याय ६६ ) 


अलवबेरुनी ने हिन्दुओं के तत्कालीन ब्रव त्योहारों का जो विवरण दिया रै, 


प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 


` -जेह आजकल के रतो, व्योहारो की संगति में हैं । वष्र का प्रारम्म चैत्र से माना जाता 
म्य्चां। चेत्र शुक्ल एकादशी को चेन्न हिंडोली त्योद्दार्‌ मनाया जाता था, जिमेन्ने 
कृष्ण को सुसज्जित मूर्ति को झूला झुलाया जाता वा । इसी मांस की पूर्णिमा को मदनो- 
वसव (वर्तमान होली) मनाया जाता था । इस त्यौँहार की चर्चा प्रीराणिकर काल के 
साहित्य में पाई जाती है | प्राचीन काल के मदन का स्थान इस काल में कृष्ण को 
मिल गया था। 
वैशाख शुक्ल तृतीया को गौरी तृतीया कहते थे, जिसमें द्त्रियाँ गौरीपूजन 
करती थीं। शुक्ल दशमी से पूर्णिमा तक ज्षेत्रों की पूजा की जाती थी। जेष्ठ मास 
फलों का मास माना जाता था। जेप्ठ शुक्ल द्वितीया को प्रथम फल को पानी में फेक 
कर कामना की जाती थो कि उन्हें अच्छे फलों की प्राप्ति हा | जेष्ठ शुक्ल पूर्णिमा 
को रूप पंच नामक त्वीहार मनाया जाता था। आसाद मास में खूब भिक्षा देने का 
रिवाज था श्रीर शूहस्थों के घरों में नये पात्र खरीदे जाते य । श्रावण शुक्ल पूर्णिमा . 
को ब्राह्मण भोजन कराने का विधान था । कवार के महोने में ईख की कटाई होती थी 
श्रौर महानवमी का त्यौहार मनाया जाता था और भगवती दुर्गा को नवधान्य चढ़ावे 
जाते थे | 


पूरा भाद्रपद मास च्यौहारों का सा माना जाता था। मृतपृथजों के नाम पर 
दान देना इस मास का मुख्य कत्तव्य था। भाद्रकृष्ण पप्डी को स्थियों का त्योहार 
माना जाता था | भाद्रकृष्ण अप्ठमी को घ वह त्योहार मनाया जाता या, जिसमें स्वस्य 
सन्तान प्राप्त करने के लिये गर्भवती स्त्रियाँ ब्रत रखती थीं । कृष्ण एकादशी को पार्वती 
स्यौहार स्त्रियाँ ही मानती थं 1 भाद्रपद की पूर्णिमा के बाद का पखवारा पूरा का पूरा 
ही ब्रतों का पलवारा माना जाता था। ग्यारहवीं शताब्दी के त्यौहार अत्र शानदार 
त्यौहारौं में बदल।गये हैं । 
कार्तिक शुक्ल प्रतिपदा को दीवाली मनाई जाती थी, जिनमें संध्याकाल में 
सर्वसाधारण द्वारा असंग्य दीप जलाये जाते थे । यह लची पूजन का त्योहार था। 
बंगाली लोग इसी उत्सव के स्थान पर अब दुर्गापूजा मानते हैं । गहन सुदी इतीया 
तथा पूर्णिमा स्त्रियों का त्यौहार था । पीप मास में भिष्टान वितरण को महत्व दिया 
जाता था । माघ शुख्ल तृतीया को गौरी के सम्मान मे समी स्थियाँ ब्रत रखती थीं । इस 
मास में अन्य कई न्यौहार मनाये जाते थे । फालगुन शुक्ल अष्टमी को ब्राह्मण भोजन 
कराया जाता था ओर शुक्ल पूर्णिमा को होली का त्यीहार कहते थे । 
( श्रध्याय ७६ ) 


आधुनिक युग का प्रारम्भ ६०१ 


पिछली पंक्तियों में हिन्दुओं के बतों एवम्‌ त्योहारों का जो विवरण प्रस्तुत किया 
गया है, उससे तत्कालीन जन जीवन की कुछ जानकारी हो जाती हे । सारा भारत 
देवालयों एवम्‌ मूतियों से भगा हुआ था । इन देवाल्यों में दूर-दूर से चल कर लोग 
पापनाशन एवम्‌ पुण्चाजन के लिये आते न्हते ये | अलवेरुनी मुल्तान में सूर्यदेव के मंदिर 
की, थानेश्वर में चक्रधारी विश्व विष्णु के मूर्ति की तथा सोमनाथ के लिंग की चर्चा 
करता है | इतिहासकारों के अनुसार सोमनाथ के लिंग के टुकड़े गजनी की एक मस्जिद 
की सीढ़ियों में लगाये गये थे, जिस पर पर रख कर मुसलमान लोग श्राया जाया करते 
थे | जिस लिंग के स्नान के लिये सहत्त्रों मील से गंगाजन लाये जाने की व्यवस्था होती 
थी, वह अन्त में इस दुर्भाग्य को प्रात हुआ । 


वनारस की पवित्रता स्थापित हो चुकी थी और प्रायः धनादय जन अपना अंतिम 
समय यहां बिताने की दच्छा करने लगे थे । पुष्कर, थानेश्वर, मथुरा, काश्मीर तथा 
मुल्तान के प्रसिद्ध सरो की भी चर्चा की गयी हे! लेखक हिन्दुओं के तालाब खोदबाने 
को प्रदृत्ति को खूब सराना करता हैं । वह कहता है कि प्रत्येक पवित्र स्थान में हिन्दू 
लोग स्नानार्थ बड़े-बड़े सीढ़ी युक्त तालाब खोदवाते हैं 1? इन तालाबों की रचना कला 
की उसने वढी प्रशंसा को है। “हमारी जात वाले ( मुसलमान ) इनको देख-देख कर 
चमत्कृत होते हे |? 


( अध्याय ६६ ) 


हिन्दुओं की असंख्य मूतियों में तीन दैवों का प्राधान्य था । सर्जक ब्रह्मा, पालक 
विष्णु तथा संद्दारक शंकर को मिलाने से ये त्रिदेव बनते थे श्रलवेरुनी के अनुसार 
हिन्दुओं की यह त्रिदेव कल्पना ईसाइयों की तत्तसम्वन्धी कल्पना के मेल में है जिसमें 
उन्होंने पिता, पुत्र एवम्‌ पवित्र श्रात्मा की कल्पना की है। 


हमें यह देख कर प्रसन्नता होती हे कि एक विदेशी मुसलमान ने हमारे धर्मशालों 
फा इतना सूच अध्ययन किया है। उसने त्रिदेवों का हो श्रध्यवन नहीं किया वरन्‌ उसके 
भी ऊपर जाकर उपनिपदों द्वारा प्रतिपादित एकेश्वर वाद को भावना तक जा पहुँचा है । 
वह एकाधिक बार कहता है कि “असंख्य देवी देवताओं की यह भीड़भाड़ तो शानहीन 
जनता के लिये है। शिक्षित हिन्दू का विश्वास तो उन देवी देवताओं से परे उस 
परमश्वर पर जो अनादि हे, श्रनन्त हे, पूर्ण स्वतन्त्र है, सर्व शक्तिमान है, सतू है, चित्‌ 
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रीष आनन्द स्वरूप है | हिन्दू लोग फेवल उसे ही स्थित मानते हैं और यदद सब जो 
प्रश्य जगत्‌ ही सव उसी फे प्रतीक है ।?? 


( श्रप्याय २) 


अलवेरुनी के अनुसार हिन्दू घर्म पवित्र है, नित्य नचीन है श्र जीवनप्रद है । 
इसमें उपनिषदों की भावना पर पूर्णं विश्वास है । उपनिषद संसार भर के मानव रचित 
ग्रन्थों में सर्वश्रेष्ठ है। श्रलवेइनी इस वात पर दुःख प्रगट करता है कि हिन्दुओं की 
इतनी ऊँची धार्मिक कल्पनायें सम्पत्ति बनकर रह गई हैं केवल उन थोड़े से हिन्दुओं की, 
जो शिक्षित है और शेप, हिन्दू जनता देवी, देवताश्रों, मन्दिरा एवम्‌ तीथेस्थलो को ही 
वास्तविक धर्म मान कर सन्तोष प्राप्त किये बेटी हैं । वह कहता है कि “जिस देश में 


ग्रमृत सरोवर लहरा रहे हों, वहाँ की आम जनता को विप्र क्यों पीना पढ़ रहा है, यही 
समभ के परे हैं |?! 


अपने विवरण के दूसरे स्थलों पर ्रलवेरुनी हिन्दुओं की पुनर्जन्म भावना की 
चर्चा करता है, जिसके अनुसार इस जन्म में किये गये तमाम शुभ अशुभ कामों का 
सुफल अथवा कुफल आने वाले जन्म में भोगना पढ़ता है, तथा सत्य शान-प्राप्ति के विना 
इस आवागमन से मुक्ति नहों मिल अकती । श्रलवेरुनी के अनुसार सत्य की प्राप्ति के 
नन्तर “आत्मा तात्विक रचना को छोड़ देता है, उसके सभी बन्धन दूड़ जाते है और 
सागर की बूँद सागर में हो विलीन हो जाती है, तब प्रतिभावान ही प्रतिभा बन जाता है, 
और रातमा की किसी भी प्रकार की एथक्‌ सत्ता नहीं रह जाती ।? 


( अध्याय ५ ) 


अलवेरनी ने भारतीय च्याय प्रणाली की चर्चा की है । वह कहता है कि न्याया- 
लय लिखित शिकायतें की जाती थीं, जिसमें ग्रभियुक्त के ऊपर लगाये गये अभियोग का 
पूर्ण विबरण दिया रहता था । परन्तु मौखिक अभियोगों को भी विचारार्थ स्वीकृत किया 
जाता था । विभिन्न प्रकार की थपथें ली जाती थीं और साक्षियों के आधार पर निर्णय 
दिया जाता था । ( अध्याय ७० ) जितने भी बिदेशी भारत में आये है सत्र ने भारत 
की दण्डनीति की आलोचना की है । अ्रलवेसुनी ने इस उदारता की तुलना ईँसाइयों द्वार! 
प्रतिपादित उदारता से करते हुये कुछ ऐसी न्यायपूर्ण बातें कहीं है, जिन्हें पाठकों की 
जानकारी के लिये उद्घुत करना आवश्यक प्रतीत होता है। वह कहता है कि “इस 
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मामले में हिन्दुओं की नीति ईसाइयों की उस नीति के समान स्तर पर प्रतीत होती 
हे, जिसमें कहा गया है कि “कोट छीनने वाले को कमीन भी दे दो” तथा “एक गाल 
पर तमाचा मारने वालों के समक्ष दूसरा गाल भी कर दो? निस्सन्देह यह ऊँचा जीवन- 
दर्शन है, परन्तु टख इस बात का है कि संसार में केवल दार्शनिक ही नहीं रहते, इसके 
श्रधिकांश व्यक्ति अज्ञानी एवम्‌ दोषी हैं, जो केवल कोड़ों या तलवार के भय से ही सीघे 
रास्ते पर लाये जा सकते हैं और इसीलिये ईसाई हो जाने फे बाद भी कास्टेटाइन निरंतर 
तलवार और कोड़े का प्रयोग करता रहा ।? 


( अध्याय ७१ ) 


यदि श्राह्मण किसी अन्य वर्ण के व्यक्ति को मार डाले तो उसे केवल कुछ 
प्रायश्चित करने पढ़ते थे, जिसमें उपवास, प्रार्थना तथा भिक्षादान का विधान होता था। 
यदि कोई व्यक्ति ब्राह्मण को ही मार डाले तो उसे देश निकाले की सजा दी जाती थी, परन्तु 
किसी भी अवस्था में उसे प्राणदंड की सजा नहीं दी जा सकती थी । चोरी का दंड चुरायी 
गयो सम्पत्ति की कमी वेशी पर आधारित होता था । कुछ विशेष अवस्था में ब्राह्मण 
एवम्‌ क्षत्रिय का एक हाथ या पैर भी काट लिया जाता था। छोटे वणां के चोरों को 


प्राणडंड तक दिया जा सकता था। व्यभिचारिणी स्त्री को पतिगृह से हटा कर देश 
निकाले की सजा का विधान था । 


( अध्याय ७१ ) 


पिता की मृत्यु पर उसकी जायदाद उसकी सभी सन्तानों में बँट जाती थी, तथाः 
पुत्री को पुत्र का चौथाई भाग ही देने की ब्यवस्था थी । विधवा को जायदाद पर 
हक नहीं दिया गया था, परन्तु यावज्जीवन उसे कुट्ठम्बरियों से भरण-्पोषण पाने का 
श्रथिकार था । प्रत्यच्च उत्तराधिकार की सीमा में पुत्र, पौत्र का श्रधिकार भाई के. 


अधिकार से सवल माना जाता था। मृत व्यक्ति का कर्ज उत्तराधिकारी के सर 
पड़ता था । 


( अध्याय ७२). 


जिस प्रकार डंडनीति में ब्राह्मण सुविधा-प्राप्त थे, उसी प्रकार की व्यवस्था में 
भी उन्हे अत्यधिक सुविधायें दी गयी थीं । भूमि से जो कुछ भी उत्पन्न होता था 
उसका धष्ठांश राजा का भाग माना जाता था। मजदूर, कारीगर तथा कलाकारों 
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की झआाये,.के अनुसार उनसे फर लिया जाता था। ब्राह्मण सभी प्रकार के करों से 
हत्य 
( श्रध्यांच ६७) 


साहित्य के विषय में श्रलत्रेसनी वेदों से प्रारम्भ करता है, जिनके वारे में वह 

कहता है कि वेदों को लिपिबद्ध इस लिये नहीं किया गया था कि लिखित साहित्य में 

उच्चारण की वास्तबिक शुद्धता जाती रहती है । वह व्यास द्वारा वेदों के चार विभाजित 

भागों की बात करते हुये कहता हैं कि व्यास के चार प्रमुख शिष्य थे, जिनमें से उन्होंने 

ऋग्वेद पैल को, यञुर्वे द वैशम्पायन को, सामवेद जैमिनि को तथा श्रयर्ववेद सुमन्तु को 

पढ़ाया था । अपने साहित्य वर्णन फे प्रसंग में उसने रामायण, महाभारत, हरिवंश इत्यादि 

प्र्थो का उल्लेख किया है, तथा यत्र तत्र उनकी कहानियाँ भी दिया है । वह पाणिनी 

वाहित आठ प्रमुख वैयाकरणो को गिनाता है तथा पिंगल शास्त्र का भी संक्षिप्त विवरण 

प्रस्तुत किया है । सांख्य शास्र फे साथ वह कुछ अन्य शाञ्रों की चात करता हँ, परन्तु 

रन सब का सुना सुनाया विवरण दिया गया हे, ऐसा प्रतीत होता है | बुद्ध और बोद्ध 

प_म्बन्धी उसके विवरण तथ्यानुसार नहीं प्रतीत होते । बीस स्मृतियों का भी जिक्र उसने 

किया है । हिन्दू कालीन इतिहास के छात्र के लिये यह एक महत्वपूर्ण बात है कि 
ग्लवेरुनी ने ग्रठारह पुराणों के नामों की दो विभिन्न सूचियाँ प्रस्तुत की है, जिनमें एक 
सूची तो वही है जो इस पुस्तक में दी गई हे, क्योंकि इ*से यह सिद्ध हो जाता है कि 
ग्यारहवीं शताब्दी के पूर्व ही श्रष्टादश पुराणों की रचना हो चुकी थी । श्रलवरुनी ने 
'तन्त्र साहित्य को भी स्थान दिया है | चूँकि वह स्वयम्‌ भी एक गणितश था श्रतः उसने 
'वड़े ही उत्साह पूर्वक आर्यभट्ट, वराहमिहिर श्रौर ब्रझगुस इत्यादि ज्योतिषियों का वर्णन 
किया है साथ ही ज्योतिष के पांच सिद्धान्तों ( सूर्य, वशिष्ठ पुलिश रोमक, तथा ब्रह्मा ) का 
"विवरण उसने प्रस्तुत किया है । उसने बराहमिहिर की श्त्यधिक प्रशंसा करते हुये उसे 

५२६ वष पूर्वं का कहा है । 


_ _ हमारे लिये यह आवश्यक नहीं है कि भारतीय ज्योतिष के विषय में अलवेरुनी 
नें जो कुछ भी लिखा है, उन सच वातों का बिस्तृत विवरण यहाँ प्रस्तुत करें । उसकी 
गणना में कहाँ-कहीं चुटि भी हो गई है। फिर भी उसने इस विपय का न्यावपूर्ण 
विवरण देने का स्तुत्य प्रयत्न किया है। उसने सूर्य के बारहों नामों को गिनाया है 
जैसे चैत्र के सूर्य को विष्णु, वैशाल. के सूर्य को अर्यमा, विवस्वन ज्येष्ठ के सूर्य को और 
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क्रमशः आषाड श्रावण इत्यदि के सूर्य को अंश, पर्जन्म, वरुण, इन्द्र; धातू, मित्र), 
पुरुन्‌, भाग, तथा त्वष्ट्र कहते हैं । बारह राशियों के आधार पर वारह मासों के शुद्ध 
नामों को भी उसने दिया है। जैसे अश्विनी के नाम पर आश्विन) कृत्तिका से कातिक) 
मृगशिर से मार्गशीष', पुष्प से पोष, मघा से प्रारम्भ होने वाली राशि के मास का नाप 
माघ, पूर्वा फाल्गुन, चित्रा से चेत्र, विशाखा से वैशाख, ज्येष्ठा से ज्येष्ठ, पूर्वाधाद से 
आपाद श्रवण से श्रावण तथा पूर्वाभाद्रपद से भादखँ । ग्रहों के हिन्दू नामों की गणना' 
भी उसने किया है । 


आगे चल कर अलवरुनी कहना है कि हिन्दू छात्रों को यह जान कर गर्व होगा' 
कि प्राचीन हिन्दू विद्वान पृथ्वी की आकर्षण शक्ति को जानते मोनते थे । उसका 
कहना है कि हिन्दू लोगों की मान्यता थी कि जिस प्रकार पानी का धर्म है निंचाई की' 
ओर बहना वैसे ही पृथ्वी का धर्म है प्रत्येक वस्तु को केन्द्र की ओर खींचना । (अध्याय 
२६) पृथ्वी को गोलाई का ज्ञान भी हिन्दू ज्योतिषियों को था। उसने उन दो दिनों की' 
भी चर्चा की है जिनमें दिन रात वरावर होते हैं | वेदिक काल में साल का सब से बड़ा 
दिन उत्तरी गोलाद में तव होता था जब सूर्य अश्लेघा पर आता था और घनिष्ठा पर 
होने से सत्र से बड़ी रात्रि होती थी परन्तु छटवीं शताब्दी में ( वराहमिहिर के समय में ) 
ये घटनायें कर्क तथा मकर की संक्रान्ति पर होती हैं अर्थात्‌ २२ जून तथा २२ दिसम्बर 
को ये घटनायें होने लगीं | 


प्राचीन विद्वानों को भारत के भूगोल का पर्यात ज्ञान था | वायु पुराण के 
आधार पर उसने तत्कालीन भारतीय प्रान्तों की सह्दी-सही गणना की है । इसके उसने 
भारतीय गणित की चर्चा करते हुये कहा है कि “गणित में भारतियों का शान सारी 
दुनिया के लोगों से बढ़ा चढ़ा है । संसार को किसी भी जाति की गणना चार संख्याश्रों 
से आगे नहीं गई हे, परन्तु हिन्दू विद्वानों ने इकाई के वाद अठारह अंकों में स्थान 


दिया है अर्थात्‌ वे १, ०००, ०००, ०००, ०००, ०००, ००० को एक शब्द मै 
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-कह)द्गे१राद्ध ” | तथा महाशंख की संख्या फे लिये दाई' श्रोर एक शून्य और बढ़ाना 
बंड्ेगा । 
उसने भारतीय लिपियों एवमू उनफे स्थानों को भी गिनादथा है। काश्‍मीर तथा 
'वनारस में सिद्ध मातृ की लिपि, मालवा में नागर लिपि प्रयुक्त होती है । इसी प्रकार 
भारत के विभिन्न ज्ञेत्रों में मारवाड़ी, संधव, कर्णाट , श्रान्त्री, द्राविड़ों तथा गौरी लिपि 
से काम लिया जाता है | कहीं पर तालपत्र पर लिखा जाता है श्रीर कहीं मोजपत्र पर। 
८ क अध्याय में उसने भारतीय आयुर्वेद का भी वर्णन किया है । उसके अनुसार ग्रायु- 
बेद कुछ विशेष लोगों की ही सम्पत्ति था और इस शात्र के साथ कितने ही ग्रन्ध- 
विश्वास लिपटे हुये थे । रसायन क्रिया से बृद्धो को युवक बना देने की बातें करते वैद्य 
'लोग दिखाई पढ़ते हैं श्रौर इस प्रकार श्रशानी जनता को दोनों हाथों लूटते हैं । लालची 
राजाओं के लोभ ने उन्हें रासायनिक क्रिया से स्वण बनाने की प्रक्रिया मं कई बार इन 
धैद्यो का शिकार बनाया है । कीमियागीरी की इस क्रिया में कितने ही श्रमानवीय कर्म 
करने कराने का विधान था । ( यह न भूलना चाहिये कि श्राज तक किसी ने भी सोना 
चनाने में सफलता नहीं प्रात की ६ ) 1 
यदि तुलनात्मक दृष्टि से देखा जाव तो दसवों तथा ग्यारह॒वों शताब्दी के भारत 
'एवम्‌ तत्कालीन योरप में अत्यधिक साम्य दिखाई पढ़ता है। दोनों ही देशों में धार्मिक 
क्रिया कलापों पर पुरोहितों ( ब्राह्मणों एवम पादरियों ) का आधिपत्थ हो गया था । दोनों 
ने अपनी सुविधा के लिये जन साधारण का शोपण प्रारम्भ कर दिया था । दोनों हो 
देशों के राजाओं तथा सामन्तों ने श्रपनी युद्ध प्रवृत्ति का बड़ा हो दुरुपयोग किया। ये 
दोनों ही श्रेणियाँ अपने-अपने देश के अन्धकारमय युग से निकल कर देश पर छा 
गये थे । दोनों ही देशों की प्राचीन भाषाओं को हटाकर नई भाषा में प्रचलित की गयी 
थी । दोनों ही देशों में जन साधारण को ग्रान के गर्त में ढकेल कर उन्हें शानदार 
उत्सवों, नाना प्रकार के ब्रतों और त्योहारों में उलभा दिया गया था । दोनों ही देशों 
के राष्ट्रीय जीवन के दीप निर्वाणोन्मुल थे |॥ 
इस स्थल पर आकर दोनों देशों का साम्य समाप्त हो जाता है। योरप में 
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वैरन्स अधिक सभझदार थे । वे तुरन्त जब तव साधरण में हिलमिल कर जननुद्धों में 
भाग लेने लगे, परन्तु भारतीय राजा अपने को वर्ण व्यवस्था के भँवर से न निकाल सके । 
इसलिये जहाँ योरप के सामन्तों ने योरप के जन साधारण में एक नई शक्ति का संचार 
किया वहाँ भारतीय राजाओं ने यहाँ के ऊपर वर्णों को राजनीति से इतना विमुख एबम्‌ 
उदासीन कर दिया कि वार-बार फे आक्रमण जनित दुर्दशाओं में फंस कर भो भारतीयों 
की आत्म चेतना न लौटी, उनकी उदासीनता न टूटती थी और नहीं ही टूटी । उनके 
मन्दिर तोड़ डाले गये, नगर उजाड कर दिये गये, उन्होंने जंगली जीवन विताया, जिन 
मूर्तियों के आगे नित्य श्रद्धा से सर भुक्राते थे उन्हें भी यवनों की ठोकरों ने तोड़ 


डाला, पर बाहरे हिन्दू जाति, तेरी निद्रा हटने को कौन कहे तूने करवट भी तो नहीं 
त्रदला । 


भारतीयों ने अपनी वर्णव्यवस्था का आवश्यकता से अधिक दण्ड सहा है । 
बारहवीं शताब्दी से अठारहवीं शताब्दी तक हिन्दू जाति का इतिहास शल्य मात्र से 
लिखा गया है । जो आर्य आज से चार हजार वर्ष पूर्व ही सम्य जीवन विता रहे थे 
उन्हीं की सन्‍्तानें आज सर्वाधिक भूमिनत एवम्‌ दीन हैं। छः शताब्दियों की सुषुत्त 
के पश्चात्‌ श्रव ( सन्‌ १८६० ३० ) फिर जन जागरण के संकेत दिखाई पड़ने लगे 
हैं । इस प्रकार की बातें होने लगी हैं कि धर्म की मृत धाराश्ओों को छोड़ कर जो कुछ 
पवित्र है, उत्साहजनक एवम जीवन प्रद है उसेही अपनाया जाना चाहिये। इस 
प्रकार के प्रयत्न चल रहे है कि सामाजिक संगठन इस माति का हो कि वह 


राष्ट्रीय संगठन बन जाये । जन साधारण में राष्ट्रीय जागृति के चिन्ह दिखाई पड़ 
रहे हैं | 


सम्मव है कि भारतीयों में जनजागरण लाने का श्रेय अंग्रेजों को ही मिले। 
चदली हुई अन्तर्राष्ट्रीय परिस्थितियों में यूनान एवम्‌ रोम ने अपने को ढाल लिया _ 
है और वे दिनों दिन उन्नति करते जा रहे हैं । इन्हीं अंग्रेजों की छत्र छावा में अम- 
रीका तथा आस्ट्रेलिया की सरकारें स्त्रायत्त शासन का उपभोग कर रही हे । सम्यता 


प्राचीन भारत की सम्यता का इतिहास 
आशिमीव्रश्रीर उन्नति का प्रकाश कभी गंगातट को भी छूकर ग्रनुप्रमाणित करेगा | 
याद बरोप की सभ्यता, धर्म एवम्‌ विज्ञान की सहायता से भारतायों में तनिक राष्ट्रीय 
जागृति आयी तो हम समझ लेंगे कि भारत को अपने प्राचीन कृत्य छा पुरस्कार पूणांतः 


मिल गया । † 
BSR प्र 
८ > समाप्तः टु 
४8% ot 


1 पाठकों को यह सदा स्मरण रखना होगा कि इस पुत्तक का मूल संस्करण 
he में = है 
अंग्रेजी में सन्‌ १८६०३० में छुपा था। 


~ 


( कवर के दूसरे पेज का शेषांश ) 
प्रकाशित न होने से यह. महत्पूर्ण 
ग्रन्थ भ्रधुरा ही पड़ा रह गया ।. 
दुर्भाग्य से वह संस्था भी समास 
हो गई और फिर उसके बाद किसी ने 
भी इस महत्वपूर्ण ग्रन्थ को सम्पुर्ण 
रूप से प्रकाशित करने की झोर ध्यान 
नहीं दिया । अव मैं इसके पाचवे 
भाग अर्थात “पौराणिक काल” का 
अनुवाद करा कर सम्पुण ग्रन्थ को 
एक ही जिल्द में छाप कर प्रकाशित 
कर कहा हूँ, जो ्रापके सामने 


है । 

मैं अब इस ग्रन्थ के रचयिता 
श्री रमेश चन्द्र दत्त महोदय के सम्बन्ध 
में भी कुछ कहना चाहता हूँ। वे बडे 
हो प्रतिभावान लेखकों में थे और 
उनका नाम उच्च कोटि के इतिहास- 
कारों में आता है । जिस समय उनका 
यह महत्वपूणां ग्रन्थ मूल अंग्रेजी में 
लन्दन से सन्‌ १८६० में प्रथम वार 
प्रकाशित हुआ था, इस समय योरप 
तथा भारत के बड़े बड़े इतिहासकारों 
आर विद्वानों ने इनके इस ग्रन्थ की 
मुक्त कठ से प्रशंसा की थो । 


मेरे लिये परम सोभाग्य आर 
प्रस्ता की बात है कि मैं भी भ्रपनी 


संस्था की ओर से इस महत्वपुरों ,. 
ग्रन्थ को प्रकाशित करने में समर्थ ' 


हो सका | 


गिरिधर शुक्ल : 


t 


